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Im Namen Allahs, des Erbarmungsvollen, des
Barmherzigen
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"Und aus euch soll eine Gemeinschaft
hervorgehen, die zum Guten aufruft, das

Rechte gebietet und das Unrecht anprangert,

und dies sind wabhrlich die Erfolgreichen!”
(Sure Ali-Tmran 3, Aya 104)
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IM NAMEN ALLAHS, DES ERBARMUNGSVOLLEN,
DES BARMHERZIGEN

1. Hizb-ut-Tahrir

Hizb-ut-Tahrir ist eine politische Partet,
deren Ideologie der Islam ist. Politik ist ihre
Titigkeit und der Islam ihre Ideologie. Sie
agiert innerhalb der Umma und mit ihr, damit
die Umma den Islam zu ihrem Anliegen
macht und die Partei sie zur Wiedererrichtung
des Kalifats fihrt und zur Regentschaft nach
dem, was Allah herabgesandt hat.

Hizb-ut-Tahrir ist ein politischer Block
und kein spiritueller. Ebenso wenig stellt er ei-
nen wissenschaftlichen, erzieherischen oder
karitativen Block dar. Die islamische Idee ist
die Seele seines Korpers, sein Kern und sein
Lebensgeheimnis.

2. Die Entstehungsgriinde von Hizb-ut-
Tahrir

Die Griindung von Hizb-ut-Tahrir ist die
Erfullung der folgenden Worte Allahs:
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"Und aus euch soll eine Gemeinschaft hervor-
gehen, die zum Guten aufruft, das Rechte gebie-
tet und das Unrecht anprangert, und dies sind
wabhrlich die Erfolgreichen!” (Sure Ali Tmran 3,
Aya 104) Sie erfolgte mit dem Ziel, die islami-
sche Umma aus dem gewaltigen N1edergang
zu erheben, in den sie verfallen ist, und sie von
den Ideen, Systemen und Gesetzen des Un-
glaubens und der Hegemonie seiner Staaten
und ihrer Einflussnahme zu befreien.

Die Partei strebt die Wiedererrichtung des
Islamischen Kalifatsstaates an, um die Regent-

schaft der offenbarten Gesetze Allahs auf Er-

den zu reetablieren.

Die islamrechtliche Pflicht zur Griindung

politischer Parteien:

* Dass die Griindung der Partei die Erful-
lung der géttlichen Aufforderung

1l S oS,
"Und aus euch soll eine Gemeinschaft hervor-

gehen" darstellt, ist auf die Tatsache zuriickzu-
fiihren, dass Allah den Muslimen in dieser



Aya (Vers) den Befehl erteilt hat, aus ihren
Reihen eine geschlossene Gruppe zu bilden,
die zwei Aufgaben nachkommt:

1. dem Aufruf zum Guten, d.h. dem Auf-

ruf zum Islam

2. dem Gebieten des Rechten und dem
Anprangern des Unrechts.

Dieser Aufruf zur Bildung eines Blockes
ist zunichst eine schlichte Forderung (7alab).
Es existiert jedoch ein juristisches Indizium
(Qarina) dafiir, dass es sich dabei um eine
apodiktische (zwingende) Aufforderung han-
delt, um ein Pflichtgebot (Fard) also. So stellt
namlich die Titigkeit, die der Vers fiir diesen
Block festgelegt hat — d.h. der Aufruf zum Is-
lam, das Gebieten des Rechten und das An-
prangern des Unrechts — ein Pflichtgebot fiir
die Muslime dar, wie es zahlreiche andere
Ayat und Hadithe eindeutig belegen. So sagt
der Gesandte Allahs &:
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"Bei Dem, in Dessen Hand meine Seele
liegt! So gebietet das, was rechtens ist, und
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prangert das Unrecht an, sonst wird Allah
eine Strafe iiber euch kommen lassen, ihr wer-
det Thn anflehen, doch Er wird euch nicht
erhoren." Dies ist ein juristisches Indizium
daftir, dass die Forderung im Vers eine apo-
diktische ~ Aufforderung und somit ein
Pflichtgebot (Fard) darstellt.

* Dass der geschaffene Block eine politi-
sche Partei verkérpern muss, ergibt sich aus
der Tatsache, dass der Vers die Muslime zur
Bildung einer Gruppe auffordert und ihre T4-
tigkeit auf die Einladung zum Islam, auf das
Gebieten des Rechten und das Anprangern
des Unrechts festlegt.

Das Gebieten des Rechten und das An-
prangern des Unrechts umfasst auch den Auf-
ruf an die Regenten, das Rechte zu tun und
sich vom Unrecht fernzuhalten. Es handelt
sich sogar um den wichtigsten Teil dieser Auf-
gabe: die Rechenschaftsforderung von den Re-
gierenden und ihre Ermahnung mit gutem
Rat. Dies stellt eine politische Titigkeit dar;
sie gehort zu den wichtigsten politischen Ti-
tigkeiten tberhaupt und zu den hervorste-
chendsten Aufgaben politischer Parteien.



Daher belegt der Vers die Verpflichtung
zur Griindung politischer Parteien.

Des Weiteren macht der Vers die Ein-
schrinkung, dass die zu grindenden Parteien
islamische Parteien sein missen. Denn die
Aufgabe, die der Vers bestimmt hat, nimlich
die Einladung zum Islam, das Gebieten des-
sen, was rechtens ist, und das Anprangern des
Unrechts — alles im Einklang mit den Rechts-
spriichen des Islam -, kann nur von islami-
schen Blocken und Parteien erfiillt werden.

Eine islamische Partei muss auf dem isla-
mischen Uberzeugungsfundament griinden;
sie muss sich die islamischen Ideen, Rechts-
spriiche und Problemlésungen aneignen. Ihre
Vorgehensmethode muss der Methode des
Propheten # entsprechen.

Daher darf die Blockbildung unter den
Muslimen auf nichts anderem als auf dem Is-
lam in seiner Idee und Methode aufbauen, da
Allah ihnen dies befohlen hat und der Islam
die einzig wahre Ideologie auf dieser Erde ist.
Er ist eine universelle Ideologie, die mit der
Natur des Menschen tibereinstimmt und seine
Probleme als ithrem Wesen nach menschliche

Probleme 16st. Der Islam befriedigt die Le-
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bensenergie des Menschen, die sich in seinen
Instinkten und organischen Bediirfnissen
duflert. Er regelt sie und regelt ihre Befriedi-
gung auf die richtige Art und Weise, ohne sie
zu unterdriicken oder ihnen freien Lauf zu las-
sen und ohne einen Trieb dem anderen tiber-
zuordnen. Der Islam ist eine umfassende Id-
eologie und regelt alle Angelegenheiten des
Lebens.

* Allah % hat die Muslime dazu verpflich-
tet, sich an die Gesamtheit der islamischen
Rechtsspriiche zu halten, sei es in ihrer Bezie-
hung zu ihrem Schopfer wie die Rechtssprii-
che der Uberzeugungsgrundlagen (Agaid) und
des Gottesdienstes (Ibadat), sei es in ihrer Be-
ziehung zu sich selbst, wie die Rechtsspriche
der ethischen Eigenschaften (Akblag), der
Nahrungs- (Mat'umat) und der Kleidungsvor-
schriften (Malbusat), oder in ihrer Beziehung
zu anderen Menschen, wie die Rechtsspriiche
des Geschiftsverkehrs (Muamalat) und der
Judikatur.

Es ist eine Pflicht fiir die Muslime, den
Islam umfassend in allen Angelegenheiten des
Lebens umzusetzen und danach zu regieren.
Ihre Verfassung und alle anderen Gesetze
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miissen islamische Rechtsspriche sein, die
dem Buch Allahs (Qur'an) und der Sunna Sei-
nes Gesandten # entnommen sind. So hat
der Erhabene befohlen:

or ke be oaloal Y anl 5 e g S
i

"Darum richte zwischen thnen nach dem,
was von Allah herabgesandt wurde, und folge
nicht ihren Neigungen, dass sie dich nicht von
der Wahrbheit abbringen, die zu dir gekommen
ist.” (Sure Al-Maida 5, Aya 48) Er hat auch be-
fohlen:

ol r,»)Aa-lJ r,b;‘)bit“s\f)‘w\ Il L&[,q;.g[.i.a-b
3l anl Pl b am e g

"So richte zwischen ihnen nach dem, was von
Allah herabgesandt wurde; und folge nicht ibhren
Neigungen, und sei vor ihnen auf der Hut, auf
dass sie dich nicht bedringen und von einem Teil
dessen abbringen, was Allah zu dir herabgesandt
hat.“ (Sure Al-Maida 5, Aya 49) Das Nichtregie-

ren nach dem Islam hat Allah ¥ als Unglaube

(Kufr) angesehen. So sagt Er:
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"Und wer nicht nach dem richtet, was Allah

herabgesandt hat - dies sind wabrlich die
Ungliubigen.” (Sure Al-Maida 5, Aya 44)

Andere Ideologien als der Islam, wie Ka-
pitalismus oder Kommunismus — und daraus
hervorgehend der Sozialismus -, sind falsch,
widersprechen der menschlichen Natur und
sind Machwerk des Menschen. Thre Fehler-
und Mangelhaftigkeit ist offen zu Tage getre-
ten. Sie stehen in diametralem Gegensatz zum
Islam und seinen Gesetzen, so dass ihre Uber-
nahme, ihre Propagierung und die Blockbil-

dung auf ihrer Grundlage verboten sind.

Aus diesem Grunde muss die Blockbil-
dung der Muslime allein auf dem Islam in
Idee und Methode aufbauen. Thnen ist unter-
sagt, sich auf der Basis von Kapitalismus,
Kommunismus, Sozialismus, Nationalismus,
Patriotismus, Sektentum oder Freimaurerei
zusammenzuschlieffen. Somit ist die Griin-
dung von kommunistischen, sozialistischen,
kapitalistischen, nationalistischen, patrioti-
schen, konfessionellen oder freimaurerischen
Parteien verboten. Den Muslimen ist die Mit-
gliedschaft in solchen Parteien sowie ihre Pro-
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pagierung untersagt, denn es sind Parteien des
Unglaubens (Kufr), die zum Unglauben ein-
laden. So hat Allah, der Erhabene, entschie-
den:

e B e R B )
u")"“u‘

"Und wer einen anderen Din (Lebensord-
nung) als den Islam begehrt, nimmer soll er von
thm angenommen werden, und im Jenseits wird
er Zu den Verlierern gehoren.” (Sure Ali Tmran 3,
Aya 85) Der eingangs erwihnte Vers (3, 104)
lautet:

"die zum Guten aufrufen d h. zum Islam.
Zudem sagte der Prophet #:

(33 548 Ul acde od St fas )

"Wer eine Tat begeht, die nicht unserer
Angelegenheit entspringt, ist zuriickzuwei-
sen." Und er sagte:

(o ol Bas ) 183 49)

"Wer zum Stammestum aufruft, der ist

nicht von uns!"



* Was den Aufstieg der islamischen Um-
ma aus dem derzeit erreichten Niedergang be-
trifft und ihre Befreiung von den Ideen, Sys-
temen und Gesetzen des Kufr sowie von der
Vorherrschaft der ungliubigen Staaten und
deren Einfluss, so ist dies nur auf eine Art
moglich: Man muss die Umma intellektuell
erheben, und zwar durch die grundlegende,
umfassende Veridnderung der Ideen und Ver-
stindnisse, die zu ihrem Niedergang gefiihrt
haben. Gleichzeitig miissen die richtigen isla-
mischen Ideen und Konzeptionen bei der
Umma erzeugt und gefestigt werden, so dass
sie ihr Verhalten im Leben nach den islami-
schen Ideen und Rechtsspriichen ausrichtet.

Die Ursache fir diesen schlimmen und
unwiirdigen Niedergang, in den die islamische
Umma verfallen ist, liegt in der tiber die Mus-
lime und deren Intellekt hereingebrochene er-
hebliche Schwiche im Verstindnis und in der
Ausiibung des Islam. Dies ist wiederum auf
erhebliche Verschleierungsfaktoren zuriickzu-
fiihren, die das Verstindnis der islamischen
Idee und Methode triibten - eine Entwick-
lung, die bereits im zweiten Jahrhundert n. H.
einsetzte und bis heute noch andauert.
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Diese Verschleierungsfaktoren stellen sich
wie folgt dar:

1. die Ubernahme der indischen, persi-
schen und griechischen Philosophie und der
Versuch einiger Muslime, eine Ubereinstim-
mung zwischen diesen Phllosophlen und dem
Islam herzustellen, wenngleich eine voll-
stindige Unvereinbarkeit herrscht

2. die Feinde und Hasser des Islam brach-
ten Ideen und Gesetze in den Islam ein, die
nicht Teil von ithm sind, um ihn zu diffamie-
ren und eine Kluft zwischen ihm und den
Muslimen zu schaffen

3. die Vernachlissigung der arabischen
Sprache im Verstindnis und in der Umset-
zung des Islam und ihre Trennung vom Islam
im 7. Jahrhundert n. H., obwohl der Din (Le-
bensordnung) Allahs nur mit seiner Sprache
verstanden werden kann; auch die Ableitung
neuer Rechtsspriiche aus den Offenbarungs-
texten fir neu aufkommende Problemfille
(Idschtihad) ist nur durch die arabische Spra-
che méglich

4. die im 17. Jahrhundert n. Chr. einset-

zende missionarische, kulturelle und schlief3-
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lich politische Eroberung durch die ungldubi-
gen westlichen Staaten, um die Muslime vom
Islam abzubringen und zu entfernen, mit dem
Ziel, den Islam zu vernichten.

* Es hat zahlreiche Versuche und Bewe-
gungen gegeben, sowohl islamische als auch
nicht islamische, um die Muslime zum Auf-
stieg zu fithren, jedoch sind sie allesamt ge-
scheitert. Sie waren weder in der Lage, einen
Aufstieg der Muslime herbeizufithren, noch
den gewaltigen Verfall zu verhindern.

Was das Scheitern der Versuche und Be-
wegungen betriftt, die zur Erhebung der Mus-
lime durch den Islam gegriindet wurden, so ist
dies auf mehrere Aspekte zuriickzufiihren:

1. Es war kein prizises Verstindnis der is-
lamischen Idee bei jenen vorhanden, die einen
Aufstieg herbeifithren wollten - dies aufgrund
der Verschleierungsfaktoren, die auch sie be-
einflusst hatten. So riefen sie in allgemeiner
und offener Form zum Islam auf, ohne die
Ideen und Rechtsspriiche zu konkretisieren,
die sie umsetzen und mit denen sie die Mus-
lime erheben und ihre Probleme 16sen wollten.
Threm Verstand fehlte eine klare Vorstellung
von diesen Ideen und Rechtsspriichen. Sie
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machten den Realzustand, den Status quo, zur
Quelle ihres Denkens, aus dem sie ihre Ideen
beziehen, und versuchten, den Islam in einer
Weise auszulegen und zu interpretieren, die
seine Texte nicht zulieflen, nur um der beste-
henden Realitit zu entsprechen, obwohl der
Islam ihr diametral widersprach. Sie machten
die Realitit nicht zum Objeks ihres Denkens,
um sie gemifd dem Islam und seinen Rechts-
sprichen zu verindern.

Daher riefen sie zu den Freiheiten, zur
Demokratie, zum Kapitalismus und zum So-
zialismus auf, im Glauben, sie seien Teil des
Islam, wenngleich der Islam im vollstindigen
Gegensatz zu ihnen steht.

2. Thnen fehlte die vollkommene Klarheit
und Deutlichkeit der Methode des Islam zur
Umsetzung seiner Idee und seiner Gesetze.
Sie trugen die islamische Idee mit unmethodi-
schen, spontanen Mitteln auf dunkle und un-
klare Weise. So wihnten sie die Riickkehr des
Islam im Bau von Moscheen, in der Ver-
offentlichung von Biichern, in der Errichtung
karitativer Vereine oder in der ethischen Er-
ziehung und der individuellen Besserung des
Einzelnen. Dabei iibersahen sie die Fehler-
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haftigkeit der Gesellschaft und ihre Beherr-
schung durch die Ideen, die Gesetze und die
Systeme des Unglaubens. Sie unterlagen der
Fehlannahme, die Besserung der Gesellschaft
durch die Besserung ihrer Individuen errei-
chen zu konnen, obwohl eine Verbesserung
der Gesellschaft nur durch die Verbesserung
ihrer kollektiven Ideen, Gefiihle und Systeme
moglich ist. Dies fihrt dann auch zur Bes-
serung ihrer Individuen. Tatsichlich besteht
die Gesellschaft nicht nur aus Individuen, son-
dern aus Individuen mit ihren (dauerhaften)
Beziehungen, d.h. aus Individuen, Ideen, Ge-
fiihlen und Systemen. Auch der Prophet #
hat danach gestrebt - um die Gesellschaft der
"Dschahiliyya” (vorislamische Gesellschaft) in
eine islamische umzuwandeln -, die vorhande-
nen Glaubensgrundlagen durch die Ideen der
islamischen Uberzeugungsgrundlage (Agida)
sowie die Ideen, Konzeptionen und Traditio-
nen der Dschahiliyya durch die Ideen, Kon-
zeptionen und Gesetze des Islam zu verin-
dern. In Folge werden sich auch die Gefiihle
der Menschen von ihrer Bindung an die Glau-
bensgrundlagen, Ideen und Traditionen der
Dschabiliyya 16sen und sich nunmehr mit der
islamischen Uberzeugungsgrundlage, den isla-
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mischen Ideen und Gesetzen verbinden. Der
Gesandte setzte seine Bemithungen fort, bis
Allah ihm die Verinderung der Gesellschaft in
Medina bestimmte, als sich die Masse der
medinensischen Bevolkerung zur islamischen
Grundiiberzeugung (Agida) bekannte und sich
die Ideen, Konzeptionen und Gesetze des Is-
lam aneignete. Alsdann wanderte der Prophet
# mit seinen Gefihrten nach Medina aus,
nachdem er die zweite Baia (Gehorsamseld)
von Aqaba erhalten hatte. Nun begann er die
islamischen Rechtsspriiche auf die Menschen
anzuwenden und griindete so die (erste) isla-
mische Gesellschaft in Medina.

Manche dieser Gruppierungen nahmen
auch materielle Handlungen vor und griffen
zu den Waffen, ohne zwischen Dar al-Isiam
(der Stitte des Islam) und Dar u/-Kufr (der
Stitte des Unglaubens) bzw. zwischen der un-
terschiedlichen Art des Tragens der islami-
schen Da'wa (Botschaft) und der Abweisung
des Unrechts in beiden Stitten zu unterschei-
den. Heute leben wir in einer Stitte des Un-
glaubens (Dar u/-Kufr), da die Gesetze des
Unglaubens angewendet werden, dhnlich dem

Zustand Mekkas bei der Entsendung des Pro-
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pheten. Daher muss das Tragen der Da'wa als
Einladung zum Islam und als politisches Han-
deln erfolgen und nicht durch materielle Ge-
walt, genauso wie es der Prophet % in Mekka
getan hat, als er sich auf die Einladung zum
Islam beschrinkte, ohne materiell (mit Ge-
walt) vorzugehen. Denn es ist nicht die Ab-
sicht, einen Herrscher zu dndern, der in der
Stitte des Islam (Dar wu/-Islam) nicht mehr
nach dem regiert, was Allah herabgesandt hat.
Vielmehr soll eine Stitte des Unglaubens (Dar
ul-Kufr) mit all den dazugehérigen Ideen und
Systemen veridndert werden. Ihre Umwand-
lung kann nur iber die Verinderung der dorti-
gen Ideen, Gefiihle und Systeme erfolgen, wie
es der Prophet # in Mekka vorgemacht hat.

* Wenn in Dar ul-Islam - wo mit dem re-
giert wird, was Allah herabgesandt hat - ein
Herrscher plotzlich nach dem offenkundigen
Kufr regiert, ist es fiir die Muslime verpflich-
tend, ihm dies zu verbieten und ihn zur
Rechenschaft zu ziehen, damit er zum Regie-
ren mit dem Islam zurtickkehrt. Sollte er die-
ser Aufforderung nicht nachkommen, miissen
die Muslime ihn mit Waffengewalt dazu
zwingen, wieder nach den Gesetzen Allahs zu
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regieren, wie es in einem Hadith von 'Ubada
ibn al-Samit tberliefert ist:

)
(

"[...] und dass wir den Befehlshabern die
Befehlsgewalt nicht strittig machen, es sei
denn ihr seht einen offenkundigen Kufr, fiir
den ihr von Allah einen klaren Beweis habt."

