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Zur Ubersetzung

Bei einigen wenigen arabischen Kernbegriffen (z. B. Agida und
Mathim) wurden an manchen Stellen bewusst unterschiedliche
Ubersetzungen gewahlt, je nach dem, welches deutsche Wort sich am
besten in den Kontext einfligt und die Bedeutung am genauesten wie-
dergibt. Die gewahlten Worter sind also Synonyme, die sich nur in
Nuancen unterscheiden, die man aber zum besseren Verstandnis des
spezifischen Textes betonen wollte, weil der arabische Begriff, wie so
oft, umfassender in seiner Bedeutung ist als der deutsche. Im Folgen-
den sind die Ubersetzungen der beiden wichtigsten Begriffe ange-
flhrt:

Agida: Uberzeugungsfundament, Uberzeugungsgrundlage, Glau-
benstiberzeugung, Grundiberzeugung

Marfhiam: Auffassung, Konzeption, Verstandnis

Zum Koran

Der Koran (A/-Quran) ist nur in seiner Originalsprache Arabisch
authentisch. Bei seiner Ubersetzung handelt es sich immer um eine
ungeféahre Wiedergabe der Bedeutung, so auch im Falle der deut-
schen Ubersetzung unterhalb der arabischen Koranzitate in diesem
Buch.

Zur Umschrift

Um dem deutschen (auch nichtmuslimischen) Leser die Lektlire des
Buches einfacher zu gestalten, haben wir uns dazu entschieden, fur
die bereits eingedeutschten arabischen Worter, wie z. B. Sure, Ko-
ran, Sunna, Kalif etc. ..., die deutsche Schreibweise zu wahlen. Bei
diesen Ausdriicken handelt es sich namlich um Worter, die bereits



Teil der deutschen Sprache sind. Eine Schreibweise in Umschrift
macht hierbei unserer Meinung nach wenig Sinn. Wurde der Begriff
jedoch in Verbindung mit anderen arabischen Wortern verwendet
oder handelt es sich um die im Deutschen nicht bekannte Mehrzahl
des Begriffs, so wurde die gesamte Begriffskombination bzw. die
Mehrzahl in Umschriftschreibweise gehalten. Beispiel dafiir ist der
Begriff Hadit mutawatir fir den kollektiv kontinuierlich tradierten
Hadith und der Begriff Ahaditals Mehrzahl von Hadit.

Auch far die restlichen im Deutschen nicht verwendeten arabischen
Begriffe wurde die korrekte Umschriftschreibweise gewahlt.

Zum Druck

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

Zu den Abklrzungen im Text

(t.): “ta°ala” — *““der Erhabene**; Ehrenbezeichnung Allahs
(s.): “salla-I-Iahu ‘alayhi wa sallam’™ — ““Segen und Frieden Allahs
uber ihn”’; Ehrenbezeichnung des Gesandten Allahs.
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DER UBERZEUGUNGSWEG
(TARIQ AL-IMAN)

Der Mensch erlebt einen Aufstieg (NVahda) durch seine Ideen tber
das Leben, das Universum und den Menschen und Uber die Bezie-
hung all dieser Dinge zu dem, was dem diesseitigen Leben voranging
und nach ihm folgen wird. Deswegen ist es notwendig, das gegen-
wartige Denken des Menschen grundlegend und umfassend zu ver-
andern und durch ein anderes zu ersetzen, damit er einen Aufstieg er-
leben kann. Es ist namlich das Denken, das Konzeptionen, d. h. Auf-
fassungen (Mafahim), Uber die Dinge hervorbringt und diese festigt.
Und der Mensch gestaltet sein Verhalten im Leben gemél den Kon-
zeptionen, die er dartiber erworben hat. So bestimmen die Konzep-
tionen des Menschen beziglich einer Person, der er zugeneigt ist,
sein Verhalten ihr gegeniiber. Im Gegensatz dazu steht sein Verhal-
ten gegendber jemandem, den er ablehnt, aufgrund der negativen
Auffassungen, die er tber ihn gebildet hat. Davon unterscheidet sich
wiederum sein Verhalten gegeniber einer Person, die er nicht kennt
und von der er gar keine Konzeption hat. Das menschliche Verhalten
ist daher an seine Konzeptionen, gebunden. Wenn wir also das dege-
nerierte Verhalten des Menschen andern und durch ein erhabenes
ersetzen wollen, missen wir zuerst seine Konzeptionen andern. Allah

(t.) sagt:
s 'iigum;i;uisegzgujgi;‘m\ N
,JAllah dndert den Zustand eines Volkes nicht, ehe sie andern,
was in ihnen ist.**

! Sure 13, Vers 11



Der einzige Weg zur Anderung der Konzeptionen ist, ein Denken
Uber das diesseitige Leben zu entwickeln, mittels dessen man richtige
Auffassungen dartber hervorbringen kann. Dieses Denken ber das
diesseitige Leben wird jedoch erst dann fruchtbar verwurzelt, wenn
ein Denken Gber das Universum, den Menschen und das Leben so-
wie Uber das entstanden ist, was vor dem diesseitigen Leben war,
was nach ihm sein wird, und Uber die Beziehung dieser Kompo-
nenten zueinander. Dies wird erreicht, indem man dem Menschen
eine umfassende ldee (ber das vermittelt, was hinter diesem Univer-
sum, dem Leben und dem Menschen steht. Diese Idee stellt nd&mlich
das Denkfundament dar, auf dem alle Ideen (ber das Leben aufbau-
en. Die Vermittlung einer umfassenden Idee Uber diese Dinge stellt
die Losung des groRten Problems beim Menschen dar. Ist dieses
Hauptproblem einmal gel6st, kdnnen auch alle tbrigen Probleme
gelost werden, weil es sich dabei nur um Teile oder Zweige des
Hauptproblems handelt. Diese Losung fihrt aber nur dann zum rich-
tigen Aufstieg, wenn sie korrekt ist, mit der Natur des Menschen
Ubereinstimmt, seinen Verstand tberzeugt und dadurch sein Herz mit
Gewissheit erfillt.

Diese korrekte Losung kann nur durch ein erleuchtendes Denken
Uber das Universum, den Menschen und das Leben hervorgebracht
werden. Es ist also fur diejenigen, die den Aufstieg anstreben und
den Weg der Entwicklung einschlagen wollen, notwendig, zuerst die-
ses Hauptproblem auf korrekte Weise durch erleuchtendes Denken
zu l6sen. Diese Losung stellt die Grundiberzeugung (‘Agida) und
gleichzeitig das Denkfundament dar, auf dem alle Zweigideen Uber
das menschliche Verhalten im Leben sowie (ber die Lebenssysteme
aufbauen.

Der Islam hat sich diesem grofiten Problem des Menschen ge-
widmet und es auf eine Weise geldst, die mit seiner Natur Uberein-



stimmt, den Verstand mit Uberzeugung und das Herz mit Gewissheit
erfullt. Die rationale Bestatigung dieser Losung durch den Verstand
hat der Islam zur Voraussetzung flr seine Annahme gemacht. Somit
beruht der Islam auf einer einzigen Grundlage, der ‘Agida, welche
besagt, dass hinter dem Universum, dem Menschen und dem Leben
ein Schopfer steht, der all dies und alles andere erschaffen hat, ndm-
lich Allah, der Erhabene. Sie besagt auch, dass dieser Schopfer alles
aus dem Nichts erschaffen hat und dass Seine Existenz unabdingbar
ist. Er ist nicht erschaffen worden, ansonsten ware Er nicht der
Schopfer. Seine Eigenschaft, Schopfer zu sein, schlief3t aus, dass Er
Selbst erschaffen wurde, und macht Seine Existenz unabdingbar.
Denn alle Dinge sind in ihrem Dasein auf Ihn zurtickzuftihren, wéh-
rend Er auf nichts zuriickzufihren ist.

Was die Tatsache betrifft, dass alle Dinge von einem Schopfer er-
schaffen sein mussen, so ist ersichtlich, dass das, was der Verstand
erfassen kann, nadmlich Mensch, Leben und Universum, unver-
mogend, unvollkommen und eines anderen bediirftig ist. Der Mensch
ist begrenzt, weil er sich in jeder Hinsicht bis zu einem gewissen
Grad entwickelt, den er nicht tUberschreiten kann. Das Leben ist be-
grenzt, weil es sich individuell dauBert und auch im Individuum sein
Ende findet. Das Universum ist begrenzt, weil es sich um eine Sum-
me von Himmelskorpern handelt. Jeder dieser Himmelskorper ist fur
sich begrenzt, und die Summe von Begrenztem ist unweigerlich
ebenfalls begrenzt. Das Universum ist also begrenzt. Somit steht fest,
dass Mensch, Leben und Universum definitiv begrenzt sind.