In einem Hadith bei Muslim, der von 'Auf bin
Malik, tiberliefert wurde, heifdt es:

S 1 50T Lo (Y 1 JUBD ¢y @il ST 11 gy b JB)
@Al

"Es wurde gefragt: 'O Gesandter Allahs,
sollen wir ithnen nicht mit dem Schwerte be-
gegnen?' Er antwortete: 'Nein, solange sie un-
ter euch das Gebet aufrecht halten. " Die
Verrichtung des Gebets ist hier eine Metony-
mie' fiir das Herrschen mit dem Islam. Diese
beiden Hadithe beziehen sich auf die Rechen-
schaftsforderung gegeniiber dem islamischen
Herrscher in Dar wul-Islam, auf die Art und
Weise dieser Rechenschaftsforderung und da-
rauf, wann materielle Gewalt eingesetzt wer-

"arab.: Kinaya
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den kann, um den offen aufgetretenen Kufr in
Dar ul-Islam zu verhindern, nachdem er vor-
her gar nicht vorhanden war.

* Das Ziel der Partei, den Staat des Kali-
fats zu reetablieren und das Regieren mit dem,
was Allah herabgesandt hat, wiedereinzufiih-
ren, geht aus der Tatsache hervor dass Allah
4€ es den Muslimen zur Pflicht gemacht hat,
an allen islamischen Rechtsspriichen festzu-
halten und nach dem zu regieren, was Al-
& herabgesandt hat. Dies kann aber nur
durch einen Islamischen Staat und einen Kali-
fen erfolgen, der den vollstindigen Islam auf
die Menschen anwendet.

Seit das Kalifat im Ersten Weltkrieg zer-
stort wurde, leben die Muslime ohne einen Is-
lamischen Staat und ohne die Herrschaft des
Islam. Daher ist die Arbeit zur Wiederer-
richtung des Kalifats und zur Wiederein-
fithrung der Herrschaft des Islam eine apo-
diktische Pflicht, die der Islam fordert. Sie ist
unabdingbar und lisst den Muslimen keine
Wahl. Bei der Erfillung dieser Pflicht darf es
keine Nachsicht geben. Ihre Vernachlissigung
stellt eine der grofiten Siinden dar, fiir die Al-
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lah am schlimmsten bestraft. So sagte der Pro-
phet #:
(alor Bap Ol Bag ais § pod g Sl (03)

"Wer stirbt und im Nacken keine Baia
(Eid) hat, stirbt einen Tod der Dschabiliyya."
Das Ablassen von dieser Pflicht stellt das
Ablassen von einer der wesentlichsten Pflich-
ten dar, denn die Umsetzung der islamischen
Gesetze und die Realisierung des Islam im
tiglichen Leben hingt davon ab. Es gilt die
Rechtsregel: "Was zur Erfilllung einer Pflicht
unabdingbar ist, wird selbst zur Pflicht".

Aus diesem Grunde ist Hizb-ut-Tahrir
entstanden. Die Partei baute ihren Zusam-
menschluss auf dem Fundament der islami-
schen Grundiiberzeugung (Agida) auf. Sie eig-
nete sich aus der Gesamtheit islamischer Ideen
und Rechtsspriiche das an (7ubanni), was fiir
ihre Arbeit notwendig ist, um ihr Ziel zu
erreichen. Nach eingehender Untersuchung
hat die Partei alle Mingel und Ursachen aus-
geschlossen, die zum Misserfolg jener Blocke
gefiihrt haben, die einen Aufstieg mit dem
Islam herbeifithren wollten. Die Partei hat
rational die aus der Offenbarung (d.h. aus
Qur'an, Sunna und - daraus abgeleitet - aus
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dem Konsens der Prophetengefihrten und
dem Analogieschluss) hervorgehende islami-
sche Idee und Methode, genauestens erfasst.
Sie hat die Realitit zum Objekt ihres Denkens
gemacht, um sie gemifl den islamischen
Rechtssprichen zu verindern. Ferner hat sie
sich der Methode des Propheten # im Tra-
gen der islamischen Botschaft (Da'wa)
verpflichtet, und zwar seiner Methode im Tra-
gen der Botschaft in Mekka bis zur Errichtung
des Staates in Medina. Die erforderliche Bin-
dung zwischen den Mitgliedern des Parteikor-
pers wird durch das islamische Uberzeu-
gungsfundament (Agida) und durch die An-
eignung der von der Partei tibernommenen
Ideen und Rechtsspriiche erzeugt.

Deswegen ist Hizb-ut-Tahrir es wiirdig,
dass die islamische Umma sie annimmt und
ihr folgt. Es ist sogar die Pflicht der Umma,
sie anzunehmen und ihr zu folgen, da es sich
um die einzige Partei handelt, die ihre Idee
verinnerlicht, ihre Methode erkannt und ihr
Anliegen begriffen hat. Es ist auch die einzige
Partei, die sich prizise an den vorgezeichneten

Weg des Gottesgesandten # hilt, ohne davon
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abzukommen oder im Geringsten von der
Zielsetzung abzuweichen.

3. Das Ziel von Hizb-ut-Tahrir
Ziel von Hizb-ut-Tahrir ist die Wieder-

aufnahme der islamischen Lebensweise und
das Tragen der Da'wa (Botschaft) in die Welt.
Dieses Ziel bedeutet, die Muslime wieder zu
einer islamischen Lebensweise in Dar ul-Islam
zuriickzufithren, in eine islamische Gesell-
schaft also, wo alle Angelegenheiten des Le-
bens gemifl den islamischen Rechtsspriichen
entschieden werden. Die Sichtweise im Le-
ben, der Handlungsmafistab, muss das (isla-
misch) Erlaubte und Verbotene (A/-Halal wa
Al-Haram) sein, im Schutze des Islamischen
Staates, des Kalifats, in dem die Muslime
einen Kalifen aufstellen, thm die Baiaz zum
Gehorsam auf das Buch Allahs und die Sunna
Seines Propheten leisten und darauf, dass er
den Islam als Botschaft in die Welt trigt
durch Da'wa und Dschihad.

Die Partei hat das Ziel, durch erleuchtetes
Denken die islamische Umma zur wahren Er-
hebung, zum wahren Aufstieg, zu fihren. Sie
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ist gewillt, die Umma wieder zu ihrem Ruhm
und zu ihrer fritheren Gréfle zuriickzubringen,
damit sie den anderen Lindern, Vélkern und
Nationen die Fiithrungszigel entreifdt und der
Staat des Kalifats - wie schon zuvor - zur
ersten Macht auf Erden wird, geleitet durch
die Rechtsspriche des Islam.

Die Partei strebt die Rechtleitung der
Menschheit und die Fihrung der Umma an,
in ithrem Kampf mit dem Unglauben, seinen
Systemen und seinen Ideen, auf dass der Is-
lam, der Glaube Allahs, sich weltweit durch-

setzt.

4. Die Mitgliedschaft bei Hizb-ut-Tahrir

Die Mitgliedschaft in der Partei umfasst
muslimische Minner wie muslimische Frauen,
ungeachtet dessen, ob sie Araber oder Nicht-
araber, schwarz oder weif$ sind. Hizb-ut-Tah-
rir ist eine Partei fiir alle Muslime. Sie ruft alle
Muslime dazu auf, den Islam zu tragen und
sich seine Systeme anzueignen, unabhingig
threr Nationalitit, ihrer Hautfarbe oder ihrer
Rechtsschule, denn die Partei betrachtet sie
alle - aus der Sicht des Islam - als Muslime.
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Die Bindungsmethode der Einzelperso-
nen in der Partei erfolgt durch die Verinnerli-
chung der islamischen Agida (Grundiiberzeu-
gung), durch die Reife in der parteilichen
Geistesbildung (Parteikultur) und in der An-
eignung der Ideen und Ansichten der Partei.
Es ist die Person selbst, die sich der Partei
aufzwingt, sobald sie mit ihr verschmilzt, die
Da'wa mit ihr interagiert und sie sich die
Ideen und Konzeptionen der Partei angeeignet
hat. Somit griindet die Bindung zwischen den
einzelnen Parteimitgliedern auf der islami-
schen Agida und auf der Parteikultur, die aus
dieser Agida hervorgeht. Die Sitzungen der
Frauen sind getrennt von den Sitzungen der
Minner und unterliegen der Aufsicht der
Ehemiinner oder denen, die sie rechtlich nicht
ehelichen diirfen, oder aber sie werden allein
von Frauen gefiihrt.

5. Die Titigkeit von Hizb-ut-Tahrir
Die Titigkeit von Hizb-ut-Tahrir ist das

Tragen der islamischen Da'wa (Botschaft), um
den dekadenten Realzustand der Gesellschaft
zu verindern und sie in eine islamische Gesell-
schaft umzuwandeln. Dies geschieht, indem
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man ihre gegenwirtigen Ideen verindert und
sie zu islamischen Ideen umformt, bis das
allgemeine Meinungsbild der Menschen da-
von geprigt ist. Die neuen Konzeptionen trei-
ben die Menschen dazu, danach zu handeln
und sie in ihrem Leben umzusetzen. Auch die
Empfindungen miissen in islamische Empfin-
dungen umgewandelt werden, so dass die
Menschen sich iiber das freuen, was Allah er-
freut, und {iber das ziirnen, was Allah erziirnt.
Die Beziechungen in der Gesellschaft miissen
ebenso verindert und zu islamischen Bezie-
hungen gemacht werden, um sie gemif} den
Rechtsspriichen des Islam zu regeln.

Diese Titigkeit von Hizb-ut-Tahrir ist
eine politische Titigkeit, denn die Partei
nimmt sich der Angelegenheiten der Men-
schen gemifl den islamischen Rechtsspriichen
und ihren Problemlésungen an. Politik ist
nimlich die Wahrnehmung der Angelegen-
heiten der Menschen durch die Rechtsspriiche

und Losungen des Islam.

Bei dieser politischen Titigkeit sticht die
islamische Ausbildung der Umma hervor, um
sie mit dem Islam zu verschmelzen und sie
von den verdorbenen Glaubensvorstellungen,
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den falschen Ideen, den fehlerhaften Konzep-
tionen und dem Einfluss der Ideen und An-
sichten des Kufr zu befreien.

Ebenso gehen aus dieser politischen Ar-
beit die intellektuelle Auseinandersetzung (A/-
Sira" al-fikri) sowie der politische Kampf (A4/-
Kifah al-siyasi) hervor.

Die intellektuelle Auseinandersetzung
kommt in der Bekidmpfung der Ideen und
Systeme des Kufr sowie in der Auseinander-
setzung mit den falschen Ideen, den verdorbe-
nen Glaubensvorstellungen und den fehlerhaf-
ten Konzeptionen zum Ausdruck, deren
Falschheit und Fehlerhaftigkeit offen gelegt
werden. Hierbei wird auch der Rechtsspruch
des Islam zum betreffenden Sachverhalt dar-
gelegt.

Der politische Kampf duflert sich in der
Bekimpfung der kolonialistischen Ungldubi-
gen, um die Umma von ihrer Herrschaft und
ihrer Einflussnahme zu befreien und die Wur-
zeln ihres Gedankenguts, ihrer Geistesbil-
dung, ihrer Politik, ihrer Wirtschaft, ihrer mi-
litirischen Prisenz etc. aus sidmtlichen Lin-
dern der islamischen Welt auszureiflen.
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Ferner zeigt sich der politische Kampf in
der Bekimpfung der Regenten und der Auf-
deckung ihres Verrats und ihrer Verschworun-
gen gegen die Umma. Sie werden zur Rechen-
schaft gezogen, angeprangert und zur Ande-
rung angehalten, wenn sie die Rechte der
Umma verletzen, ihren Pflichten ihr gegen-
tiber nicht nachkommen, eine ihrer Angele-
genheiten vernachlissigen oder aber den
Rechtsspriichen des Islam zuwiderhandeln.

Die gesamte Arbeit der Partei ist somit
politischer Natur, ob sie sich nun innerhalb
oder auflerhalb der Regierung befindet. Ihre
Tritigkeit stellt kein (blofles) Unterrichten dar,
da die Partei keine Schule ist. Sie tritt auch
nicht predigend oder unterweisend auf, son-
dern setzt sich politisch ein, indem sie die
Ideen und Rechtsspriche des Islam vermittelt,
um danach zu handeln und sie im tdglichen
Leben und im Staat zu realisieren.

Die Partei trigt den Islam, damit er allein
zur Umsetzung gelangt und sein Uberzeu-
gungsfundament (Agida) zar Grundlage des
Staates, seiner Verfassung und seiner Gesetze
wird. Denn das Uberzeugungsfundament des
Islam ist rationaler Natur. Es ist ein politi-

26



sches Uberzeugungsfundament, aus dem ein
System hervorgeht, das simtliche Lebensprob-
leme des Menschen 16st, ungeachtet dessen,
ob sie politischer, wirtschaftlicher, bildungsre-
levanter, gesellschaftlicher oder anderer Natur
sind.

6. Der Betitigungsort von Hizb-ut-Tah-
rir

Obgleich der Islam eine globale Ideologie
ist, gehort es nicht zu seiner Methode, von
Anfang an weltweit dafiir zu arbeiten. Viel-
mehr muss weltweit dazu aufgerufen werden,
das Aktionsgebiet (Madschal al-'Amal) jedoch
auf ein oder mehrere Linder konzentriert wer-
den, um dort den Islamischen Staat zu grin-
den.

Jeder Ort der Welt ist fiir die islamische
Da'wa geeignet. Da aber die Menschen in den
Lindern der islamischen Welt bereits Mus-
lime sind, sollte die Da'wa auch dort ihren
Anfang nehmen. Nun stellen die arabischen
Linder einen Teil der islamischen Welt dar.
TIhre Sprache ist das Arabische, das gleichzeitig
die Sprache des Qur'an und der Hadithe ist.
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Die arabische Sprache verkorpert einen we-
sentlichen Bestandteil des Islam und ist ein
grundlegendes Element der islamischen Bil-
dung. Daher ist es am naheliegendsten, dass
die Da'wa ihren Beginn in den arabischen
Lindern findet.

Der Entstehungsbeginn von Hizb-ut-
Tahrir und ihrer Da'wa lag auch in einigen
arabischen Lindern. Thre Da'wa-Titigkeit
dehnte sich dann in natiirlicher Weise aus, bis
sie viele arabische Linder und, auch einige
nichtarabische Linder, umfasste.

7. Die Aneignung von Rechtsmeinungen

(Tabanni) durch Hizb-ut-Tahrir
Nach eingehendem Studium, Uberlegung

und Untersuchung des Realzustandes der
Umma, wo sie angelangt ist, nach Untersu-
chung der Zeit des Propheten und der damali-
gen Situation sowie der Zeit der Rechtgeleite-
ten Kalifen und der 7ubiun’, nach genauer

Untersuchung der Methode des Propheten %

* auf die Gefihrten nachfolgende Generation, die von ihnen
unterrichtet wurde

28



bei der Botschaftsverkindung, von ihrem
Anbeginn bis zur Griindung des Islamischen
Staates in Medina, nach Studium seiner an-
schliefenden Vorgehensweise und der Riick-
kehr zu den Offenbarungstexten aus Qur'an
und Sunna und — davon abgeleitet — zum Ge-
fihrtenkonsens und dem Analogieschluss, un-
ter Zuhilfenahme der Aussagen von Prophe-
tengefihrten, Tabi'un und grofler Gelehrten-
imame, hat sich Hizb-ut-Tahrir — nach alldem
- bestimmte Ideen, Meinungen und Rechts-
spriche, die allesamt die Idee und Methode
betreffen, angeeignet. Es handelt sich hierbei
um rein islamische Ideen, Ansichten und
Rechtsspriche. Sie enthalten ausschlief}lich
islamische Elemente und sind durch nichts
unislamisches beeinflusst worden. Sie basieren
allein auf den Grundlagen des Islam und sei-
ner Texte, wobei sich die Partei auf das Prin-
zip des (rationalen) Denkens stiitzt.

Diese Ideen, Rechtsspriiche und Meinun-
gen hat sich die Partei in einem Umfang ange-
eignet, wie es fiir ihre Arbeit zur Wiederauf-
nahme der islamischen Lebensweise und zum
Tragen der islamischen Da'wa in die Welt
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durch die Errichtung des Kalifats und die
Aufstellung eines Kalifen vonnéten ist.

Die Gesamtheit dessen, was sich Hizb-ut-
Tahrir angeeignet und an Ideen, Meinungen
und Rechtsspriichen herausgegeben hat, ist in
seinen zahlreichen verdffentlichten Biichern
und Schriftstiicken enthalten, die er den Men-
schen vorlegt.

Folgende Biicher hat die Partei herausge-
geben:
. Die Lebensordnung des Islam
. Das Regierungssystem im Islam
. Das Wirtschaftssystem im Islam
. Das Beziehungssystem im Islam
. Die parteiliche Blockbildung
. Konzeptionen von Hizb-ut-Tahrir
. Der Islamische Staat

0 NN O Ll LN

. Die islamische Persoénlichkeit (in drei Tei-

len)

?. Politische Konzeptionen von Hizb-ut-Tah-
rir

10. Politische Einblicke von Hizb-ut-Tahrir
11. Prdambel zur Verfassung
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12. Das Kalifat

13. Wie das Kalifat zerstoért wurde

14. Das Strafsystem

15. Die Rechtsspriiche der Beweismittel

16. Widerlegung des marxistischen Sozialis-
mus

17. Das Denken

18. Die schnelle Auffassungsgabe

19. Das islamische Gedankengut

20. Widerlegung der Obligationstheorie in der

westlichen Gesetzgebung

21. Ein dringlicher Appell

22. Die ideale Wirtschaftspolitik

23. Die Finanzen im Staate des Kalifats

Ebenso hat die Partei Tausende von Be-
kanntmachungen, Denkschriften, Schriftsti-
cke und Heftchen herausgegeben, die sowohl

intellektuell-gedanklichen als auch politischen
Inhalts sind.

Wenn die Partei diese Ideen und Rechts-
spriche an die Menschen herantrigt, so tut sie
dies auf politische Weise. Das heif’t, sie trigt
sie an die Menschen heran, damit sie sich die-
se Ideen und Rechtsspriiche aneignen, danach
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handeln, sie weitertragen, um sie schliefllich
an die Macht zu bringen und im Leben zu
realisieren. Dies stellt eine Pflicht fiir sie als
Muslime dar, ebenso wie es fiir Hizb-ut-Tah-
rir als islamische Partei eine Pflicht darstellt
und ihre Mitglieder Muslime sind.

Die Partei stiitzt sich in ihrer Aneignung
der Ideen und Rechtsspriiche auf die Offenba-
rung in Qur'an und Sunna und auf das, was
sich daraus ableitet, nimlich den Konsens der
Prophetengefihrten (Idschma’ al-Sahaba) und
den Analogieschluss (A/-Qiyas). Denn die
Giltigkeit dieser vier Beweisquellen ist durch
die Offenbarung eindeutig und in absolut ge-
sicherter Weise (gaz7) bestitigt worden.

8. Die Methode von Hizb-ut-Tahrir

* Die Vorgehensmethode beim Tragen der
Da'wa besteht aus islamischen Rechtssprii-
chen. Sie ist der Vorgehensmethode des Ge-
sandten beim Tragen der Botschaft entnom-
men worden, da es unsere Pflicht ist, ihm zu

folgen. So sagt Allah ¥4&:
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= o A Bl ] Y5y 3 U = 3
Ipe= anl je=3y 1o sdly all g
"Wabrlich, im Gesandten Allabs ist euch ein
schones Vorbild gegeben, fiir diejenigen, die Allah
und den Jiingsten Tag anstreben und Allahs oft-
mals gedenken.” (Sure Al-Ahzab 33, Aya 21) Auch
sagt Er:

Al St sl atl (g w5
"Sprich, wenn ihr Allah liebt, so folgt mir, auf
dass Allah euch liebt und euch eure Siinden ver-
gibt." (Sure Ali Imran 3, Aya 31). Und Er sagt:

Lol e (=l Ly 03359yl (S0 Lo

"Und was der Gesandte euch gibt, das nehmt
an, und was er euch verbietet, dessen enthaltet
euch.” (Sure Al-Haschr 59, Aya 7) Es gibt noch
zahlreiche andere Verse, die belegen, dass es

eine Pflicht ist, dem Propheten zu folgen, ihn
als Vorbild zu nehmen und ihn nachzuahmen.

* Die Muslime leben heute in Dar u/-Kufr,
da sie nicht mit dem regiert werden, was Allah
herabgesandt hat, so dass ihre Situation der-
jenigen in Mekka bei der Entsendung des
Propheten &% gleicht. Aus diesem Grunde
muss die mekkanische Phase im Tragen der
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Da'wa als Vorbild dienen, das befolgt werden

muss.

* Wer das Leben des Propheten # in
Mekka verfolgt, bis dieser den Staat in Me-
dina errichtete, wird erkennen, dass er Phasen
durchlief, die durch besondere Merkmale her-
vorstechen. In diesen Phasen hat der Prophet
# bestimmte prignante Handlungen gesetzt.
Daraus entnahm die Partei die Methode ihres
Vorgehens, die Phasen ihres Werdegangs und
die Art der Handlungen, die sie in diesen
Phasen vorzunehmen hat, in genauer Befol-
gung der Handlungen des Propheten in den

verschiedenen Phasen seines Werdegangs.