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



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

Allerdings kann jeder, der einen Verstand besitzt, aus der blof3en
Existenz der von ihm wahrgenommenen Dinge schlieRen, dass sie
eines Schopfers bedurfen, Der sie erschaffen hat. Denn an allen Din-
gen ist erkennbar, dass sie unvollkommen, unvermégend und eines
anderen beddrftig sind. Somit sind sie definitiv erschaffen. Es ge-
nigt, den Blick auf irgendeine Sache im Universum, im Menschen
oder im Leben zu richten, um dadurch die Existenz des planenden
Schopfers zu beweisen. Die Betrachtung irgendeines Planeten im
Universum, das Nachdenken ber eine beliebige Sache, in der sich
Leben dulert, oder das Erkennen irgendeines Aspekts im Menschen
beweist mit absoluter Sicherheit die Existenz Allahs, des Erhabenen,
Dementsprechend sehen wir, dass der Koran den Blick auf die Dinge
lenkt und den Menschen dazu aufruft, diese Dinge, ihre Umgebung
und was mit ihnen in Verbindung steht zu betrachten, um auf diese
Weise die Existenz Allahs, des Erhabenen, zu beweisen. Der Mensch
nimmt die Bedirftigkeit der Dinge wahr und begreift dadurch mit
absoluter Gewissheit die Existenz Allahs, des planenden Schopfers.
Es gibt Hunderte von Koranversen (Aya?) in dieser Bedeutung. Allah
taala sagt in Sure Al Imran:

S Y gy g gilh casiadiy a1y ciglalad IS B G
~Wahrlich, in der Schopfung der Himmel und der Erde und



dem Wechsel von Nacht und Tag sind Zeichen fir die Denken-
den.“z

In Sure Ar-Riam sagt Er:
013113 A CidlERI s a3y i glalal) (1A 43T Grag

,,und zu Seinen Zeichen gehort die Schopfung der Himmel und
der Erde und der Unterschied eurer Sprachen und Farben.*

In Sure A/-Gasiya sagt der Erhabene:
Jid s @ 2ab) S £l s @ A S U ) 00l S
geabl i a1 )y @ Eual s
,,Betrachten sie denn nicht die Kamele, wie sie erschaffen wur-
den, und den Himmel, wie er emporgehoben wurde, und die Ber-

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

Auch sagt Allah (t.) in Sure A¢-Tarig.
cliall 0 00 040 @ (813 6la 0a IS @ I8 fa ) Sl
el g
,,Darum soll der Mensch betrachten, woraus er erschaffen wur-
de. Erschaffen wurde er aus einer kraftig hervorschielenden Flis-

sigkeit, (und) kommt zwischen den Lenden und den Rippen her-
Vor.“S

Und in Sure A/-Bagara sagt Er:

% Sure 3, Vers 190
% Sure 30, Vers 22
* Sure 88, Vers 17-20
> Sure 86, Vers 5-7



B 6 AT A il gy Jill BRIy Al sl 1R B
e 35 G ) 4y UAl ol (ha sLadl Gy ) 056 Lay Gl 245 Lay G
a3 slaiad) (i Al Glaally Ll G iy 4303 0 (e g &y
§Cs%8 a 381 Y

,Wahrlich in der Schopfung der Himmel und der Erde und dem
Wechsel von Nacht und Tag und den Schiffen, die auf dem Meer
fahren mit dem, was den Menschen nutzt, und in dem, was Allah
vom Himmel an Wasser herniedersandte, die Erde damit nach ih-
rem Tode belebte und auf ihr allerlei Getier sich ausbreiten lieR,

und in der Lenkung der Winde und den dienstbaren Wolken zwi-
schen Himmel und Erde sind Zeichen fiir ein Volk, das versteht.°

Dartiber hinaus gibt es noch viele andere Ayar, die den Menschen
dazu auffordern, einen tiefsinnigen Blick auf die Dinge zu werfen,
auf das, was sie umgibt und was mit ihnen in Verbindung steht. Da-
raus kann er die Existenz des planenden Schopfers beweisen, so dass
sein /man’ an Allah auf dem Verstand und auf bewiesener Erkennt-
nis beruht.