* Darauf aufbauend hat die Partei die Vor-
gehensmethode in drei Phasen eingeteilt:

1. die Ausbildungsphase (Marhalat al-
Tathgif); sie soll Personen hervorbringen, die
von der Idee und der Methode der Partei
berzeugt sind, um den parteilichen Block zu
formen

2. die Interaktionsphase (Marhalat al-Ta-
fa'ul) mit der Umma, um den Islam an sie her-
anzutragen, damit sie ihn zu ihrem Anliegen
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macht und sich fiir seine Realisierung im Le-
ben einsetzt

3. die Phase der Regierungsiibernahme
(Marbalat al-Hukm), in welcher der Islam
vollstindig und umfassend implementiert und
als Botschaft in die Welt getragen wird.

Die erste Phase nahm die Partei im Jahre
1372 n. H. bzw. 1953 n. Chr. in Al-Quds (Je-
rusalem) auf. Thr Griinder war der ehrwiirdige
Gelehrte, der grofle Denker, der fihige Politi-
ker und Richter des Berufungsgerichts in
Jerusalem, Scheich Taqiyyu-d-Din an-Nabhani,
moge Allah seiner Seele gnidig sein. Wihrend
dieser Phase nahm die Partei mit Einzelper-
sonen aus der Umma Kontakt auf und unter-
breitete ihnen in individueller Weise ihre Idee
und Methode. Wer darauf ansprach, der wur-
de fur ein konzentriertes Studium in die Lehr-
kreise (Halagat) der Partei eingegliedert, um
die Ideen und Rechtsspriiche des Islam, die
sich die Partei angeeignet hat, zu verinnerli-
chen. Dadurch soll er zu einer islamischen
Personlichkeit ausgeformt werden, die mit
dem Islam interagiert, einen islamischen Intel-
lekt (‘Agliyya) und Charakter (Nafsiyya) auf-

weist und die islamische Botschaft an die
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Menschen herantrigt. Hat die Person dieses
Niveau erreicht, so zwingt sie sich selbst der
Partei auf und wird von ihr als Mitglied auf-
genommen. Genauso ist der Prophet & in der
ersten Phase der Da'wa, die iiber einen Zeit-
raum von drei Jahren verlief, vorgegangen. Er
ist an die Menschen individuell herangetreten,
um ihnen das, womit Allah ihn entsandt hat,
darzulegen. Diejenigen, die an ihn glaubten,
schloss der Prophet auf der Basis des Islam
insgeheim zu einem Block zusammen. Er ach-
tete sehr darauf, sie im Islam auszubilden, ih-
nen das Rezitieren dessen zu lehren, was an
Qur'an herabgesandt wurde, bis sie vollkom-
men mit dem Islam verschmolzen. Er traf sich
insgeheim mit ihnen und lehrte sie an ver-
borgenen Orten. Auch die Gebete iibten sie
im Geheimen aus. Allmihlich sprach sich die
Nachricht vom Islam in Mekka herum, man
redete dartiber und die Menschen traten grup-
penweise in den Islam ein.

In dieser Phase hat sich die Partei dem
Aufbau ihres Koérpers, seiner Vergroflerung
und der konzentrierten Ausbildung der Indivi-
duen in den Lehrkreisen gewidmet. Gegen-
stand dieses Unterrichts ist die parteispezifi-
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sche Geistesbildung (Parteikultur). So gelang
es ihr, einen parteilichen Block aus Mitglie-
dern zu formen, die mit dem Islam ver-
schmolzen sind, sich die Ideen der Partei an-
geeignet haben, mit diesen interagieren und an
die Menschen herantragen.

Nachdem die Partei es geschafft hatte,
diesen Block hervorzubringen, nachdem auch
die Gesellschaft ihn wahrgenommen und ihn,
seine Ideen und den Gegenstand seiner Da'wa
kennen gelernt hatte, ging sie in die zweite

Phase tiiber.

* Es ist dies die Phase der Interaktion
(Tafa'u/) mit der Umma, um ihr den Islam
aufzutragen und ein allgemeines Bewusstsein
und offentliches Meinungsbild iber die Ideen
und Rechtsspriiche des Islam, die die Partei
sich angeeignet hat, bei ihr zu erzeugen. Die
Umma soll sich diese Ideen ebenfalls aneig-
nen, auf ihre Umsetzung in der Realitit hinar-
beiten und die Partei bei ihrer Arbeit zur Er-
richtung des Kalifats und der Aufstellung ei-
nes Kalifen unterstiitzen. Dadurch soll die
islamische Lebensweise wiederaufgenommen
und die islamische Da'wa in die Welt getragen
werden.

37



In dieser Phase geht die Partei zum
kollektiven Massenappell tiber. Sie hat dabei
folgende Aufgaben zu erfiillen:

1. die konzentrierte Ausbildung der Indi-
viduen in den Sitzungen, um den Parteikorper
zu vergroflern und die islamischen Personlich-
keiten hervorzubringen, die in der Lage sind,
die islamische Da'wa zu tragen, um die in-
tellektuelle Konfrontation (A/-Sira’ al-fikri)
und den politischen Kampf (A4/-Kifah al-siyasi)

zu fiihren

2. die gemeinschaftliche Ausbildung der
Massen der Umma mit den Ideen und Rechts-
spriichen des Islam, die sich die Partei an-
geeignet hat; dies erfolgt im Moschee-Unter-
richt, in Klubs, in Vortrigen, an 6ffentlichen
Versammlungsplitzen, in Publikationen, Bu-
chern und Schriften, um ein allgemeines Be-
wusstsein bei der Umma zu erzeugen und um
mit ihr zu interagieren

3. die intellektuelle Konfrontation (A/-Si-
ra’ al-fikri) mit den Fundamenten des Kufr,
seinen Systemen und Ideen sowie mit den ver-
dorbenen Glaubensgrundlagen, den falschen

Ideen und fehlerhaften Konzeptionen der
Menschen; ihre Fehlerhaftigkeit, ihre Falsch-
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heit und ihr Widerspruch zum Islam wird
dargelegt, um die Umma von ihnen und ihrem
Einfluss zu befreien

4. der politische Kampt (4-Kifah al-siy-

asi), der wie folgt in Erscheinung tritt:

a) die Bekimpfung der ungliubigen
Kolonialmichte, die Macht und Einfluss in
der islamischen Welt besitzen, die Bekimp-
tung des Kolonialismus in all seinen gedankli-
chen, politischen, wirtschaftlichen und mili-
tirischen Erscheinungsformen sowie die Auf-
deckung seiner Strategien und Machenschat-
ten, um die Umma von seiner Hegemonie und
jeder Form seiner Einflussnahme zu befreien

b) die Bekimpfung der Herrscher in
den Lindern der arabischen und islamischen
Welt, ihre Blostellung, das Anprangern ihrer
Taten und die Rechenschaftsforderung von
ihnen, sobald sie die Rechte der Umma mis-
sachten, die Pflicht ihr gegeniiber unvollstin-
dig erfiillen, eine ihrer Angelegenheiten ver-
nachlissigen oder den Gesetzen des Islam zu-
widerhandeln; auch soll ihre Regentschaft be-
seitigt werden, um die Regentschaft des Islam
an ihre Stelle zu setzen
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5. die Wahrnehmung der Interessen der
Umma (Tabanni Masalih Al-Umma) und die
Betreuung ihrer Angelegenheiten gemifl den
Rechtssprichen des Islam.

Die Partei ist all dem in Befolgung dessen
nachgegangen, was der Prophet # unter-
nahm, als thm folgender Vers offenbart wurde:

= il e poely wp ke f:\.,ab

"So tue das kund, was dir befohlen wurde,
und wende dich von den Gitzendienern ab.”
(Sure Al-Hidschr 15, Aya 94) Der Gesandte e
machte sein Anliegen, den Islam, offentlich
bekannt, versammelte seine Sippe Quraisch
beim Safa (Stelle in der Nihe der Ka'ba), er-
klirte ihr, dass er ein entsandter Prophet sei
und forderte sie auf, an ihn zu glauben. Nun
richtete er seine Botschaft an Gemeinschaften
und Individuen in gleicher Weise. Er stellte
sich dem Stamm der Quraisch, ithren Géttern,
Glaubensgrundlagen und Ideen entgegen. Er
deckte deren Fehlerhaftigkeit, Verdorbenheit,
Falschheit und Mangelhaftigkeit auf. Er griff
diese Ideen an, wie er alle existierenden Glau-
bensgrundlagen und Ideen angriff. Auch die
aufeinander folgenden Verse des Qur'an betei-
ligten sich an dieser Auseinandersetzung. Sie
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griffen die Untaten der Mekkaner, wie das
Zinsnehmen, das lebendige Begraben der
weiblichen Siuglinge, das Verkiirzen des Ma-
fes und die Unkeuschheit erbarmungslos an.
Die Verse wendeten sich aber auch gegen die
Herrscher und Fiirsten der Quraisch. Sie und
ihre Viter wurden offen der Torheit bezich-
tigt, ihre Wunschtriume der Licherlichkeit
preisgegeben und ihre verschworerischen Ma-
chenschaften gegen den Propheten %, seine
Da'wa und seine Gefihrten blofigestellt.

Die Partei ist stets aufrichtig, offen und
herausfordernd gewesen, sei es im Tragen ih-
rer Ideen, in der Zuriickweisung anderer Ideen
und politischer Blockbildungen, im Kampf ge-
gen die ungliubigen Kolonialstaaten oder in
der Bekimpfung der Regenten. Weder ver-
schleiert noch umschmeichelt sie, noch zieht
sie Kompromisse. Sie hofiert niemanden, ohne
Rucksicht auf sich selbst, auf die Konsequen-
zen oder die jeweiligen Umstinde. Sie stellt
sich jedem in den Weg, der dem Islam und
seinen Gesetzen zuwiderhandelt. Diese Vor-
gehensweise setzte sie der brutalen Willkiir
der Herrscher aus, was sich in Gefingnisstra-

ten, Folter, Vertreibung, Verfolgung, Be-
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kimpfung im Einkommen, Behinderung der
personlichen Angelegenheiten, Verbot der
Ausreise und schliefllich in der Ermordung
duflerte. Viele sind bereits von den Unrecht-
herrschern getétet worden, so im Irak, in Sy-
rien und in Libyen. Die Gefingnisse Jorda-
niens, Syriens, des Irak, Agyptens Libyens
und Tuneswns sind voll mit ihren Mitglie-
dern. Die Partei folgt damit dem Vorbild des
Propheten &%, der mit der Botschaft des Islam
kam und sich offen und herausfordernd an die
gesamte Welt wandte. Er war von der Wahr-
heit, zu der er aufrief, felsenfest iiberzeugt und
stellte sich der gesamten Welt entgegen. Den
Menschen aller Hautfarben erklirte er den
Krieg, ohne Riicksicht auf Traditionen, Ge-
briuche, Religionen, Glaubensgrundlagen,
Regenten oder Untertanen. Er nahm auf
nichts anderes Riicksicht als auf die Botschaft
des Islam. Er begann die Gottheiten der Mek-
kaner anzuprangern, er forderte ihre Glau-
bensvorstellungen heraus und erklirte sie fiir
toricht. Er tat dies, obwohl er allein, mittellos
und ohne Beistand war. IThm standen keine
Waften zur Verfiigung, aufler seiner tiefen
Uberzeugung von der Richtigkeit der Bot-
schaft, mit der er entsandt worden war.
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Obwohl die Partei in ihrer Vorgehenswie-
se aufrichtig, offen und herausfordernd ist, hat
sie ihre Titigkeit auf die politische Arbeit be-
schrinkt und ist nicht zu materiellen Hand-
lungen gegen die Machthaber oder gegen die-
jenigen, die sich der Da'wa in den Weg stel-
len, tibergegangen. Die Partei folgt dabei dem
Vorbild des Propheten % in Mekka, wo er
sich ebenfalls auf die gewaltlose Da'wa-Ti-
tigkeit beschrinkt hat. Bis zu seinem Auszug
nach Medina hat er keine einzige materielle
Handlung vollzogen. Als ihm die Teilnehmer
der zweiten Baia von Aqaba vorschlugen, ich-
nen zu erlauben, gegen die Bewohner von
Mina mit dem Schwert vorzugehen, ant-
wortete er:

(s Wy o 55 1y
"Dies ist uns noch nicht befohlen worden!"
Allah ¥ befahl ihm, das Leid genauso
standhaft zu ertragen, wie es die Propheten

vor ihm standhaft ertragen haben, und sagte
zu thm:
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"Es wurden wohl wvor dzr Gesandten der
Liige geziehen; doch ertrugen sie standhaft Ver-

leugnung und Leid, bis Unser Sieg zu ibnen
kam." (Al-An'am 6, Aya 34)

Dass die Partei keine materielle Gewalt
benutzt, um sich zu schiitzen oder gegen die
Herrscher vorzugehen, hat nichts mit der
Frage des Dschihad zu tun. Der Dschihad wird
bis zum Tag der Auferstehung fortbestehen.
Wann immer die unglidubigen Feinde ein isla-
misches Land angreifen, ist es den Bewohnern
eine Pflicht, sie zuriickzuschlagen. Die Scha-
bab, die Parteimitglieder in diesem Gebiet,
sind ein Teil der dortigen Muslime, und so
haben auch sie — in ihrer Eigenschaft als Mus-
lime - die Pflicht, den Feind zu bekimpfen
und zuriickzuschlagen, genau wie die anderen
Muslime auch. Sobald es einen muslimischen
Fihrer gibt, der den Dschibhad im Namen Al-
lahs vollzieht, um Sein Wort emporzuheben,
und die Menschen dazu aufruft, miissen auch
die Parteimitglieder diesem Aufruf Folge

leisten, und zwar in ihrer Eigenschaft als

44



Muslime des Landes, in welchem der Aufruf
erfolgt ist.

Nachdem die Umma ihr Vertrauen in ihre
Fihrer und Herrscher, die lange Zeit ihre
Hoffnungstriger waren, verlor, nachdem die
ganze Region in schw1er1gste Unstinde ver-
setzt wurde, um die Verschworungspline
durchfiihren zu kénnen, nachdem auch die
Herrscher mit Unterdriickung und Willkar
gegen ihre eigenen Volker vorgingen und der
Partei und ihren Mitgliedern schlimmstes
Leid zufiigten — nach alldem erstarrte die Ge-
sellschaft vor der Partei. Darauthin forderte
die Partei Beistand (7ulab al-Nusra) von je-
nen, die dazu in der Lage waren. Sie tat dies
aus zwel Grinden:

1. zum Schutze ihrer Mitglieder, um die
Da'wa in Sicherheit tragen zu konnen

2. zur Erlangung der Herrschaft, um das
Kalifat zu errichten und den Islam umzuset-
zen.

Neben der Forderung um Beistand setzt
die Partei ihre gesamten Titigkeiten fort wie
zuvor. Dazu gehort das konzentrierte Studium

in den Sitzungen, die kollektive Ausbildung,
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das Fokussieren auf die Umma, um ihr den Is-
lam aufzutragen, die Erzeugung einer 6ffentli-
chen Meinung, die Bekdmpfung der unglaubi-
gen Kolonialmichte, das Aufdecken ihrer Pli-
ne und Verschworungen, der Kampf mit den
Herrschern, das Wahrnehmen der Interessen
der Umma und die Betreuung ihrer Angele-
genheiten. Die Partei setzt all diese Titig-
keiten fort und hofft, dass Allah ihr und der
Umma den Erfolg, den Sieg und den Triumph
beschert, der die Herzen der Gliubigen er-
freuen wird.

9. Die Idee von Hizb-ut-Tahrir
Die Idee, auf der Hizb-ut-Tahrir griindet,

die auch von der Summe ihrer Mitglieder
verkorpert wird und mit der sie die Umma
verschmelzen mochte, damit diese sie zu ih-
rem Anliegen macht, ist die islamische Idee,
d.h. die islamische Agida und das, was an
Rechtssprichen aus ihr hervorgeht bzw. sich
an Ideen auf sie stiitzt.

Die Partei hat sich aus dieser Idee ein
Maf angeeignet, das sie als politische Partei
bendétigt, um den Islam in der Gesellschaft re-
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alisieren zu konnen, d.h., um ihn in der Re-
gentschaft, in den vertraglichen Beziehungen
und in alle anderen Lebensbereichen zu mani-
festieren. Alles, was sich die Partei an Ideen
und Rechtsspriichen angeeignet hat, wurde in
den von ihr veroffentlichten Biichern und
Schriften ausfiihrlich dargelegt, und zwar mit
den detaillierten Beweisen fir jeden Rechts-
spruch, jede Meinung, jede Idee und jede
Konzeption. Im Folgenden werden eine Reihe
hervorstechender Beispiele fiir das angefihrt,
was sich die Partei an Ideen, Rechtsspriichen,
Meinungen und Konzeptionen angeeignet hat.

e  Dieislamische Agida

Die islamische Agida (Grundiiberzeugung) ist
die Uberzeugung von der Existenz Allahs, Sei-
ner Engel, Seiner Bucher, Seiner Gesandten,
des Jiingsten Tages und die Uberzeugung, dass
Qada’und Qadar (Schicksal und Bestimmung)
im Guten wie im Schlechten von Allah 4&
stammen.

Der Iman ist das apodiktische, der Realitit
entsprechende Bekenntnis, das durch einen

47



Beweis erfolgt ist. Handelt es sich um ein Be-
kenntnis ohne Beweis, so ist es kein Iman, da
keine Gewissheit bzw. Sicherheit vorliegt. Ein
Bekenntnis ist nur dann gesichert, wenn es aus
einem apodiktischen (gar7) Beweis hervorge-
gangen ist. Daher muss der Beweis fiir die
Agida ein absolut sicherer, unumst6filicher
Beweis sein und nicht nur ein glaubhafter.

Die Agida ist die "Bezeugung, dass kein
Gott aufier Allah existiert und dass Muham-
mad der Gesandte Allahs ist". Diese Bezeu-
gung kann nur dann erfolgen, wenn sie auf si-
cherem Wissen, auf Gewissheit und Aufrich-
tigkeit griindet, und nicht, wenn sie nur auf
Annahmen basiert. Denn Annahmen fithren
weder zu wirklichem Wissen noch zur Ge-
wissheit.

Die islamische Agida (Grundiiberzeu-
gung) ist das Fundament des Islam und seiner
Lebensanschauung; sie ist das Fundament des
Staates, der Verfassung und aller Gesetze. Sie
ist die Grundlage all dessen, was aus ihr her-
vorgeht oder auf ihr aufbaut, seien es islami-
sche Ideen, Rechtsspriiche oder Konzepti-
onen. Sie ist sowohl intellektuelle Fiihrung als
auch gedankliches Fundament. Sie stellt auch
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eine politische Grundiiberzeugung dar, da die
Ideen, Rechtsspriiche, Ansichten und Kon-
zeptionen, die aus ihr hervorgehen oder auf ihr
autbauen, zum einen mit den Angelegenheiten
des Lebens und ihrer Betreuung verkniipft
sind, zum anderen aber ebenso mit den An-
gelegenheiten des Jenseits. Sie beinhaltet die
Rechtsspriiche, die die Angelegenheiten des
Handels, das Mietens, der Vollmacht, der
Biirgschaft, des Eigentums, der Heirat, der
Unternehmen und des Erbes regeln, sowie
Rechtsspriiche, aus denen die Art der Umset-
zung dieser Regelungen hervorgeht. Hierzu
gehoren etwa die Rechtsspriiche zur Auf-
stellung eines Befehlshabers (Amir) fur jede
Gemeinschaft. Es sind Rechtsspriche, die die
Methode seiner Aufstellung, den Gehorsam
und die Rechenschaftsforderung betreffen so-
wie den Dschihad, die Abkommen zur Kriegs-
beilegung, den Friedensschluss, den Waffen-
stillstand, die Strafgesetze und andere. Sie ist
also eine Agida zur Regelung der Lebensan-
gelegenheiten, womit sie zwangsliufig eine
politische Agida ist, denn Politik ist nichts
anderes als die Regelung der Angelegenheiten
des Lebens. Man kann sie nicht vom Kampf
und auch nicht von der kriegerischen Ausein-
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andersetzung trennen, was das Tragen ihrer
Botschaft, ihren Schutz und die Tatsache
betrifft, dass sie in einer Herrschaft verkorpert
wird. Der Herrscher hat die Pflicht, sie zu
schiitzen und fiir ihren Erhalt und ihre
Umsetzung zu sorgen. Wenn er in ihrer Um-
setzung oder im Tragen ihrer Botschaft an die
Welt nachlissig werden sollte, ist er zur
Rechenschaft zu ziehen.

Die islamische Agida bestimmt Allah als
den Alleinigen, dem Anbetung, Gehorsam
und Gesetzgebung zustehen, und verbannt die
Anbetung alles anderen, seien es Geschépfe,
Statuen oder Gotzen, Leidenschaften oder
Begierden. Er allein ist der Schépfer, Dem al-
lein die Anbetung gebiihrt. Er ist der Richter,
der Bestimmende, der Gesetzgeber. Er ist der
Rechtleitende, der Gebende, der Lebensspen-
der, der Todbringende, der Unterstiitzer. Er
ist der Allmichtige, in Dessen Hinden alles
liegt, und keines seiner Geschopfe hat daran

Anteil.

Die Agida bestimmt den Propheten Mu-
hammad # als den Einzigen, dem die Befol-
gung zusteht. Keinem anderen Geschopf steht
dies zu und von keinem anderen darf etwas
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ibernommen werden. Denn er ist der Uber-
mittler der Gesetzgebung Allahs. Es ist nicht
zulissig, eine Gesetzgebung von anderen
Menschen, Religionen, Ideologien oder Ge-
setzgebern zu ibernehmen. Vielmehr ist es
Pflicht, dem Propheten # allein Folge zu leis-

ten.

"Und was euch der Gesandte gibt, das nehmt an;

und was er euch untersagt, dessen enthaltet euch.”
(Sure Al-Haschr 59, Aya 7)

- s ol (pe B gl [,l O
"Weder ein gliubiger Mann noch eine gliu-
bige Frau haben - wenn Allah und Sein Gesand-
ter etwas entschieden haben — in ihrer An-

gelegenheit noch eine Wahl.” (Sure Al-Abzab 33,
Aya 36)
i o L D58 o iy Y sl Y
"Doch nein, bei deinem Herrn; sie sind nicht
eher Gliubige, bis sie dich zum Richter iiber alles

machen, was zwischen ihnen strittig ist [...[."
(Sure Al-Nisa 4, Aya 65)
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"Mégen sich diejenigen, die sich Seinem Be-
fehl widersetzen, (davor) hiiten, dass sie nicht
Drangsal befalle oder eine schmerzliche Strafe.”
(Sure Al-Nur 24, Aya 63)

Die Agida schreibt die vollstindige Um-
setzung des Islam vor. Dies muss unverziiglich
im gesamten Umfang geschehen, ohne irgend-
welche Zwischenschritte. Es ist nicht zulissig,
nur einen Teil davon anzuwenden und einen
anderen auszulassen. Eine stufenweise Umset-
zung ist verboten. Die Muslime sind dazu
aufgefordert, die Gesamtheit dessen umzuset-
zen, was Allah dem Propheten offenbart hat,
denn Er sagt:

Ga (Sl oty Koo S Lo

() r'ﬁ_.«\ﬂ Gy

"Heute habe Ich euch euren Din (Lebensord-
nung) vervollkommnet und Meine Gabe an euch
vollendet und euch den Islam als Lebensordnung
gutgebeifien.” (Sure Al-Ma'ida 5, Aya 3) Es wer-
den keine Unterschiede zwischen den einzel-
nen Gesetzen und Rechtsspriichen gemacht.
Alle gottlichen Gesetze sind gleichwertig in

52



der Pflicht, sie anzuwenden. Daher haben
Abu Bakr und die Gefihrten diejenigen be-
kimpft, welche die Zahlung der Zakat verwie-
gert haben, da sie sich einem einzigen islami-
schen Rechtsspruch widersetzt haben. Allah,
der Erhabene, droht sogar denjenigen, die
zwischen den Rechtsspriichen Unterschiede
machen. Wer an einen Teil (des Buches)
glaubt, wihrend er einen anderen verleugnet,
hat Schande im Diesseits und eine schwere
Strafe im Jenseits zu erwarten. So sagt Allah:

o oo Wb e 000,85 5 GISJI iang ¢y 53]
0330 2l sy Ll L (3 o35 V) (S ells i
Ol sl )

"Glaubt ihr denn an einen Teil des Buches
und verleugnet einen anderen? Fiir diejenigen
unter euch, die solches tun, gibt es keine Vergel-
tung aufler Schande in diesem Leben; und am
Tage der Auferstehung werden sie der schwersten
Bestrafung zugefiibrt.” (Sure Al-Bagara 2, Aya 85)

Demgemif hat sich die Partei den Ideen
der Grundiiberzeugung (A4gida) und was damit
verbunden ist zugewandt. Hierzu gehoren
Themen wie der Beweis der Existenz eines
Schopfers, der Beweis der Notwendigkeit von
Propheten sowie der Beweis, dass der Qur'an
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von Allah stammt und Muhammad ein Got-
tesgesandter ist. Dies erfolgt auf der Grund-
lage von rationalen (‘ag/i) Beweisen und sol-
chen, die aus dem Qur'an und den absolut
authentischen Hadithen tibertragen sind (nag-
/). Dazu gehoren auch die Themen "Qadar"
(Ewiges Wissen Allahs), "Qada’ und Qadar"
(Schicksal und Bestimmung), "Rizq" (Le-
bensunterhalt), "Adschal" (Lebensfrist), "Al-
Tawakkul" (Gottvertrauen) und "A/-Hidaya
wa al-Dalal' (Rechtleitung und Irregang).

e Dieislamischen Rechtsprinzipien

1. Prinzip: Bei Handlungen gilt der
Grundsatz des Festhaltens am islamischen
Rechtsspruch, so dass eine Handlung erst
dann vollzogen wird, wenn ihr Rechtsspruch
bekannt ist. Bei Dingen hingegen gilt grund-
sitzlich, dass sie erlaubt sind, es sei denn, es
liegt ein Beweis fiir deren Verbot vor.

Der Muslim ist islamrechtlich dazu an-
gehalten, all seine Handlungen gemifl den is-
lamischen ‘Rechtssprﬁchen zu vollziehen. So

hat Allah ¥

5 entschieden:
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"Doch nein, bei deinem Herrn; sie sind nicht
eher Gliubige, bis sie dich zum Richter iiber alles
machen, was zwischen ihnen strittig ist [...[."

(Sure Al-Nisa 4, Aya 65) Auflerdem befiehlt Er:

| ogols ac [,El@ Loy 09350 J gl ('blﬂ Loy
"Und was euch der Gesandte gibt, das nehmt
an; und was er euch untersagt, dessen enthaltet
euch.” (Sure Al-Haschr 59, Aya 7) Somit ist der
Muslim in allen seinen Handlungen an die
Gesetze des islamischen Rechts gebunden.
Das islamische Gesetz bzw. der islamische
Rechtsspruch ist "die Ansprache des Gesetz-
gebers betreffend die Handlungen der Men-
schen". Alles, was nicht auf die Ansprache des
Gesetzgebers (Allah) zuriickgefithrt werden
kann, ist kein islamisches Gesetz bzw. kein
islamischer Rechtsspruch. Fiir jede Handlung
und jedes Ding auf dieser Welt hat Allah das

entsprechende Gesetz aufgezeigt. So sagt Er:

cswpi-b Wbpﬁﬁh&éﬂp—ll

"Heute habe Ich euch euren Din (Lebensord-
nung) vervollkommnet und Meine Gabe an euch
vollendet und euch den Islam als Lebensordnung
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gutgebeifien.” (Sure Al-Ma'ida 5, Aya 3) Des Wei-
teren sagt Er:

cs SN bLs ST elle Wy

"Und Wir haben dir das Buch zur Erklirung
aller Dinge herabgesandst [...]." (Sure Al-Nahl 16,
Aya 89)

Die allgemeine Ansprache des Gesetzge-
bers hat die Gegenstinde und Dinge grund-
sitzlich fiir erlaubt (mubah) erklirt, und diese
Erlaubnis stellt einen islamischen Rechts-
spruch dar. Denn die Erlaubnis (A-Mubah)
definiert sich als das, was der Gesetzgeber den
Menschen zur freien Wahl gestellt hat, es zu
tun oder zu unterlassen. Allah % sagt:

betr ¥ 3 b (S Gl o301 pm
"Er ist es, Der fiir euch alles auf Erden er-
schuf.” (Sure Al-Bagara 2, Aya 29) Auch sagt Er:
batm 2591 3 Ly Sl 3 L (SO sy
"Und Er hat alles fiir euch dienstbar ge-
macht, was in den Himmeln und auf Erden ist.”

(Sure Al-Dschathiya 45, Aya 13) Das bedeutet,

dass Allah die Dinge in den Himmeln und auf
der Erde fir uns erschaffen und dienstbar ge-
macht hat, so dass sie erlaubt sind. Keines die-
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ser Dinge bedarf eines speziellen Beweises,
denn der allgemeine Beweis beinhaltet ihre
grundsitzliche Erlaubnis. So sagt Allah 4&:

L.,LY\)\a-uo)Y\ Sk l=

'[...] so esst von dem, was es auf Erden an
Erlaubtem und Gutem gibt [...]." (Sure Al-Bagara
2, Aya 168) Das heifdt, dass der Verzehr von
allen Dingen grundsitzlich erlaubt ist und fiir
den Verzehr einer bestimmten Sache kein spe-
zifischer Beweis mehr notwendig ist. Denn
der allgemeine Beweis (Da/i/ ‘am) hat es er-
laubt. Demzufolge bendétigt das Verbot des
Verzehrs von Verendetem, von Schweine-
fleisch, von zu Tode Gestiirztem und von
Raubtieren sowie das Verbot des Trinkens von
Rauschgetrinken einen islamischen Rechtsbe-
weis, der diese Dinge verbietet. Dieser stellt
dann eine Ausnahme vom allgemeinen Beweis

der Erlaubnis dar.

2. Prinzip: Das, was zur Erfiillung einer
Pflicht unabdingbar ist, wird ebenfalls zur
Pflicht.

3. Prinzip: Anlehnung an den Grundzu-
stand (Istishab al-Asl)
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4. Prinzip: Das Gute (Khair) ist das, was
Allahs Wohlwollen erzeugt, und das Schlechte
(Scharr) ist das, was Seinen Zorn hervorruft.

5. Prinzip: Schon (bassan) ist, was das isla-
mische Recht fiir schén erklirt, und unschon
(gabih) ist, was das islamische Recht fiir un-
schén erklirt hat.

6. Prinzip: Rechtsspriiche im Bereich der
Anbetung (Ibadat), der Nahrungs- und Klei-
dungsvorschriften und der Ethik haben keine
Rechtsbegriindung (I7/z). Man ist in ihrem
Fall an die Aussage des Offenbarungstextes
gebunden.

o Islamrechtliche Definitionen

Hierzu gehort z.B. die Definition des isla-
mischen Rechtsspruches als "die Ansprache
des Gesetzgebers betreffend die Taten der
Menschen" oder die Definition der Pflicht
(Wadschib) als "die strikte (apodiktische) Auf-
forderung” bzw. als "das, was bei seiner Aus-
tihrung belohnt und bei seiner Unterlassung
bestraft wird", und die Definition des Verbots
als die strikte (apodiktische) Untersagung bzw.
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als "das, was bei dessen Ausfilhrung bestraft
wird".

e Definitionen, die sich nicht aus dem is-
lamischen Recht ableiten

Hierunter fallen die Definitionen des
Denkens, der rationalen bzw. der wissen-
schaftlichen Denkmethode und der Gesell-
schaft. Diese Definitionen leiten sich aus der
Realitiit ab.

Denken, Verstand und Begreifen bedeu-
ten dasselbe und definieren sich wie folgt: die
Ubertragung der Realitit iiber die Sinnesor-
gane ins Gehirn, wo diese Realitit durch die
vorhandenen Vorinformationen erklirt wird.

Das Denken setzt vier Bedingungen vor-
aus, um tberhaupt als solches gelten zu diir-
fen: die Realitit, ein funktionsfihiges Gehirn,
die Sinnesorgane und die Vorinformationen.
Das Vorhandensein dieser Dinge ist die unbe-
dingte Voraussetzung, damit ein Denkprozess
stattfinden kann. Nur unter diesen Bedingun-
gen lisst sich von Denken, Verstand bzw. Be-
greifen sprechen.

Die rationale Denkmethode ist die Denk-
methode, tber die das Verstehen der Dinge
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erfolgt. Es ist die Denkmethode, durch welche
der Verstand zu Ideen gelangt, bzw. die Art
und Weise, durch die der Verstand die Ideen
hervorbringt. Die rationale Denkmethode ist
die Arbeitsmethode des Verstandes an sich.

Die rationale Denkmethode ist eine spe-
zielle Methode des Forschens, mit dem Ziel,
die Wahrheit des untersuchten Gegenstandes
zu erkennen. Dies erfolgt durch die Ubertra-
gung der tber die Sinne wahrgenommenen
Realitit ins Gehirn unter gleichzeitiger Hin-
zunahme von bereits vorhandenen Vorinfor-
mationen, mit deren Hilfe die Realitit erklirt
wird. Das Gehirn fillt sein Urteil, und dieses
Urteil ist das Denken bzw. das rationale Be-
greifen. Dazu gehért sowohl die Untersu-
chung der wahrnehmbaren Stoffe, wie die
Physik, als auch der Ideen, wie etwa Uberzeu-
gungen und Gesetzgebung Ebenso fillt das
Text- und Wortverstindnis darunter, bei z.B.
juristischen und literarischen Untersuchungen.
Diese Denkmethode stellt die natiirliche und
urspriingliche Methode des Begreifens dar.
Aus ihrem Verfahren ergibt sich das Verste-
hen oder Begreifen der Dinge an sich. Durch
sie gelangt der Mensch - als Mensch - zur Er-
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kenntnis jeder Sache, zu deren Erkenntnis er
gelangen mochte.

Die wissenschaftliche Denkmethode ist
eine spezielle Forschungsmethode, die das
Ziel verfolgt, die Wahrheit des untersuchten
Gegenstandes mittels wissenschaftlicher Ex-
perimente zu erkennen. Sie ist allein auf die
Untersuchung der wahrnehmbaren Stofte be-
schrinkt und kann nicht auf die Untersuchung
von Ideen ausgedehnt werden. Sie ist auf die
experimentelle Wissenschaften spezialisiert.
Hierbei wird die Materie bestimmten aufier-
gewohnlichen und auflernatirlichen Umstin-
den und Faktoren unterworfen. Aus der Beo-
bachtung der Materie unter diesen neuen Ge-
gebenheiten und ihren urspriinglichen werden
bestimmte wahrnehmbare materielle Erkennt-
nisse Uber ihr Wesen oder ihre Eigenschaften
abgeleitet - eine Vorgehensweise, wie sie aus
wissenschaftlichen Labors bekannt ist.

Das Ergebnis, zu welchem der Forscher
tber die wissenschaftliche Methode gelangt,
ist kein absolut gesichertes Ergebnis, sondern
nur ein glaubhaftes. Denn die wissenschaftli-

che Denkmethode ist fehlbar. Thre Fehlbarkeit

gehort zu ihren Grundsitzen, wie es in den
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Regelwerken der experimentellen Wissen-
schaften verankert ist.

Die wissenschaftliche Denkmethode ist
aus der rationalen Denkmethode abgeleitet
und stellt fiir sich keine Grundlage des Den-
kens dar. Sie kann gar nicht zur Grundlage er-
hoben werden, da sie kein umfassendes
(Denk-) Fundament bildet, auf dem ideolo-
gisch aufgebaut werden kann. Sie ist — wie ge-
sagt - eine Ableitung aus der rationalen Denk-
methode. Wiirde man sie zur allgemeinen
Denkgrundlage erheben, so miissten die meis-
ten gesicherten Erkenntnisse und Wahrheiten
aus der Untersuchung ausgeschlossen werden.
Viel Wissenswertes, das Wahrheiten beinhal-
tet und heute selbstverstindlich unterrichtet
wird, wiire in diesem Falle nicht mehr existent,
weil es den Regeln der wissenschaftlichen
Denkmethode nicht unterworfen werden
kann. Trotzdem sind diese Woahrheiten
vorhanden und real und sinnlich wahrnehm-

bar.
o Die Gesellschaft

Die Gesellschaft ist eine Gruppe von
Menschen, welche dieselben Ideen, Gefiihle

und dasselbe System verbindet. Es ist eine
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Gruppe von Menschen, zwischen denen Be-
ziehungen bestehen. Eine Menschengruppe
allein ergibt noch keine Gesellschaft, sondern
nur eine Gemeinschaft. Was die Gesellschaft
ausmacht, sind die Beziehungen. Die Gesell-
schaft setzt sich in ihrer detaillierten Wahrheit
aus den Menschen, den Ideen, den Gefiihlen
und den Systemen zusammen. Der gesunde
Zustand der Gesellschaft resultiert aus dem
gesunden Zustand ihrer Ideen, Gefiihle und
Systeme. Die einzelnen Gesellschaften unter-
scheiden sich demzufolge in ihren Beziehun-
gen, so dass man von der islamischen, der
kommunistischen und der kapitalistischen Ge-
sellschaft spricht.

o Die weltweit existierenden ldeologien

Weltweit existieren drei Ideologien: der
Islam, die kapitalistische Demokratie und der
Kommunismus.

Die kapitalistische Demokratie:

Es ist die Ideologie der westlichen Staaten
und der USA, die Ideologie der Trennung von
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Religion und Staat und der Religion vom Le-
ben: "Gib Ciisar, was Cisars ist und Gott, was
Gottes ist." Demgemif ist es der Mensch, der
sich sein System im Leben selber schafft.

Diese Ideologie ist eine Ideologie des Un-
glaubens (Kufr), die dem Islam diametral
widerspricht, da im Islam Allah der Gesetzge-
ber ist und Er allein das System fiir die Men-
schen festlegt. Er machte den Staat zu einem
Bestandteil der islamischen Gesetzgebung,
und Er machte es zur Pflicht, alle Angelegen-
heiten des Lebens nach den von IThm herabge-
sandten islamischen Rechtsspriichen zu losen.
Daher ist es den Muslimen verboten, die kapi-
talistische Ideologie zu ibernehmen und deren
Gesetze und Systeme anzuwenden, da es sich
um eine Ideologie des Kufr handelt und ihre
Ideen und Systeme ebenfalls Kufr sind, die im
volligen Widerspruch zum Islam stehen.

Die Ansicht des Islam zu den Freiheiten:

Zu den hervorstechendsten Ideen der
kapitalistischen Ideologie gehort das Gebot
der Wahrung der Freiheiten des Menschen.
Zu diesen Freiheiten gehort die Glaubenstrei-
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heit, die Meinungsfreiheit, die Eigentums-
freiheit und die persénliche Freiheit. Aus der
Eigentumsfreiheit resultierte die kapitalisti-
sche Wirtschaftsordnung, die auf dem Profit
basiert. Sie fiihrte zu diesen gewaltigen Mono-
polstellungen, die wir heute vorfinden und die
wiederum die ungldubigen westlichen Staaten
zur Kolonialisierung der Vélker und zur Aus-
beutung ihrer Reichtiimer veranlasste.

Diese vier allgemeinen Freiheiten stehen
im Widerspruch zu den Gesetzen des Islam.
So ist der Muslim nicht frei in seinem Glau-
ben, denn wenn er vom Glauben abfillt, wird
er zur Riickkehr aufgefordert. Kommt er dem
nicht nach, wird er getotet. Der Gesandte &%
sprach:

(588 ays J )
"Wer seinen Glauben wechselt, den totet
ihr."
Der Muslim ist auch in seiner Meinungs-
duflerung nicht frei, denn was der Islam als
Ansicht vertritt, muss auch seine Ansicht sein,

und dem Muslim ist es nicht gestattet, eine
andere Meinung zu vertreten als die des Islam.

65



Des Weiteren besitzt der Muslim beziig-
lich des Eigentums keine Freiheit. Ihm ist es
nur im Rahmen der islamrechtlichen Griinde
erlaubt, Eigentum zu erwerben. Er ist nicht
frei, zu besitzen, was er will und wie er will,
sondern ist an die Grinde des Eigentumser-
werbs gebunden. Ohne sie ist es ihm aus-
driicklich verboten, etwas zu besitzen. So darf
er nicht durch Zinsnahme (Riba), Mono-
polisierung, den Verkauf von Rauschgetrinken
oder Schweinefleisch und durch dhnliche
islamrechtlich verbotene Wege Eigentum er-
werben. Es ist dem Muslim untersagt, auf ei-
nem dieser Wege zu Eigentum zu gelangen.

Die personliche Freiheit existiert im Islam
nicht. Der Muslim ist personlich nicht frei,
sondern an den Standpunkt des islamischen
Rechts gebunden. Sollte er beispielsweise dem
Gebet oder dem Fasten nicht nachkommen,
so wird er bestraft. Sollte er betrunken sein
oder Unzucht begehen, wird er ebenfalls be-
straft. Ebenso verhilt es sich, wenn eine Frau
unvollstindig bekleidet oder ohne ihre Reize
zu verdecken in die Offentlichkeit tritt. Des-
wegen haben die Freiheiten im westlich-ka-
pitalistischen System keinen Platz im Islam
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und stehen im diametralen Gegensatz zum
thm.

Eines der hervorstechendsten Ideen des
Kapitalismus ist die Demokratie.

Die Ansicht des Islam zur Demokratie

Demokratie bedeutet Herrschaft des Vol-
kes durch das Volk fiir das Volk. Das demo-
kratische System basiert auf der Grundlage,
dass das Volk der Souverin und Willenstriger
ist und den Vollzug innehat. Es lenkt seinen
eigenen Willen, da es sein eigener Herr und
Souverin ist und niemand anderer die Sou-
verinitit Gber das Volk besitzt. Demzufolge
ist das Volk der Gesetzgeber. Es bestimmt die
Gesetzgebung nach seinem eigenen Willen
und hebt sie wieder auf, wenn sie diesem nicht
mehr entspricht. Angesichts dessen, dass das
Volk dies selbst nicht tun kann, wihlt es fir
sich Vertreter, die stellvertretend die Gesetz-
gebung tibernehmen.

Die Regentschaft und der Vollzug liegen
ebenfalls in Hinden des Volkes. Da es un-

mdglich ist, die Herrschaft selbst auszuiiben,
wihlt es Herrscher, die stellvertretend die Ge-
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setzgebung, die das Volk festgelegt hat, aus-
tihren. Deshalb liegt die Herrschaft im west-
lich-kapitalistischen System in ihrem Ur-
sprung beim Volk. Das Volk ist der Souverin,
es entwirft die Gesetze und es herrscht.

Dieses demokratische System ist ein Sys-
tem des Unglaubens, welches aus der Feder
der Menschen stammt und nicht den islami-
schen Rechtspriichen entsprungen ist. Deswe-
gen ist das Regieren nach dem demokrati-
schen System ein Regieren nach dem System
des Kufr, und der Aufruf zu diesem System ein
Aufruf zu einem Kufr-System. Aus diesem
Grund ist es unter allen Umstidnden unzulds-
sig, zur Demokratie aufzurufen oder danach
Zu regieren.

Das demokratische System steht im Wi-
derspruch zu den Gesetzen des Islam. Denn
die Muslime sind dazu aufgefordert, sich in
ihren gesamten Handlungen von den Geset-
zen des islamischen Rechts (Schar!) leiten zu
lassen. Der Muslim ist ein Diener Allahs, was
bedeutet, dass er seinen Willen gemifs den
Geboten und Verboten Allahs ausrichtet. Der
Umma (islamischen Gemeinschaft) steht es
daher nicht zu, ihren Willen von ihren Nei-
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gungen leiten zu lassen, da nicht sie die Sou-
verdnitit innehat. Sie ldsst sich in ihrem Wil-
len vom islamischen Recht leiten, das die ei-
gentliche Souverinitit verkorpert. Die Gesetz-
gebung liegt folglich nicht in Hinden der
Umma, weil Allah der Gesetzgeber ist. Selbst
wenn die Umma darin iibereinstimmen sollte
zu erlauben, was Allah verboten hat, wie die
Zinsnahme, die Monopolisierung, die Un-
zucht oder den Alkoholgenuss, so kommt ih-
rem Konsens keinerlei Bedeutung zu, da er
den Gesetzen des Islam widerspricht. Sollte
die Umma darauf beharren, wird ihr der
Kampf angesagt.

Nichtsdestotrotz hat Allah, der Erhabene
und Preiswiirdige, die Autoritit, d.h. die
Herrschaft und den Vollzug, in die Hinde der
Umma gelegt. So gewihrte Er ihr das Recht,
das Staatsoberhaupt zu wihlen und einzuset-
zen, um stellvertretend fiir sie zu regieren und
die Gesetze zu vollziehen. Allah legte recht-
lich die Baia, den Eid, als Methode zur Ein-
setzung eines Staatsoberhauptes fest. Damit
wird der Unterschied zwischen Souverinitit
und Autoritit ersichtlich. Das islamische
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Recht ist der Souverin, wihrend die Umma
die Autoritit innehat.

Der Kommunismus

Der Kommunismus ist eine materialisti-
sche Ideologie, die auf der Grundlage basiert,
dass nichts aufler der Materie existiert. Sie be-
trachtet die Materie als ewig, ohne Anfang
und Ende, nicht von einem Schépfer erschaf-
fen. Thr zufolge existiert weder ein Schépfer
noch ein Tag der Auferstehung. Religion gilt
als Opium fiir das Volk.

Es handelt sich um eine materialistische
Ideologie, die auf der Theorie der materialisti-
schen und geschichtlichen Dialektik basiert.
Demzufolge gilt die Materie als Ursprung aller
Dinge. Aus ihr gehen die Dinge hervor, und
durch die Evolution entwickeln sie sich. Des
Weiteren ergibt sich das System aus den Pro-
duktionsmitteln und entwickelt sich mit der
Entwicklung der Produktionsmittel weiter.
Die Gesellschaft ist nach kommunistischer
Ideologie ein allgemeines Kollektiv, welches
aus dem Boden, den Produktionsmitteln, der
Natur und dem Menschen besteht. Im Grun-
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de ist alles eins, nimlich Materie. Kommt es
zur Evolution der Natur und ihrer Elemente,
entwickeln sich der Mensch und die gesamte
Gesellschaft gleichzeitig mit.

Folglich ist die Gesellschaft der Evolution
unterworfen. Entwickelt sich die Gesellschaft,
so entwickelt sich auch das Individuum. Der
Einzelne dreht sich also mit der Gesellschaft
wie ein Zahn mit dem Zahnrad. Der Kommu-
nismus verbietet den Privatbesitz der Produk-
tionsmittel und betrachtet sie als staatliches
Eigentum.

Die kommunistische Ideologie ist eine
Ideologie des Kufr. Ihre Ideen sind Ideen des
Kufr ebenso wie ihre Systeme. Sie steht voll-
stindig und grundlegend kontrir zum Islam,
in den Grundlagen sowie in den Details.

Der Islam hat dargelegt und klar bewie-
sen, dass die Materie erschaffen ist. Sie ist
nicht ewig, sondern verginglich. Der Mensch
ist von einem Schopfer erschaffen worden
ebenso wie das Universum und seine Elemen-
te. Die Ordnung stammt von Allah und nicht
aus der Evolution der Materie, der Produk-
tionsmittel oder aus der Hand des Menschen.
Die Gesellschaft setzt sich aus den Menschen,
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den Ideen, den Gefiihlen und den Systemen
zusammen. Das, was eine Gesellschaft kenn-
zeichnet und definiert, ist immer das System,
das auf die Gesellschaft angewendet wird.
Demzufolge ist eine Gesellschaft, die den Is-
lam zur Anwendung bringt, eine islamische,
gleichgiiltig, welcher Art die dort befindlichen
Produktionsmittel sind. Eine Gesellschaft
hingegen, die das kapitalistische System um-
setzt, wird als kapitalistische Gesellschaft be-
zeichnet. Bringt eine Gesellschaft die kom-
munistische Ordnung zur Anwendung, so gilt
sie als kommunistische Gesellschaft, obgleich
die hier verwendeten Produktionsmittel die
gleichen sind wie beispielsweise in einer
kapitalistischen Gesellschaft.

Kultur und Zivilisation

Kultur (4/~-Hadara) ist die Gesamtheit der
Erkenntnisse bzw. Konzeptionen tiber das Le-
ben, wihrend Zivilisation (A/-Madaniyya) die
wahrnehmbaren, materiellen Erscheinungsfor-
men darstellt, die in den Angelegenheiten des

Lebens Anwendung finden.

Die Kultur ist gemifd der Anschauung, die
man im Leben einnimmt, spezifisch. Die
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islamische Kultur unterscheidet sich von der
westlichen Kultur ebenso wie von der kommu-
nistischen Kultur. Denn jede dieser Kulturen
hat ihre eigene Lebensanschauung, die sich
von jener der anderen unterscheidet. Dem
Muslim ist es untersagt, etwas aus der westli-
chen oder kommunistischen Kultur aufgrund
der Unvereinbarkeit mit dem Islam zu tber-
nehmen.

Was die Zivilisation betrifft, so gilt sie als
spezifisch, wenn sie direkt aus der Kultur her-
vorgeht, wie die Darstellung von Bildern oder
Figuren, die Lebewesen wiedergeben. Die
Ubernahme dieser zivilisatorischen Erschei-
nungsformen ist nicht erlaubt, denn die is-
lamische Kultur verbietet die Herstellung und
Anschaffung von Statuen ebenso wie das
Zeichnen von Lebewesen. Die westliche Kul-
tur hingegen und auch die kommunistische er-
lauben es. Threr Anschauung nach ist es nicht
verboten.

Wenn die Zivilisation jedoch aus der Wis-
senschaft und der Industrie und deren Fort-
schritt resultiert, wie die modernen Ver-
kehrsmittel, seien es Flugzeuge, Schiffe oder
Autos, die industriellen und landwirtschaftli-
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chen Produktionsmittel, die modernen Kriegs-
waffen ebenso wie alles, was der menschliche
Verstand aufgrund des wissenschaftlichen und
technologischen Fortschritts an Erfindungen
und Entdeckungen hervorbringen kann, wie
das elektronische Hirn etc., so sind all diese
Formen universell und aller Welt zuginglich.
Sie sind nicht spezifisch fiir eine bestimmte
Kultur, fiir eine Nation oder fiir eine be-
stimmte Religion, sondern ein Gut der gesam-
ten Menschheit, da sie in keinem Bezug zur
Kultur oder zur Lebensanschauung stehen.

Aufgrund dessen ist es erlaubt, sie zu
iibernehmen, da sie den Gesetzen des Islam
nicht widersprechen. Vielmehr stellt ihre An-
nahme sogar eine Pflicht dar, die zur Gentige
erfillt werden muss (Fard Kifaya).

Rechtsspriiche beziiglich des Regierungs-
systems im Islam

Die islamische Herrschaft

Der Islam definierte die islamische Herr-

schaft als das Regieren nach dem, was Allah
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herabgesandt hat. Allah, der Erhabene, be-
ﬁehlt'

o adsdody onl ol 25 Yy anl 3l e b
b le el e
"Und richte unter ihnen nach dem, was Allah
herabgesandt hat, und folge nicht ihren Lei-
denschaften und nimm dich in Acht vor ihnen,
dass sie dich nicht von etwas abbringen, was Al-
lab zu dir herabgesandt hat!" (Sure Al-Maida 5,
Aya 49)
Auch sagt Er: )
ol Le v.l,mcszirmd}\ e i (S

"Und richte unter ihnen nach dem, was Allah
herabgesandt hat, und folge nicht ihren Lei-
denschaften, um dich von dem, was an Wahrheit
zu dir herabgesandt wurde, abzubringen!” (Sure
Al-Maida 5, Aya 48)

Somit stellt jede Herrschaft, in der mit
dem regiert wird, was Allah herabgesandt hat,
d.h. mit dem Qur'an und der Sunna, eine

rechtlich islamische Regentschaft bzw. Herr-
schaft dar.
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Die Regierungsform im Islam

Der Islam setzte als Regierungsform das
Kalifatssystem fest und erklirte es zum einzig
giltigen Regierungssystem fir den Islami-
schen Staat. Muslim tiberlieferte von Abu Ha-
zim, der sagte: "Ich begleitete Abu Huraira
fiinf Jahre lang und hoérte ihn tGber den Pro-

pheten berichten, dass er sagte:

(Ml (5 e LS (sl g e 1 ] 50 SIS
(S slils O Ko g (g (5 Y Wl
'Das Volk Israel wurde von Propheten be-
treut. Immer wenn ein Prophet starb, folgte
ihm ein anderer. Nach mir wird aber kein
Prophet mehr sein. Es werden jedoch Kalifen

kommen, und deren Zahl wird grof sein.”

Dieser Hadith zeigt deutlich, dass die Re-
gierungsform im Islam nach der Zeit des Ge-
sandten das Kalifatssystem ist. Dies wird auch
durch zahlreiche Hadithe untermauert, die das
Imamat bzw. das Kalifat als alleinige Regie-
rungsform im Islam darlegen, wie aus fol-

genden Hadithen hervorgeht:
(ol 5y O S

"Nach mir werden Imame kommen [...]."
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(el 2 51 13))

"Wenn zwei Kalifen die Baia geleistet
wird [...]." Diese und andere beweisen, dass
das Regierungssystem im Islam allein das Sys-
tem des Kalifats ist.

Die Methode zur Einsetzung des Kalifen

Der Islam legte die Baia (den Eid) als
Methode zur Einsetzung des Kalifen fest.
Nafi” berichtet von Ibn “Umar, dass er sagte:
"“Umar berichtete mir: 'Ich horte den Gesand-
ten Allahs sagen:

(@kb@@b@dﬁ&éﬂj@bw})
>>Und wer stirbt ohne eine Baia im Na-
cken zu haben’, der stirbt den Tod der Dscha-
hiliyya’.<<™ “Ubada ibn al-Samit sagte:

0 Sy Lt (§ dsllall y ol o (2) b1 gy L)
DY LS Lt 331 J 55 2 45 O g adal 81 g 505 Y 0
(CRETR

"Wir leisteten dem Gesandten Allahs #&

die Baia, dass wir horen und gehorchen, in al-

3 . . .
d.h., im Bann einer Baia zu stehen
* yorislamische Zeit der Unwissenheit und des Irregangs
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lem, dem wir zu- und abgeneigt sind, und dass
wir denen, welche die Befehlsgewalt inne-
haben, diese nicht streitig machen und dass
wir uns mit der Wahrheit erheben oder sie
aussprechen, wo immer wir uns befinden,

ohne Furcht vor Tadel fiir die Sache Allahs."
Ebenso der Hadith:

(Loge J;-:ﬁ\ \}L’ﬁ\é M & \5!)
"Wenn zwei Kalifen die Bai'a geleistet
wurde, so tétet den Letzteren von beiden."

Diese Hadithe sind deutlich in der Aus-
sage, dass die Methode zur Einsetzung des
Kalifen die Baia ist, ebenso wie der Konsens
der Prophetengefihrten (Idschma’ al-Sahaba)
dies belegt.

Demzufolge ist jede Regentschaft bzw.
Herrschaft, die auf dem Kalifatssystem basiert,
wo der Kalif mittels der Baia eingesetzt wurde
und nach dem regiert, was Allah herabgesandt
hat, d.h. nach dem Qur'an und der Sunna, is-
lamrechtlich giiltig.

Jeder Kalif also, der von den Muslimen
aufgestellt wurde und dem sie mit ihrem Ein-
verstindnis die Baia geleistet haben, wird als
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islamisch legitimer Kalif betrachtet. Ihm zu
gehorchen, ist eine Pflicht (Fard).

Aufgrund dessen ist die Monarchie kein
islamisches System. Der Islam erkennt das
monarchistische System nicht an, gleichgiiltig,
ob der Konig nur ein reprisentatives Symbol
des Staates ist, der an seiner Spitze steht, aber
nicht regiert - wie im Falle Grofibritanniens
und Spaniens -, oder ob der Monarch Souve-
rin und Regent zugleich ist, wie im Falle
Saudi-Arabiens und Jordaniens. Zum einen ist
der Kalif nidmlich keine blofle Symbolfigur,
sondern ein tatsichlicher Regent, der stellver-
tretend fiir die Umma das Gesetz Allahs aus-
fiihrt, zum anderen erhilt er das Kalifat nicht
durch Erbfolge wie die Monarchen, sondern
die Muslime wihlen ihn und leisten ihm die
Bai'a. Das Erbfolgesystem ist im Islam nicht
gestattet, und dem Kalifen stehen nicht mehr
Rechte zu als jedem anderen Muslim. Er steht
nicht tber dem Gesetz, wie es bei Konigen der
Fall ist, sondern ist den Gesetzen Allahs
unterworfen und wird fiir sein gesamtes Han-
deln zur Rechenschaft gezogen.
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Auch ist das republikanische System kein
islamisches System und wird vom Islam nicht
anerkannt. Dabei ist es unerheblich, ob es ein
prisidiales System ist, wie in den USA, oder
ein parlamentarisches, wie in der Bundesrepu-
blik Deutschland. Beide Formen des republi-
kanischen Systems beruhen auf der demokrati-
schen Ordnung, in welcher das Volk der Sou-
verdn ist, wihrend das Kalifatssystem auf der
islamischen Ordnung basiert, die allein dem
islamischen Recht die Souverinitit zuerkennt.
Dementsprechend hat die Umma nicht das
Recht, den Kalifen abzusetzen, wenngleich sie
das Recht hat, ihn zu wihlen und zur Re-
chenschaft zu ziehen. Allein das islamische
Gesetz kann die Absetzung des Kalifen erwir-
ken. Hat nun der Kalif gegen das islamische
Recht in einer Weise verstofien, die seine
Absetzung erfordert, so besitzt das Madhalim-
Gericht’ die Vollmacht, dariiber zu entschei-
den. Das Madhalim-Gericht ist dazu befugt,
den Kalifen abzusetzen, aufgrund der Aya:

* Gerichtshof, der in den Streitfillen zwischen Biirgern und
Regierungsvertretern entscheidet, wenn den Biirgern seitens
irgendeines Staatsorgans Ungerechtigkeit widerfahren ist; er
iiberwacht auch den Vollzug der islamischen Gesetzgebung
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"Thr, die ihr glaubt. Gehorcht Allah und ge-
horcht seinem Gesandten und denen, die unter
euch die Befehlsgewalt innehaben. Solltet ibr in
einer Angelegenbeit strittig sein, so fiihrt sie auf
Allah und den Gesandten zuriick, wenn ihr an
Allah und den Jiingsten Tag glaubt!" (Sure Al-
Nisa' 4, Aya 59) Das heift, bringt die Angele-
genheit vor das Gesetz Allahs und das des Ge-
sandten. Das Gesetz Allahs und das des Ge-
sandten wird durch das Madhalim-Gericht
reprisentiert. Hingegen kann der Prisident ei-
ner Republik vom Volk abgesetzt werden, da
sowohl die Souverinitit als auch die Autoritit

in Hinden des Volkes liegt.

Das Amt des Kalifen ist zeitlich unbe-
grenzt. Eingeschrinkt wird es jedoch durch
das Kriterium der Implementierung des Islam.
Bringt der Kalif den Islam nicht zur Anwen-
dung, so wird er — selbst einen Monat nach
seiner Einsetzung - seines Amtes enthoben,
wihrend der Prisident einer Republik an eine
festgesetzte Amtszeit gebunden ist. Dariiber
hinaus existiert neben dem Prisidenten in
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einem parlamentarischen System auch ein
Premierminister, wobei der Prisident (zu-
meist) als Reprisentant fungiert, ohne die Re-
gierungsvollmacht innezuhaben. Der eigentli-
che Regent an seiner Seite ist der Premier-
minister. Dagegen ist der Kalif auch der tat-
sichliche Regent, der faktisch regiert und voll-
zieht, ohne neben sich Minister zu haben, die
unabhingig von ihm Regierungsaufgaben
tibernehmen. Was das prisidiale System be-
trifft, so hat der Prisident der Republik — ob-
gleich faktischer Regent — Minister mit Re-
gierungsbefugnissen an seiner Seite, denen er
als Prisident vorsteht und er die Position des
Regierungschefs innehat. Dies steht im
Widerspruch zum System des Kalifats. Hier
tibernimmt der Kalif selbst die gesamte Regie-
rungsverantwortung. Thm zur Seite stehen die
Assistenten (Mu'awinun), die keinesfalls die
Befugnisse eines Ministers in einem demokra-
tisch-republikanischen System besitzen. So-
bald der Kalif ihre Fiihrung Gbernimmt, tut er
dies in seiner Funktion als regierendes Staats-
oberhaupt und nicht bloff als Vorsitzender
eines Exekutivkomitees.
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Deshalb existiert ein erheblicher Unter-
schied zwischen dem republikanischen System
und dem System des Kalifats. Es ist keinesfalls
gestattet, den Islamischen Staat als islamische
Republik, bzw. das Regierungssystem im Is-
lam oder den Islam selbst als republikanisches
System zu bezeichnen, da das republikanische
System dem Islam diametral widerspricht.

Die Einheit des Islamischen Staates

Das Regierungssystem im Islam - das Ka-
lifatssystem - ist ein Einheitssystem in einem
Einheitsstaat. Es hat keine foderalistische
Ordnung.

Fiir die Gesamtheit der Muslime darf es
weltweit nur einen Islamischen Staat geben.
Sie dirfen nur einen Kalifen an ihrer Spitze
haben, der das Buch Allahs und die Sunna des
Gesandten - d.h. das islamische Gesetz - iiber
sie anwendet. Dies und nichts anderes legt der
islamische Rechtsbeweis fest. Von “Abdullah
ibn “Amr ibn al-"As wird iiberliefert, dass er
den Gesandten sagen horte:
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"Wer einem Imam die Baia leistet und
ihm seine Hand und das Innere seines Her-
zens reicht, dem soll er Gehorsam leisten.
Wenn ein anderer ihm (die Herrschaft) strei-
tig machen will, so schlagt dem Letzteren den
Kopf ab." Ebenso wird von Abu Sa‘id al-
Khudary berichtet, dass der Gesandte sagte:

(g #1153 el o 5 13))

"Wenn zwei Kalifen die Baia geleistet
wird, so totet den Letzteren von beiden." Von
"Arfadscha wird tberliefert: "Ich hérte den
Gesandten Allahs sagen:
&W&ﬂjicﬁ\ﬁ&&di»\gﬁ@?éﬁi}gu;w)

(0 kB

’Kommt jemand zu euch, wenn ihr einig
seid, und will eure Einheit spalten oder eure
Gemeinschaft zersplittern, so tétet ihn.”"

Diese Hadithe legen in deutlicher Form
dar, dass die Muslime nicht mehr als einen
Kalifen haben diirfen. Sollte eine andere Per-
son ihm das Kalifat streitig machen wollen, so

ist die zweite Person zu tdten. Sollte zwei
Personen die Baia geleistet worden sein, so
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gilt die erste als rechtmifiiger Kalif und die
zZweite ist zu toten, wenn sie nicht zuriicktritt.
Sollte sich jemand gegen den Kalifen erheben,
um den Staat zu spalten oder sich selbst zum
Kalifen zu ernennen, so ist auch seine Totung
Pflicht. Die Hadithe zeigen ebenfalls deutlich,
dass der Islamische Staat ein Einheitsstaat sein
muss und kein foéderalistischer, der sich aus
Bundesstaaten zusammensetzt.

Die Herrschaftsgrundlagen im Islam

Das Regierungssystem im Islam baut auf
vier Grundlagen auf:

1. Die Souverdnitit liegt beim Islamischen
Recht und nicht bei der Umma

Der Wille des Muslim und der Umma
wird weder vom Muslim selbst noch von der
Umma geleitet. Vielmehr wird der Wille des
einzelnen Muslim und der gesamten islami-
schen Umma allein von den Ge- und Verbo-
ten Allahs gelenkt. Denn Allah, der Erhabene,
sagt:
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"Nein, bei deinem Herrn, sie werden nicht
eher gliubig sein, bis sie dich zum Richter erhe-
ben in allem, was unter ibnen strittig ist!” (Sure
Al-Nisa 4, Aya 65) Auch sagt Er:

o Ll gy al iab 13 Z;Aj.n\jijgl o= by
ol oo B b S

"Weder ein gliubiger Mann noch eine gliu-
bige Frau haben - wenn Allah und Sein Gesand-
ter etwas entschieden haben — in ihrer An-
gelegenheit noch eine Wahl.” (Sure Al-Abzab 33,
Aya 36) Und Er hat befohlen:

I 3Ty Sy 3 pmcboly atl ool |yl 301 gl
ol Ay lly 4l Loy 5. oo (3 0515 6 O
S el o

"Thr, die ibr glaubt. Gehorcht Allah und ge-
horcht seinem Gesandten und denen, die unter
euch die Befehlsgewalt innehaben. Solltet ihr in
einer Angelegenbeit strittig sein, so fiihrt sie auf
Allah und den Gesandten zuriick, wenn ihr an
Allah und den Jiingsten Tag glaubt!" (Sure Al-
Nisa'4, Aya 59) Und der Gesandte sprach:
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"Niemand von euch ist gliubig, solange
seine Neigung nicht dem entspricht, womit
ich gekommen bin." Aus diesen Beweisen
geht deutlich hervor, dass die Souverinitit
dem Gesetz Allahs, dem gottlichen Recht, ge-

hoért und nicht der Umma.

2. Die Macht liegt in Hinden der Umma
Die eigentliche Macht bzw. die Regie-

rungsautoritit liegt hingegen eindeutig in den
Hinden der Umma. Dies wird aus der Me-
thode ersichtlich, die der Gesetzgeber zur
Einsetzung eines Kalifen seitens der Umma
vorgesehen hat, nimlich durch die Baia und
durch die Tatsache, dass der Kalif durch diese
Bai'a die Macht tbertragen bekommt und
stellvertretend fiir die Umma regiert. Die Tat-
sache, dass der Kalif die Regierungsmacht
durch die Baia tbertragen bekommt, ist ein
deutlicher Beweis dafiir, dass die Umma die
eigentliche Macht innehat und sie demjenigen
bertrigt, den sie dafiir ausgewihlt hat. Eben-
so existieren deutliche Hadithe, die belegen,

dass die Umma es ist, die dem Befehlshaber
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die Befehlsgewalt tbertrigt, ihn einsetzt und
ihm die Baia gibt. “Abdullah ibn *Amr be-
richtet vom Gesandten &%, dass er sagte:
(2T ke 19 a0 31 2 Y1 0 890 0 9SG W 2 Y)
"Fiir drei Leute in einem dden Land ist es
nicht erlaubt zu sein, obhne einem von ihnen die
Befeblsgewalt zu iibertragen!” Dies zeigt deut-
lich, dass die Ubertragung der Befehlsgewalt
durch die Umma erfolgt. Auch die zuvor er-

wihnten Hadithe beztglich der Baia belegen,
dass diese seitens der Umma geleistet wird.

3. Die Einsetzung eines einzigen Kalifen
fiir alle Muslime, der stellvertretend fiir sie re-
giert, ist eine Pflicht fiir sie.

Die Hadithe zur Einsetzung eines Kalifen
sowie die Pflicht, dass es nur einen Kalifen ge-
ben darf, sind bereits erwihnt worden. In glei-
cher Weise weist der Konsens der Prophe-

tengefihrten (Idschma” al-Sahaba) darauf hin.

4. Der Kalif allein hat das Recht, die isla-
mischen Rechtsspriiche, die im Staat implemen-
tiert werden, bindend zu machen. Er erlisst so-
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wohl die Verfassung als auch alle weiteren Ge-
setze.

Aus dem Konsens (Idschma’) der Prophe-
tengefihrten geht hervor, dass der Kalif allein
das Recht hat, Gesetze (fiir den Staat) bin-
dend zu machen. Und diesem Idschma” sind
auch die bekannten Scharia-Prinzipien ent-
nommen: "Der Befehl des Imam hebt den
Meinungsdisput auf." "Der Befehl des Sultans
(Machthabers) ist vollzugspflichtig." "Der
Sultan hat das Recht, in dem Mafe Entschei-
dungen zu titigen, wie neue Probleme ent-
stehen."

Der Staatsapparat des Islamischen Staates

Der Staatsapparat baut auf folgenden
Pfeilern auf:

o der Kalif

e der bevollmichtigte Assistent (Muawin al-
Tafwid)

e der Vollzugsassistent (Muawin al-Tanfidh)
o der Amir al-Dschibhad

e die Gouverneure (A/-Wulah)

89



e die Richter (4/-Qudah)

e die staatlichen Verwaltungsbehérden

o der Madschlis al-Umma (Ratsversammlung)
o die Armee

Diese Siulen des Staates sind den Hand-
lungen des Gesandten % entnommen, der
ebenfalls einen Staatsapparat aufgebaut hat. So
war er das Staatsoberhaupt, und er schrieb den
Muslimen vor, einen Kalifen aufzustellen. Er
ernannte Abu Bakr und ‘Umar zu seinen
Assistenten, iiber die er — laut der Uberliefe-
rung von al-Tirmidhi — sagte:

(3 S sl 2 )Y ol oo 81 39)

"Meine beiden Wesire auf Erden sind
Abu Bakr und ‘Umar." Das arabische Wort
"Wesir" (oder Wazir) bedeutet sprachlich As-
sistent oder Helfer und nicht Minister wie im
westlich-demokratischen  Verstindnis. Der
Gesandte pflegte auch Befehlshaber im Krieg
und im Dschihad zu ernennen, ebenso wie
Gouverneure fir die einzelnen Regionen. So
setzte er z.B. Mu’adh als Gouverneur iiber
den Jemen ein und ‘Utaba ibn Usaid als
Gouverneur iiber Mekka, nachdem es eréffnet
wurde. Ferner ernannte er Richter, die zwi-
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schen den Menschen richteten. Er berief z.B.
“Ali ibn Abi Talib zum Richter iiber den Je-
men und setzte Raschid ibn “Abdillah als Ent-
scheidungsbefugten in Gerichts- und Mad-
halim-Fragen® ein. In Bezug auf den staatli-
chen Verwaltungsapparat ernannte der Pro-
phet "Schreiber" fir die Verwaltung der
Diensteinrichtungen. Sie erfillten die Funk-
tion von Verwaltungsbeamten. Er ernannte
Muaigieb ibn Abi Fatima als Schreiber zur
Verwaltung der Kriegsbeute und setzte Hud-
haifa ibn al-Yaman als Schreiber fir die Erfas-
sung der Ernteertrige aus dem Hidschas ein.
Was den Madschlis  al-Ummab (Ratsver-
sammlung) anbelangt, so hatte der Prophet
keinen permanenten, spezifischen Ratssitz.
Vielmehr zog er die Muslime zu Rate, wann
immer er es wollte. So versammelte er sie und
beriet sich mit ihnen vor der Schlacht von
Uhud. Er tat es auch zu anderen Anlissen.
Bestimmte Personen, die Stammesvertreter
waren, zog er immer wieder zu Rate. Zu ihnen
gehorten Abu Bakr und 'Umar, Dscha'far, Ali,
Ibn Mass'ud, Silman, 'Ammar, Hudhaifah,

6 . . - .

Madhalim-Fragen sind Ungerechtigkeiten, die den
Staatsbiirgern durch den Staat oder einen seiner Vertreter
widerfahren
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Abu Dharr, Al-Miqdad, Sa'd ibn 'Ubadah und
Sa'd ibn Mu'adh. Sie bildeten eine Art
Ratsversammlung, mit der er sich beriet. Der
Prophet stellte auch eine Armee auf, die er
selbst anfiihrte. Zudem ernannte er in man-
chen Schlachten eigene Armeekommandanten

Politische Parteien

Die Muslime haben das Recht, politische
Parteien zu griinden, um die Regenten zur
Rechenschaften zu ziehen oder durch die
Umma an die Regierungsmacht zu gelangen.
Dies kann nur unter der Bedingung gesche-
hen, dass diese Parteien auf dem islamischen
Uberzeugungsfundament (A4gida) basieren und
die von ihnen angeeigneten Rechtsspriiche
und Problemlésungen islamische Rechtssprii-
che und Problemlésungen sind. Die Grin-
dung einer Partei bedarf keiner Genehmigung,
und das Vorhandensein einer Vielzahl von
Parteien ist zulissig aufgrund der Worte

Allahs %:
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"Und aus euch soll eine Gemeinschaft hervor-
gehen, die zum Guten aufruft, das Rechte gebie-
tet und das Unrecht anprangert, und dies sind
wabhrlich die Erfolgreichen!” (Sure Ali-Tmran 3,
Aya 104)

Die Rechenschaftsforderung von den Re-

genten

Allah, der Preiswiirdige, der Erhabene,
machte den Gehorsam gegeniiber den Regen-
ten zur Pflicht. Gleichzeitig machte Er es zur
Pflicht, sie fiir ihre Taten und Handlungs-
weisen zur Rechenschaft zu ziehen. Er for-
derte die Muslime in entschiedener Form da-
zu auf, die Herrscher zur Rechenschaft zu zie-
hen und sie zur Verinderung zu dringen, soll-
ten sie die Biirger in ihren Rechten unter-
driicken, ihren Pflichten ihnen gegeniiber
nicht vollstindig nachkommen, eine Angele-
genheit der Umma vernachlissigen, eines der
Gesetze des Islam verletzen oder nicht mit
dem regieren, was Allah herabgesandt hat.
Der Gesandte sagte:
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"Der beste Dschihad ist ein Wort der
Wabhrheit vor einem ungerechten Herrscher."

Und er sagte:
(e dead il plol L) 0B Jor 5 8 13 slig il )
"Der Herr der Mirtyrer ist Hamza und
jemand, der sich vor einem ungerechten Herr-

scher erhebt, ihn ermahnt und von diesem
getotet wird."

Der Gehorsam gegeniiber jemandem, der
mit dem Islam regiert, ist eine Pflicht, solange
er nicht zu einer Siindhaftigkeit aufruft

Der Gehorsam gegeniiber einem muslimi-
schen Regenten, der mit dem regiert, was Al-
lah herabgesandt hat, ist eine Pflicht fiir die
Muslime, solange er nicht zu einer Stiinde auf-
ruft und kein offenkundiger Kuf in seiner Re-

gentschaft sichtbar wird. Allah 4£ sagt:

Hils ds ! Lsacbel, :é‘.ﬁ‘ﬁll Lysal 2l el b
2

"Thr, die ihr glaubt. Gehorcht Allah und ge-
horcht dem Propheten und denen, die unter euch
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die Befeblsgewalt innehaben.” (Sure Al-Nisa 4,
Aya 59) Der Gehorsam gegeniiber einem mus-
limischen Herrscher, der mit dem regiert, was
Allah herabgesandt hat, ist uneingeschrinkt,
es sei denn, er ruft zu einer Siinde auf. In die-
sem Fall ist es nicht erlaubt, ihm in der Siinde,
die er befohlen hat, zu gehorchen. Der Ge-
sandte sprach:
fﬁébc;Jwiu}M\;}\é&:\&w\jM\)
(b Y5 a Yo dnans ol 130 cians

"Zu horen und zu gehorchen in dem, was
er mag oder verabscheut, ist fiir den Muslim
Pflicht, solange ihm keine Siinde befohlen
wird. Wenn er (der Regent) zu einer Siinde
aufruft, so (sollt ihr) weder héren noch gehor-
chen."

Die Auflehnung gegen jemanden, der mit
dem Islam regiert, ist verboten, es sei denn, er
regiert mit dem offenkundigen Kufr

Der Islam hat die Auflehnung gegen den
Regenten verboten, solange dieser mit dem Is-
lam regiert, auch wenn er ungerecht sein soll-
te, denn fiir seine Ungerechtigkeit muss er
(verbal) zur Rechenschaft gezogen werden.
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Sich gegen ihn wegen seiner Ungerechtigkeit
aufzulehnen und ihn zu bekdmpfen, ist jedoch
unzulissig, da der Gesandte sagte:
& A o o) Ay ol dB Al e g 0)
(4 2
"Wer die Gemeinschaft verlisst, hat das

Band des Islam von seinem Nacken gelost, bis
er zuriickkehrt!"

Das Verbot der Bekimpfung der Regen-
ten, selbst wenn sie ungerecht sind, ist deut-
lich in den Hadithen erwihnt, ausgenommen
sie regieren mit dem offensichtlichen Kufr,
d.h., es handelt sich zweifellos kraft eines ein-
deutigen Beweises um ein Gesetz des Unglau-
bens. Der Gesandte sagte:

Aoy s D pad 0y Sy 0 P b o) ol O Se)

(ko b Y JB oglolls Y1 21 J6 iy o2y 0 oS 5 s

"Es werden Herrscher kommen, ihr wer-
det (ihre Taten) richtig stellen und ablehnen.
Wer richtig stellt (was falsch ist), der ist frei
von Siinde, und wer (das Falsche) anprangert,
der hat sich gerettet. Wehe dem jedoch, der
sich zufrieden gibt und folgt!” Sie fragten:
"Sollen wir sie nicht bekidmpfen® Er antwor-
tete: 'Nein, solange sie beten!" Das Gebet ist
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eine Metonymie’ fiir das Regieren mit dem Is-
lam. In einem bei Muslim tberlieferten Ha-
dith von *Auf ibn Malik heif3t es:

P&}\}aﬁih'ﬂ:J@?M\qﬁ;\qu;fs}\d}«)gb}.})
@l

"Es wurde gefragt: 'O Gesandter Allahs,

sollen wir sie nicht mit dem Schwerte be-

kimpfen?” Er antwortete: 'Nein, solange sie
unter euch das Gebet aufrecht halten. Und

in einem Hadith von “Ubada Ibn al-Samit
wird berichtet:

b ) o oS s 11 871y 5 0T Y alal aY1 g 30 Y O )
(CLPY
"[...] und wir sollen den Befehlshabern

nicht die Befehlsgewalt streitig machen, es sei
denn, ihr seht einen offenkundigen Kufr, fiir

den ihr von Allah einen eindeutigen Beweis

habt."

Gesetze zum Wirtschaftsystem im Islam
Die Partei ftigte ihrem Buch "Das Wirt-

schaftssystem im Islam" eine ausfithrliche Ein-

"arab.: Kinaya
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leitung hinzu, in der sie sich einer Kritik der
Ideen des kapitalistischen sowie des kom-
munistischen und sozialistischen Wirtschafts-
systems widmete. Sie legte die Fehlerhaftig-
keit all dieser Wirtschaftsideen offen, ebenso
wie sie ihre Gegensitzlichkeit zu den Ideen
und Gesetzen des Wirtschaftssystems im Is-
lam darlegte.

Im Folgenden werden einige Ideen und
Rechtsspriche des Wirtschaftssystems im Is-
lam dargelegt.

Die Wirtschaftspolitik im Islam

Die Wirtschaftspolitik im Islam ist darauf
ausgerichtet, die vollstindige Befriedigung al-
ler fundamentalen Bedirfnisse eines jeden
Individuums zu garantieren und ihm zu er-
mdglichen, seine sekundiren Bediirfnisse so
weit wie moglich zu erfillen, angesichts der
Tatsache, dass er in einer bestimmten islami-
schen Gesellschaft mit einem besonderen Le-
bensstil lebt.

Aus diesem Grund garantieren die islami-
schen Gesetze jeder Einzelperson die vollstin-
dige Befriedigung der primiren Bediirfnisse
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wie Essen, Unterkunft und Kleidung, indem
jeder zur Arbeit verpflichtet wird, der dazu in
der Lage ist, damit er seinen eigenen grundle-
genden Bedarf und den Bedarf derjenigen, zu
deren Unterhalt er verpflichtet ist, decken
kann. Dazu ist auch der Vater verpflichtet,
ebenso die Erben, falls die Person zur Arbeit
nicht in der Lage ist. Ist kein Unterhalts-
pflichtiger vorhanden, so muss das Schatzhaus
der Muslime (Baif al-Mal) der Unterhalts-
leistung nachkommen. Damit garantiert der
Islam jedem einzelnen Individuum die Befrie-
digung jener Bedirfnisse, die er als Mensch
befriedigen muss.

Das Wirtschaftsproblem aus Sicht des Is-

lam

Das Wirtschaftsproblem im Islam besteht
in der Verteilung des Vermégens und der Er-
triige auf alle Biirger. Anders ausgedrickt, das
Wirtschaftsproblem liegt in der Verteilung des

Reichtums und nicht in dessen Produktion.

o  Der Ursprung des Vermagenseigentums
Grundsitzlich gilt das Vermdégen als der al-
leinige Besitz Allahs, und Er hat es stellver-
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tretend den Menschen tbergeben. Dadurch
erwarb der Mensch das Recht auf Eigentum,
und es ist Allah I, Der dem Einzelnen die Er-
laubnis gab, gewisse Giiter in Besitz zu neh-
men. Erst mit dieser besonderen Erlaubnis
sind diese Giiter tatsichlich sein Eigentum ge-

worden. Allah %€ sagt:

20T S0 &1 s o o2 5T
"Und gebt ihnen vom Vermdigen Allabs, das
Er euch gegeben hat.” (Sure Al-Nur 24, Aya 33).
In diesem Vers fithrt Allah das Vermogen auf
Sich zurtick. Auch sagt Er:

ad il VS'L" ('4 \j.ijﬁ}
"Und spendet von dem, woriiber Er euch als
Nachfolger eingesetzt hat.” (Sure Al-Hadid 57,
Aya 7) Somit hat Er die Menschen beziglich

des Vermégens zu Seinen Nachfolgern ge-

macht. Er 4 ist es also, der sie zu Stellvertre-
tern machte.
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®  Die Eigentumsarten

Es gibt drei Arten von Eigentum: Privat-
eigentum, Offentliches Eigentum und Staats-
eigentum.

Erstens: Das Privateigentum

Das Privateigentum ist die Erlaubnis des
Gesetzgebers fir den Menschen, ein Gut
durch Konsum, Gebrauch oder Tausch zu
nutzen. Der Islam machte das Privateigentum
fir den Einzelnen zu einem islamischen
(Grund-) Recht. So verlieh er ihm sowohl das
Recht, bewegliche Giiter wie Vieh, Geld, Au-
tos und Kleidung zu besitzen, als auch un-
bewegliche Giiter wie Land, Hiuser oder Fab-
riken. Der Gesetzgeber hat dem Individuum
die Verfugungsgewalt iiber sein Eigentum ver-
liechen. Er hat jedoch die Griinde bzw. die
Ursachen festgelegt, mit denen der Mensch
ein Gut erlangen oder vermehren darf. Dar-
tiber hinaus legte er auch die Art und Weise
fest, wie der Mensch mit seinem Eigentum
umzugehen hat.
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Die Eigentumserwerbsgriinde (Asbab Ta-
malluk Al-Mal)

Der Gesetzgeber legte die kausalen Um-
stinde (Griinde) fest, durch die der Mensch
Eigentum erlangen bzw. sein Eigentum ver-
mehren darf.

Zu den Griinden, die zum Eigentumser-
werb fiihren, gehéren die verschiedenen For-
men der selbstindigen und unselbstindigen
Arbeit. Zur Arbeit zihlen die Urbarmachung
von 6dem Boden, die Jagd, die Forderung von
Bodenschitzen, die Maklerei, die Vermitt-
lungstitigkeit, die Kapital-Korper-Gesell-
schaft (Scharikat al-Mudaraba) und die Bewis-
serungsarbeit (4-Musaqgabh).

Ferner erklirte der Gesetzgeber die Erb-
schaft, die Bediirftigkeit nach Geld zum Uber-
leben, die Zuwendungen seitens des Staates an
seine Biirger und Giiter, die eine Person ohne
Gegenleistung erhilt wie Schenkungen, Ga-
ben und Abtretungen, Hinterlassenschaften,
Darbringungen, Entschidigungen  (Diya),
Brautgeld und Fundsachen, zu Grinden des
Eigentumserwerbs.
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Der Gesetzgeber erhob die Landwirt-
schaft, den Handel und die Industrie zu
Griinden bzw. legalen Ursachen der Vermo-
gensvermehrung und des Vermdgengewinns.
Er legte jedoch die Art und Weise fest, wie
man auf den genannten Wegen sein Vermo-
gen vermehren kann, ebenso wie Er jene
Wege genau bestimmte, auf denen es dem
Muslim verboten ist, sein Vermégen zu ver-
groflern bzw. sie als Mittel der Gewinnbrin-
gung zu nutzen.

Folgende Wege des Vermogengewinns
bzw. der Vermdgensvermehrung sind verboten
worden:

Die kapitalistischen Aktiengesellschaften
Die Aktiengesellschaften sind Gesell-

schaften, die der Islam verbietet. Er erlaubt sie
nicht, da sie nicht alle Abschlussbedingungen
eines islamischen Gesellschaftsvertrages sowie
die Bedingungen fiir dessen Richtigkeit, die
im Offenbarungstext festgelegt sind, erfillen.
Bei einer Aktiengesellschaft werden die we-
sentlichen Grundlagen eines islamischen Ver-
trages missachtet, der sich stets aus einem
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Vertragsangebot’ (-offerte) und einer Ver-
tragszusage bildet. Die Aktiengesellschaft
entsteht durch die Willensbildung einer einzi-
gen Vertragsseite, nimlich die des Aktien-
kdufers, da ihn die blofle Unterzeichnung der
Gesellschaftsbedingungen bzw. der ledigliche
Kauf einer Aktie bereits zum Gesellschafter
macht. Kapitalisten bezeichnen dies als eine
Form der einseitigen Willenserklidrung. In der
Aktiengesellschaft gibt es nicht zwei Vertrags-
partner, sondern nur einen aktiven Teil. Ver-
tragsofferte und Vertragszusage fehlen, da de
facto und de jure nur eine Zusage existiert.
Auch gibt es in der Aktiengesellschaft keine
"Personen-und-Kapital-Komponente",
sondern lediglich eine Kaptitalkomponente".

Die Gesellschaft im islamrechtlichen Sin-
ne muss stets aus Offerte und Zusage zweier
Vertragskontrahenten bestehen, wie es auch
bei Handels- und Mietiibereinkommen sowie
bei allen anderen Vertragsformen der Fall ist.
Sie muss auch stets zwischen zwei Personen

® arab.: Idschab

" arab.: Qubul

" Anm. d. Ubersetzers: In der Fachsprache werden
Aktiengesellschaften deswegen als reine Kapitalgesellschaften
bezeichnet.
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bzw. zwischen einer Personen- und einer Ka-
pitalkomponente, niemals aber aus einer rei-
nen Kapitalkomponente zustande kommen.

Deswegen hat sich die kapitalistische
Aktiengesellschaft vertraglich nicht vollzogen,
da es ihr an einer vertraglichen Fundamen-
talbedingung fehlt. Somit ist sie ungiiltig und
sindhaft zugleich. Da sie der islamischen
Rechtssprechung widerspricht, gehort sie in
den Bereich der géttlichen Verbote. Sie bein-
haltet die Auslassung dessen, was Allah an
vertraglichen Vollzugsbedingungen festgelegt
hat, und das Tun dessen, was Allah verboten
hat, nimlich seinem Gebot zu widersprechen.

Allah, der Erhabene, sagt:
r'*j wlie
"So magen sich diejenigen, die sich Seinem
Befeble widersetzen, vorseben, dass keine Prii-
fung oder schmerzhafte Strafe iiber sie kommt!”
(Sure Al-Nur 24, Aya 63)

Ebenso hat der Gesetzgeber Gewinn und
Vermégensvermehrung  durch  Zinsnahme
(Riba), Monopolisierung, Gliicksspiel, Betrug,
Schwindelei, Wucher und Ubervorteilung,
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durch den Verkauf von Rauschgetrinken,
Schweinefleisch oder Verendetem, durch den
Verkauf von Kruzifixen oder Weihnachts-
biumen, durch Diebstahl, Taschendiebstahl,
Veruntreuung, Bestechung oder Hintergehung
verboten.

Zweitens: Das dffentliche Eigentum

Die zweite Eigentumsart ist das offentli-
che Eigentum.

Dies sind jene Giiter, dessen Eigentum
der Gesetzgeber der Gemeinschaft der Mus-
lime tbertragen hat, indem er sie alle daran
teilhaben lief. Er erlaubte den Einzelperso-
nen, Nutzen aus ihnen zu ziehen, ohne sie zu
besitzen.

Diese Guter teilen sich in drei Haupt-
gruppen auf:

1. Gemeinschaftliche Einrichtungen, die
fiir das tdgliche Leben der Gemeinschaft un-
abdingbar sind, so dass sie sich im Falle ihres
Nichtvorhandenseins zerstreuen wiirde. Dazu
gehort beispielsweise Wasser. So sprach der

Gesandte Allahs:
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"Die Menschen sind Teilhaber in drei

Dingen: Im Wasser, im Weideland und im
Feuer." Dies beschrinkt sich jedoch nicht al-
lein auf diese drei Dinge, vielmehr umfasst es
alles, was fiir den Fortbestand der Gemein-
schaft notwendig ist. Auch die Geritschaften,
die in diesem Bereich zum Einsatz kommen,
fallen unter denselben Rechtsspruch und sind
ebenfalls o6ffentliches Eigentum. Dazu geho-
ren  Wasserférderanlagen,  Rohrleitungen,
Turbinen und Stromgeneratoren bei Wasser-
kraftwerken, die dazugehérigen Stromleitun-
gen und Leitungsmaste.

2. Giiter, die von ihrer Natur her nicht
von Einzelpersonen besessen werden kénnen,
wie Meere, Flisse, offentliche Plitze, Mo-
scheen und offentliche Wege. Der Gesandte
&% sagte:

(G P T )
"Mina ist der Lagerplatz desjenigen, der
zuvorkommt."

An diesem Bereich des offentlichen Ei-
gentums werden auch Eisenbahnverbindun-
gen, Strommaste, Wasserleitungen und Ab-
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wasserkanile, angegliedert, da es Einrichtun-
gen sind, die das 6ffentliche Straflennetz pas-
sieren bzw. mit diesem mitlaufen (oder einen
Teil dessen einnehmen). Sie gehéren in Folge
zum Offentlichen Eigentum, weil das Straflen-
netz zum Eigentum der Offentlichkeit gehort.
Die Einzelperson darf sie nicht allein fiir sich
in Anspruch nehmen und nichts einbehalten,
was der Offentlichkeit gehért. Der Gesandte
Allahs sagte:

COPSTE R
"Keine Einbehaltung aufler fiir A]lah und
Seinen Gesandten!" Die Einbehaltung' von
offentlichem Eigentum ist also nur dem Staate
erlaubt.

3. Bodenschitze, die in groflen Mengen
vorkommen, also nicht begrenzt sind, sind Ei-
gentum aller Muslime und dirfen nicht von
Einzelpersonen oder Firmen privat besessen
werden. Auch diirfen keine Forder-, Verarbei-

1 . o . . .
Yarab.: Hima; Anm. d. Ubersetzers: Dies ist der Usus, einen

Teil des offentlichen Eigentums oder dessen Erlss fiir
bestimmte Verpflichtungen seitens des Staates zu reservieren
(einzubehalten). Der zweite Kalif Umar z.B. hat ein éffentliches
Weideland ausschlieflich den Schlachtrossen vorbehalten und
den Menschen untersagt, ihr eigenes Vieh darauf zu weiden.
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tungs- und Verkaufsmonopole an Einzelper-
sonen oder Unternehmen vergeben werden,
vielmehr bleiben sie 6ffentliches Eigentum fiir
alle Muslime, an dem sie alle teilhaben. Der
Staat tdbernimmt die Forderung entweder
selbst oder durch Mietpersonal, verkauft den
Rohstoft in Vertretung der Muslime und fiihrt
den Erl6s dem Schatzhaus der Muslime (Baiz
al-Mal) zu. Dabei existiert kein Unterschied
zwischen Rohstoffen, die an der Erdoberfliche
zu finden sind, wie Salz und Antimon, oder
sich im Erdinneren befinden und nur durch
grofle Anstrengung und Aufwand gefordert
werden kénnen, wie Gold, Silber, Eisen, Kup-
ter, Blei, Uran, Erd6l und andere Rohstoffe.
Rechtsbeweis dafir ist die Uberlieferung von
Abyad ibn Himmal Al-Maziniy, dass er:
Lé} chQ)W@\%Aﬂ\J}w)&L«\M\)
1 JB ! el dnabadl ) Sl el Lo gyt Lm\‘)y}u‘p
(4 dax
"den Propheten um die Zuteilung eines
Salzabbaugebietes bat, und der Prophet teilte
es ihm zu. Als er sich entfernte, sagte man: 'O

Gesandter Allahs, weifit du, was du ihm ge-
rade zugeteilt hast? Es ist ein Riesensee!

109



Abyad erzihlt: 'Dann holte der Prophet es zu-

riick von thm.”

Begrenzte Rohstoffvorkommen in gerin-
gen Mengen hingegen, wie kleine Gold- und
Silberadern, kénnen von Einzelpersonen be-
sessen werden. So Ubereignete der Gesandte

Allahs Bilal ibn Al-Harith Al-Mazni die
Qibaliyya-Rohstofte in der Far'-Gegend des
Hidschas. Bilal hatte den Gesandten Allahs
zuvor darum gebeten; der Gesandte entsprach
seinem Wunsch und tibereignete sie thm.

Wie dffentliches Eigentum genutzt werden
kann

Da das offentliche Eigentum das Eigen-
tum aller Muslime ist und sie alle daran teilha-
ben, hat jede Einzelperson das Recht, daraus
Nutzen zu ziehen. Wenn es sich dabei um
Giiter handelt, aus denen der Mensch leicht
und direkt Nutzen ziehen kann, wie Wasser,
Weideland, Feuer, offentliche Wege, Fliisse
und Meere, so hat er das Recht, sie unverziig-
lich zu benutzen.

Handelt es sich hingegen um o6ffentliche
Vermogensgiiter, die der Einzelperson nur
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schwer zuginglich sind, wie Erdél und andere
Bodenschitze, so iibernimmt der Staat deren
Foérderung und fiihrt die Einnahmen dem
Schatzhaus der Muslime zu. Der Kalif ver-
wendet diese Gelder sodann gemifl dem In-
teresse der Muslime. Dabei kann folgender-
maflen vorgegangen werden:

1. Begleichung der Produktions- und
Verwaltungskosten fiir die Giiter des offentli-
chen Eigentums. Dazu gehéren Gebiude-
und Personalkosten, Ausgaben fiir Berater und

Fachkrifte, fiir Geritschaften und Produk-

tionsanlagen.

2. Verteilung der Einnahmen an die
Muslime, die ja die eigentlichen Eigentimer
dieser Giiter sind. Dies kann entweder durch
die Verteilung von Sachwerten erfolgen, in-
dem der Kalif bestimmte Kontingente an
Wasser, Erdgas, Erdol oder Strom gratis an
die Menschen verteilt oder den finanziellen
Erlés aus deren Verkauf an die Bevolkerung
ausschiittet. Er entscheidet hierbei gemifl dem
Interesse und dem Nutzen der Muslime.

3. Die Einbehaltung eines Teils (der Er-
triige) dieser Giiter fiir die Finanzierung des
Dschihad und seiner Erfordernisse, wie die

111



Riistungsindustrie und den Aufbau der Ar-
mee. Dariiber hinaus kénnen daraus auch die
Pflichtausgaben des Schatzhauses finanziert
werden, denen es im Falle des Vorhandenseins
und Nichtvorhandenseins von Geldern nach-
kommen muss und denen auch die Muslime
nachkommen miissen, falls nicht geniigend
Gelder im Schatzhaus vorhanden sind.

Drittens: Das staatliche Eigentum

Das staatliche Eigentum ist die dritte Ei-
gentumsart im Islam. Es ist jedes Land oder
Gebiude, das mit einem Anrecht der mus-
limischen Gemeinschaft verbunden ist, von
seiner Natur her aber nicht zu den Giitern des
offentlichen Eigentums gehort. Staatliches Ei-
gentum sind Vermogenswerte, die an sich in-
dividuell besessen werden kénnen, wie Linde-
reien, Gebdude und mobile Giiter. Nachdem
aber ein Anrecht der muslimischen Offent-
lichkeit darauf besteht, wurde ihre Verwal-
tung, ihre Nutznieffung und ihr Verfiigungs-
recht dem Kalifen tibertragen, d.h. dem Staat,
denn er hat die Befugnis, ber alles zu ver-
fiigen, was mit einem Recht der Offentlichkeit
verbunden ist. Dazu gehéren Wiisten, Berge,
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Flussufer und 6des Land ohne Eigentimer,
ebenso Gebiude und Unterkiinfte, die der
Staat erwirbt, die er erbaut oder im Krieg vom
Feind konfisziert hat, wie Regierungsgebiude,
Schulen, Krankenhiuser und Ahnliches.

Der Staat hat das Recht, Teile seines Ei-
gentums, die privat erworben werden kénnen,
wie Gebiude oder Lindereien, an FEinzel-
personen zu Ubertragen. So kann der Kalif so-
wohl das alleinige Nutzungsrecht (Manfa'a) als
auch das Grundeigentum (Ragaba) dieser Gii-
ter an Einzelpersonen tbertragen. Oder er
tbertrigt ausschliefflich das Nutzungsrecht
ohne das Grundeigentum. Er kann ihnen auch
die Urbarmachung und die Aneignung von
6dem Land erlauben. In alldem geht er gemif}
dem Interesse der Muslime vor.

Der Boden

Jeder Boden hat ein Grundeigentum (Ra-
gaba) und ein Nutzungsrecht (Manfa'a). Das
Grundeigentum ist ihr Urbesitz und das Nut-
zungsrecht der Anspruch, es landwirtschaftlich
oder anders zu nutzen. Der Islam hat sowohl
den Besitz des Grundeigentums als auch des
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einfachen Nutzungsrechts des Bodens erlaubt.
Fur jeden dieser Fille hat er gesonderte
Rechtsspriiche festgelegt.

Die Arten der Béden

Die Béden teilen sich in zwei Arten auf:
'Uschr- und Kharadsch-Boden.

Erstens: Der 'Uschr-Boden:
Der Uschr-Boden ist die Arabische Halb-

insel und jedes Land, dessen Einwohner von
sich aus (ohne Eroberung) Muslime geworden
sind, wie z.B. Indonesien. Auch brachliegen-
des (6des) Land, das von einem Menschen ur-
bar gemacht wurde, ist Uschr-Boden. Beim
‘Uschr-Boden wird sowohl das Grundeigentum
als auch das Nutzungsrecht erworben. Es fillt
lediglich die Zakat fir die Ernteertrige an;
und zwar ein Zehntel des Ertrages, wenn es
durch Regen bewissert wird, bzw. ein halbes
Zehntel bei kiinstlicher Bewisserung.

Zweitens: Der Kharadsch-Boden:
Dies ist jedes Land, das durch Kriegs-

handlungen oder Friedensvertrige erobert
worden 1ist, mit Ausnahme der Arabischen
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Halbinsel. Dazu gehoren der Irak, Syrien,
Agypten und alle Linder, die mit Gewalt

eroffnet wurden.

Das Grundeigentum (Ragaba) des Kha-
radsch-Bodens gehort allen Muslimen, und der
Staat vertritt sie darin. Einzelpersonen dirfen
demzufolge nur das Nutzungsrecht des Kha-
radsch-Bodens erwerben.

Far den Kharadsch-Boden muss der Kha-
radsch entrichtet werden, was einem gewissen
Betrag entspricht, der vom Staat fiir den Bo-
den festgelegt wird. Dartiber hinaus muss auch
die Zakat auf die Ernteertrige entrichtet wer-
den fiir den Fall, dass der Ertrag den Mindest-
wert (IVisab) erreicht.

Jeder Person ist es erlaubt, durch Verkauf,
Erbschaft oder Widmung aus dem ‘Uschr-Bo-
den Nutzen zu ziehen, genauso wie es ihr er-
laubt ist, sich das Nutzungsrecht des Kbha-
radsch-Bodens durch Kauf, Verkauf oder Erb-
schaft dienlich zu machen, in gleicher Weise
wie mit allen anderen Giitern auch.

e Fabriken

Fabriken durfen privat besessen werden.

Dies kénnen Auto- oder Mébelfabriken, Tex-
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til- oder Dosenfabriken sein wie auch andere
Fabrikarten, deren Privatbesitz erlaubt ist.

Auch der Staat kann Fabriken besitzen,
wie es bei Ristungsfabriken, Erdélraffinerien,
Rohstoftverarbeitungsanlagen und anderen

Fabrikarten der Fall ist.
Fabriken sind dann offentliches Eigen-

tum, wenn das Produkt, das sie erzeugen, zum
offentlichen Eigentum gehort. Dazu zihlen
die Eisen- und Stahlindustrie, die Kupferin-
dustrie, die Gold- und Silberherstellungsan-
lagen und die Férder- und Verarbeitungsan-
lagen fiir Erdél und andere Giiter des 6ffentli-
chen Eigentums.

Das Kriterium fir die Eigentumsart der
Fabrik ist stets mit dem Produkt verbunden,

das dort erzeugt wird, gemifl der Rechtsregel:
"Die Fabrik erhilt den Rechtsspruch dessen,

was es erzeugt."
* Das Schatzhaus (Bait al-Mal)

Die Einnahmen des Schatzhauses sind

folgende:
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1. Knegsemnahmen (Anfal) und Beute
(Ghanima), der Fai** und der Khums".

2. der Kharadsch
3. die Dsc/yizya/yl4

4. Einnahmen aus dem offentlichen Ei-
gentum mit all seinen Arten; sie miissen
unter einem separaten Posten gefiihrt wer-
den

5. Einnahmen aus dem staatlichen Ei-
gentum, wie Lindereien, Gebiude und

Abhnliches

6. Zslle, die an den Staatsgrenzen einge-
hoben werden

7. ein Fiunftel der privat geférderten
Rohstofte und gehobenen Schitze

8. Steuereinnahmen

" Giiter, die dem Staat ohne effektive Kriegshandlungen
zugefallen sind

" das Fiinftel der Kriegsbeute, das von Rechts wegen
urspriinglich dem Propheten und seinen Anverwandten
zugefallen ist

" Betrag, den der minnliche Schutzbefohlene (D&immi) an den
islamischen Staat entrichten muss
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9. Giiter der Zakat; sie miissen unter ei-
nem gesonderten Posten gefihrt werden.

Die Wihrung muss Gold und Silber sein

Die Muslime zur Zeit des Propheten ha-
ben die Gold- und Silbereinheit zur Grund-
lage ihres Zahlungsverkehrs erhoben. Beide
Einheiten wurden von ihnen parallel benutzt.
Allerdings verwendeten sie als Zahlungsmittel
die byzantinischen Golddinare und die per-
sischen Silberdirhame. Von den Tagen des
Propheten an bis zur Zeit des omayyadischen
Herrschers Abd al-Malik ibn Marawan haben
die Muslime keine eigenen Miinzen geprigt.
Erst in seiner Zeit wurden dann die ersten
eigenen islamischen Miinzen nach einem be-
sonderen Modell und Muster herausgegeben.
Er lie sie nach islamischen Charakteristika
prigen, nach der Gold- und Silbereinheit,
gemifl dem islamrechtlichen Normgewicht
von Dinar und Dirham.

Der Islam hat Rechtsspriiche an Gold und
Silber sowohl in ihrer Eigenschaft als Gold-
und Silberware als auch in ihrer Eigenschaft
als Zahlungsmittel, als Zahlungseinheit und
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als Bemessungsgrundlage fir Waren- und
Dienstleistungspreise gekntpft. Er hat ihr
Horten verboten und bestimmte feststehende,
unverinderliche Rechtsspriiche an sie gebun-
den. So hat er fir Gold und Silber als Zah-
lungseinheit und Bemessungsgrundlage fiir
Warenpreise die Zakat festgelegt, wobei er ei-
nen gewissen Mindestwert (NVisab) an Golddi-
naren und Silberdirhams bestimmt hat. Als er
das Blutgeld festlegte (Diya), lief} er es eben-
falls in Gold und Silber entrichten, indem er
1.000 Golddinare bzw. 12.000 Silberdirhams
dafiir festsetzte. Und als er die Handamputa-
tion als Diebesstrafe anbefahl, definierte er
den Mindestwert der gestohlenen Ware fiir
den Vollzug der Strafe mit einem viertel
Golddinar oder drei Silberdirhams. Auch die
Rechtsspriche fiir den Geldwechsel im Zah-
lungsverkehr legte der Islam in Gold und Sil-
ber fest.

Die Tatsache, dass der Islam diese
Rechtsspriiche an Gold und Silber in ihrer Ei-
genschaft als Zahlungsmittel, als Wihrungs-
einheit und als Preise fiir Waren geknupft hat,
ist als Einverstindnis (Igrar) des Gesandten &
anzusehen, diese beiden Edelmetalle zur mo-
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netiren Zahlungseinheit zu erheben, mit der
die Preise fiir Waren und Dienstleistungen be-
messen werden.

Dies beweist, dass die Wihrung im Islam
Gold und Silber ist, da alle Rechtsspriiche, die
mit dem Zahlungsverkehr verbunden sind, an

Gold und Silber gekniipft wurden.

Demzufolge muss das Zahlungsmittel der
Muslime — ihre Wihrung - Gold und Silber
sein. Dies gilt auch fiir den Staat des Kalifats,
der sein Wihrungssystem auf der alleinigen
Grundlage von Gold und Silber aufbauen
muss, wie es zur Zeit des Propheten und der
Kalifen nach ihm der Fall war. Er muss die
Dinare und Dirhams nach einem speziellen
Modell und staatseigenem Muster prigen und
die erforderlichen Normgewichte einhalten.
So muss der Golddinar das islamische Norm-
gewicht von 4,25 Gramm haben (was dem
Gewicht eines Mithqals entspricht). Fiir den
islamischen Silberdirham gilt die so genannte
"Siebener-Regel": Zehn Dirhams miissen das
Gewicht von sieben Mithqals haben, was dem
Normgewicht von 2,975 Gramm fir einen
Silberdirham entspricht.
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Allein das Prinzip der Gold- und Silber-
wihrung ist in der Lage, die eklatanten Wih-
rungsprobleme der heutigen Zeit zu losen.
Nur dadurch kann die heute weltweit akute
Inflationsproblematik behoben und eine Wih-
rungs- und Wechselkursstabilitit erzielt wer-
den, die fiir einen prosperierenden Welthandel
Voraussetzung sind. Allein durch das Prinzip
der Gold- und Silberwihrung — d.h., durch
eine hundertprozentige Deckung der aus-
gegebenen Geldscheine durch Gold und Silber
— wird es moglich sein, das Weltwihrungs-
system von der amerikanischen Kontrolle und
vom Wiirgegriff des amerikanischen Dollars
zu befreien. Durch die Riickkehr zum Prinzip
der Goldwihrung (im internationalen Zah-
lungsverkehr) wird der Dollar jeden Einfluss
in der Welt verlieren.

Die Erziehungspolitik
Die Grundlage, auf der die Lehrpline auf-

bauen, muss das islamische Uberzeugungsfun-
dament (Agida) sein. Alle Unterrichtsgegen-
stinde und —methoden missen in einer Weise
bestimmt werden, die dieser Grundlage nicht
widersprechen. Denn Erziehungspolitik im Is-
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lam bedeutet die Ausformung des islamischen
Intellekts (Agliyya) und des islamischen Cha-
rakters (Nafsiyya). Alle Gegenstinde, die un-
terrichtet werden sollen, miissen auf der
Grundlage dieser Politik ausgewihlt werden.

Ziel des Unterrichts muss die Erzeugung
der islamischen Personlichkeit sein und auch
die Wissensvermittlung, um die Menschen
mit den fiir die Lebensangelegenheiten erfor-
derlichen Wissenschaften und Kenntnissen
auszustatten. Deswegen muss die islamische
Geistesbildung einen fundamentalen Platz in
allen Unterrichtsstufen einnehmen.

Ideen und Gesetze zu den allgemeinen
Beziehungen und zur Auflenpolitik

Politik ist die Betreuung der Angelegen-
heiten der Umma und des Staates im Inneren
wie im Aufleren. Seitens des Staates wird sie
vollzogen, indem dieser das System tber die
Menschen zur Anwendung bringt, ihre An-
gelegenheiten betreut und ihre Geschicke lei-
tet. Zum anderen muss der Staat iiber die in-
ternationale Lage im Bilde sein und die Politik
der Grofmichte und jener Staaten iiber-
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schauen, die einen Einfluss darauf ausiiben.
Weiterhin muss der Staat auflenpolitische
Beziehungen zu anderen Staaten aufbauen,
welche gemifl den Anforderungen des Tra-
gens der islamischen Da'wa durch Dschibad
und Verkiindung zu erfolgen haben.

Politik wird ebenfalls seitens der Umma
und seitens der aus ihr hervorgehenden Par-
teien betrieben, indem sie den Regenten einer-
seits fiir die Betreuung ihrer Angelegenheiten
und andererseits fiir seine vollzogenen Taten
und Handlungen zur Rechenschaft ziehen.
Zudem miissen sie thm mit Ratschligen zur
Seite stehen und sich um die Angelegenheiten
und die Sache der Muslime kiimmern.

Dar ul-Islam und Dar ul-Kufr
Als Dar ul-Islam (Stitte des Islam) gilt je-

nes Land, in dem die Gesetze des Islam in al-
len Bereichen des Lebens und in der Herr-
schaft angewendet werden und dessen Schutz
vom Islam gewihrleistet wird, selbst wenn der
Grofiteil der Bewohner Nichtmuslime wiren.

Als Dar ul-Kufr (Stitte des Kufr) hinge-

gen wird jenes Land bezeichnet, in dem die
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Gesetze des Kufr in allen Lebensbereichen zur
Anwendung kommen und in dem der Schutz
vom Kufr gewihrleistet wird, selbst wenn die
Gesamtheit der Bevolkerung Muslime wiren.
Maflgeblich fiir die Tatsache, ob es sich bei ei-
nem Land um Dar ul-Islam oder Dar ul-Kufr
handelt, sind also die dort angewendeten Ge-
setze und der dort gewihrte Schutz und nicht
das religiose Bekenntnis der dortigen Bevolke-
rung.

Gegenwiirtig existiert in der gesamten is-
lamischen Welt weder ein Land noch ein
Staat, in dem die Gesetze des Islam sowohl in
der Herrschaft als auch in allen anderen Lebe-
nsbereichen angewendet werden. Aufgrund
dessen gelten sie alle als Dar u/-Kufr, obgleich
die dort lebenden Menschen Muslime sind.

Deswegen hat der Islam allen Muslimen
die Pflicht auferlegt, fiir die Umwandlung ih-
rer Linder von Dar ul-Kufr zu Dar ul-Islam
titig zu werden. Dies kann nur durch die
Griindung des Islamischen Staates — des Kali-
fatsstaates — erfolgen, in dem ein Kalif ein-
gesetzt wird, dem sie die Baia leisten, auf dass
er sie nach dem regiert, was Allah herab-
gesandt hat. In dem Land also, in dem das
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Kalifat gegriindet wurde, wendet der Kalif
simtliche islamischen Gesetze auf die Men-
schen an. Anschliefend setzen sich die Mus-
lime zusammen mit ihm dafiir ein, die tibrigen
Linder der islamischen Welt dem Kalifats-
staat anzugliedern, so dass auch sie in Dar ul/-
Islam umgewandelt werden und der Islam als
Botschaft durch Verkiindung und Dschihad in
die Welt getragen wird.

Der Dschibad

Dschibad ist die duflerste Anstrengung im
Kampf auf dem Wege Allahs, um Sein Wort
zu erheben und die Botschaft des Islam zu
verbreiten, sowohl durch personliche Beteili-
gung als auch in unterstiitzender Form durch
Finanzhilfe, Fachberatung, Vergroferung der
Kédmpferzahl und anderes. Der Kampf zur Er-
hoéhung des Wortes Allahs und zur Verkiin-
dung des Islam gilt also als Dschibad. Er ist
eine unabdingbare Pflicht, die aus Qur'an und
Sunna hervorgeht, vorgeschrieben durch eine

Vielzahl von Ayat und Hadithen.

125



Der Dschibad gilt als Fard Kifaya” 1n sei-
ner offensiven Form und als Fard Ain'® im
Falle eines Angriffs durch den Feind. Dass der
oftensive Dschibad als Fard Kifaya gilt, be-
deutet, dass wir den Kampf gegen den Feind
auch einseitig beginnen, selbst wenn er uns
nicht angegriffen hat. Sollte es irgendeinen
Zeitpunkt geben, wo keiner der Muslime dem
Angriftskampf nachkommt, so gelten alle
Muslime fir diese Unterlassung als siindhaft.
Deshalb ist der Dschihad kein blofler Verteidi-
gungskrieg, sondern ein Krieg zur Erhéhung
des Wortes Allahs. Es ist somit verpflichtend,
diesen Krieg zur Verkindung des Islam und
zum Tragen seiner Da'wa von uns aus zu
beginnen, auch wenn kein Angriff seitens der
Nichtmuslime erfolgt ist.

Die internationalen Beziehungen

Die Beziehung des Islamischen Staates zu
anderen Staaten in der Welt muss gemifd den

 kollektive Pflicht, die von der Gesamtheit der Muslime zur
Geniige erfiillt werden muss

** individuelle Pflicht, die von jedem einzelnen Muslim erfiillt
werden muss
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Gesetzen des Islam erfolgen und sieht fol-
gendermaflen aus:

1) Die Staaten in der islamischen Welt
werden so betrachtet, als bestiinden sie aus ei-
nem einzigen Land, denn die Muslime sind
unter allen Menschen eine Umma. Daher
missen sie als eine Einheit, in einem Staat
und einem Gebilde leben.

Die Beziechungen zu ihnen fallen daher
nicht unter den Aspekt der aufenpolitischen
Beziehungen zu anderen Staaten, noch sind
sie Teil der Auflenpolitik, sondern miissen als
Bestandteil der Innenpolitik angesehen wer-
den. Demzufolge diirfen weder diplomatische
Beziehungen aufgenommen noch Abkommen
mit ihnen getroffen werden. Es muss darauf
hingearbeitet werden, sie in einem Staat, dem
Kalifat, zu vereinen. Die Biirger dieser Staaten
werden - wenn ihr Land zu Dar ul-Islam ge-
hort - nicht als Auslinder angesehen. In die-
sem Fall werden sie wie Staatsbiirger des Kali-
fats behandelt. Gehort ihr Land jedoch zu Dar
ul-Kufr, werden sie wie Staatsbiirger des Dar

ul-Kufr behandelt.

2) Was die ibrigen Staaten in der Welt
betrifft, so werden sie allesamt als Dar u/-Kufr
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bzw. de jure als Dar u/-Harb (Stitte des Krie-
ges) betrachtet. Die Bezichung zu ihnen ist
ein Teil der Auflenpolitik und hat gemifl den
Anforderungen des Dschihad, dem Interesse
der Muslime und des Kalifatsstaates und im
Einklang mit dem islamischen Rechtsspruch
zu erfolgen.

3) Es ist zulissig, mit diesen Staaten Ab-
kommen zwecks einer friedlichen Koexistenz
zu schliefen. Ebenso sind Handels-, Wirt-
schafts-, Bildungs- oder Agrarabkommen so-
wie andere Vereinbarungen zuldssig, die der
Islam stets unter der Bedingung einer zeitli-
chen Befristung erlaubt. Der Abschluss dieser
Vertriige muss zum einen gemifl den Anfor-
derungen des Dschibad erfolgen und zum an-
deren im Einklang mit dem Interesse der
Muslime und des Kalifatsstaates stehen.

Grundlage der Zusammenarbeit mit die-
sen Staaten sind die vereinbarten Vertragstex-
te. Die mit ithnen geschlossenen Handels- und
Wirtschaftsabkommen dirfen sich nur auf be-
stimmte Waren, Fristen und Eigenschaften
beschrinken, die eine Notwendigkeit fiir die
Muslime darstellen. Solche Abkommen diir-
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fen ferner nicht zur Stirkung dieser Staaten
fithren.

Den Biirgern dieser Staaten ist der Ein-
tritt in den Kalifatsstaat ohne Reisepass — also
lediglich mit einem Personalausweis - gestat-
tet, falls der Vertragstext dies vorsieht, unter
der Voraussetzung einer gleichwertigen Be-

handlung.

4) Die ibrigen Staaten, mit denen wir
keine Abkommen oder Vereinbarungen ge-
troffen haben sowie die Kolonialstaaten, wie
z.B. die USA, Grofbritannien, Frankreich,
und die nach den muslimischen Lindern
trachtenden Staaten, wie Russland, werden de
jure als kriegfiihrende Staaten angesehen. Th-
nen gegeniiber werden simtliche Vorsichts-
mafinahmen getroffen. Es diirfen weder diplo-
matische Beziehungen zu ihnen unterhalten
noch Botschaften fir sie im Kalifatsstaat ein-
gerichtet werden.

Die Burger dieser Staaten diirfen den
Kalifatsstaat mit dessen Erlaubnis unter Mit-
tithrung eines Reisepasses betreten, wobei sie
fiir jede Einreise cine neue Genehmigung be-
notigen.
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5) Fiir Staaten, mit denen man sich de
facto im Kriegsfall befindet, wie z.B. Israel,
gilt der Kriegszustand als Basis fur alle Vorge-
hensweisen. Sie werden behandelt, als wiirden
wir uns mit ihnen tatsichlich im Krieg befin-
den, gleichgiiltig, ob gerade ein Waffenstill-
stand besteht oder nicht. Allen Biirgern dieser
Staaten ist es untersagt, die islamischen Lin-
der zu bereisen. Das Leben und Vermégen der
Nichtmuslime unter ihnen ist ungeschiitzt.

Mit den de facto kriegfiihrenden Staaten kén-
nen Waffenstillstandsvertrige abgeschlossen
werden, vorausgesetzt, sie sind zeitlich befris-
tet. Sie diirfen nicht unbefristet sein, da ein
unbefristeter Waffenstillstand den Dschihad
verhindern wiirde. Sollte jedoch einer dieser
Staaten islamischen Boden okkupieren, wie im
Falle der Besetzung Palistinas durch Israel, so
ist ein Friedensvertrag mit ihm islamrechtlich
verboten, auch wenn es nur die Abtretung ei-
ner Handspanne dieses Bodens bedeuten wiir-
de, da es sich um eine widerrechtliche Aneig-
nung und einen gewaltsamen Ubergriff han-
delt. Ein Friedensvertrag wire eine Preisgabe
islamischen Territoriums zugunsten des Ag-
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gressors. Man ermdéglicht Israel dadurch, sich
den Boden anzueignen und sich der dort le-
benen Muslime zu bemichtigen. Dies ist is-
lamrechtlich nicht erlaubt. Der Islam schreibt
den gesamten Muslimen unabdingbar vor, Is-
ael zu bekimpfen und zu vernichten und die
muslimischen Linder von seiner Aggresion zu

befreien. Allah 4 hat entschieden:
Momnriasl] o 0380wl Jott )y
"Und wabrlich, Allah wird den Ungliubigen

iiber die Gliubigen keine Macht gewdhren!” (Sure
Al-Nisa' 4, Aya 141) Auch hat Er befohlen:

Sle sz b Jae ade 106 e o | b
"Wer nun gegen euch gewalttitig handelt,
gegen den handelt in gleichem Mafle gewalttitig,
wie er gegen euch gewalttitig war!" (Sure Al-
Bagara 2, Aya 193)

6) Der Kalifatsstaat darf keine Militirab-
kommen mit anderen Staaten schlieflen, wie
Abkommen zur gemeinsamen Verteidigung
oder zur gegenseitigen Sicherheit. Darunter
fillt auch alles, was sich aus solchen Abkom-
men ergibt, wie militirische Erleichterungen
oder die Vermietung von Militirbasen, Flug-
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und Schiffshifen. Den Abschluss solcher Ab-
kommen verbietet der Islam. Die Muslime
diirfen solche Abkommen mit Staaten des
Kufr17 nicht schlieflen, da es dem Muslim un-
tersagt ist, unter dem Banner des Kufr, fiir den
Kufr oder zur Verteidigung eines Kufr-Staates
zu kimpfen. In gleicher Weise ist es ihm ver-
boten, dem Kaﬁr18 Macht iiber die Muslime
oder tiber islamisches Territorium zu ge-
wihren.

7) Die Beistandssuche bei Kufr-Staaten
und ihren Armeen ist nicht gestattet, da der
Gesandte dies den Muslimen verboten hat, als
er ihnen untersagte, das Feuer der Gotzen-
diener als Lichtquelle zu nehmen. So sprach
er:

(@S Al ) grazas )
"Nehmt euch das Feuer der Gétzendiener

nicht als Lichtquelle." "Feuer" steht hier als
Metonymie fiir den Krieg. Er sagte auflerdem:

" Unglaube
" Unglaubiger, Nichtmuslim
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(S yink e Y L]
"Wabhrlich, wir suchen bei einem Gétzen-
diener keinen Beistand."

Ferner sind Kredite oder wirtschaftliche
Unterstiitzungen von diesen Staaten nicht ges-
tattet, da ihre Kreditvergaben auf Zinsen ba-
sieren. Zinsen (arab.: Riba) sind im Islam ver-
boten. Auflerdem dienen diese Kredite und
Wirtschaftshilfen den Kufr-Staaten als Mittel,
um Macht und Einfluss tiber die Muslime und
ihre Linder zu erlangen. Dies ist islamrecht-
lich verboten, gemifl der Rechtsregel "Das
Mittel, das zum Verbotenen" fiihrt, ist eben-
falls verboten

Ebenso ist es den Muslimen nicht erlaubt,
die Losung ihrer Angelegenheiten in die Hin-
de der ungliubigen Staaten zu legen, wie z.B.
in die Hinde der USA, Russlands, Grofbri-
tanniens oder Frankreichs. Denn die Zuhilfe-
nahme der ungliubigen Staaten und ihrer Sol-
daten oder die Ubergabe unserer Angelegen-

19
arab.: Haram
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heiten in ihre Hinde verhilft diesen Staaten in
Folge, Einflussnahme, Vorherrschaft und
Macht iber die Muslime zu erlangen. Allah
hat den Muslimen jedoch verboten, den Un-
gldubigen Macht tiber sich zu gewihren.

Den Muslimen ist es ferner nicht gestat-
tet, sich internationalen Organisationen anzu-
schlieffen, wie den Vereinten Nationen, der
Weltbank oder der Organisation fiir interna-
tionale Entwicklung. Solche Organisationen
basieren auf einer Grundlage, die den Geset-
zen des Islam widerspricht, und sind ein In-
strument der Grofimichte. Insbesondere die
USA benutzen sie zur Durchsetzung ihrer ei-
genen Interessen. Sie sind Werkzeuge der
Kuffar, um auf die Muslime und ihre Linder
Einfluss zu nehmen. Islamrechtlich ist dies
nicht zuldssig, da das Mittel, das zum Verbo-
tenen fiihrt, ebenfalls verboten ist.

Die Muslime dirfen zudem nicht den
regionalen Organisationen und Biindnissen
beitreten, wie der Arabischen Liga, der Isla-
mischen Weltkonferenz und den diversen
Verteidigungsallianzen. Sie alle beruhen auf
einer Grundlage, die dem Islam widerspricht.
Auflerdem untermauern sie die Zerstiickelung
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der muslimischen Linder und stehen ihrer
Vereinigung in einem einzigen Staat im
Wege.

20 Shaban 1405 n. H.
9. Mai 1985 n. Chr.
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