Es stimmt, dass der Glaube an einen planenden Schopfer jedem
Menschen angeboren ist. Doch dieser instinktive Glaube entspringt
dem Seelengeflhl ( Wigdan). Er ist in seinem Ergebnis nicht verlass-
lich und kann alleine nicht zu einer Festigung fuhren. Das Seelen-
gefuihl fugt oft Dinge in den Glauben ein, die nicht der Wirklichkeit
entsprechen. Es erhebt diese falschlicherweise zu notwendigen Attri-
buten dessen, woran es glaubt. Dieser Weg fiihrt unweigerlich zum
Unglauben (Kuff) oder zum Irregang (Dala)). GOtzenanbetung,
Aberglauben und Mythologien sind nichts anderes als das Resultat
der Irrungen des Seelengefiihls. Deswegen fiihrt im Islam der Uber-

® Sure 2, Vers 164
" Uberzeugung, gesicherter Glaube
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zeugungsweg nicht allein tGber das Seelengefiihl, damit nicht Allah
Attribute beigemessen werden, die Seiner Gottlichkeit widerspre-
chen, oder gar Seine Verkorperung in materiellen Dingen oder eine
Anndherung an Ihn durch die Anbetung materieller Dinge flir mog-
lich gehalten werden. Dieser Weg wiirde entweder zu Unglauben
(Kuf?) und Beigesellung (Sirk) oder zu Illusionen und Aberglauben
fuhren, die der aufrichtige /man ablehnt. Aus diesem Grunde hat es
der Islam zur Obligation gemacht, dass der Verstand gemeinsam mit
dem Seelengefiihl eingesetzt wird. Er hat fir den Muslim den Ge-
brauch des Verstandes zur Pflicht erhoben, wenn er an Allah, den
Erhabenen, /man vollzieht. Der Islam hat die unreflektierte Nachah-
mung in Fragen der Glaubensuberzeugung (‘Aqgida) verboten und
somit den Verstand zum Richter Gber den Glauben an Gott erhoben.
Allah (t.) sagt:

ol A3Y il giny i Cadediy (s sl Gl B G
»Wabhrlich, in der Schopfung der Himmel und der Erde und

dem Wechsel von Nacht und Tag sind Zeichen ftir Leute mit Ver-
stand.®

Daher muss jeder Muslim seinen /man aus Denken, Untersuchung
und Betrachtung hervorgehen lassen und seinen Verstand zum abso-
luten Richter Uber den Glauben an Gott erheben. Den Aufruf zur
Betrachtung des Universums, um seine Gesetzmaligkeiten abzulei-
ten und zum Glauben an seinen Schopfer zu gelangen, wiederholt der
Koran Hunderte Male in den verschiedensten Suren. Sie alle richten
sich an die rationalen Krafte des Menschen und rufen ihn zur Be-
trachtung und zum Nachdenken auf, damit seine Uberzeugung auf
Verstand und bewiesener Erkenntnis beruht. Sie warnen den Men-
schen davor, das zu ubernehmen, was er bei seinen Vorfahren vor-
findet, ohne es zu untersuchen oder zu prifen und sich Uber dessen

8 Sure 10, Vers 6
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Richtigkeit sicher zu sein. Dies ist der /man, zu dem der Islam auf-
ruft. Er ist alles andere als das, was man Altweiberglaube nennt. Es
ist vielmehr die Uberzeugung eines Menschen mit erleuchtendem
Denken und sicherer Erkenntnis, der betrachtete und abermals be-
trachtete, nachdachte und abermals nachdachte und dann durch den
Weg dieser Betrachtung und dieses Nachdenkens zur sicheren Er-
kenntnis Uber die Existenz Allahs, erhaben sei Seine Allmacht, ge-
langte.

Obwohl der Gebrauch des Verstandes verpflichtend ist, um zur
Gottestiberzeugung zu gelangen, ist es dem Menschen nicht mdglich,
das zu erfassen, was Uber seine Wahrnehmung und seinen Verstand
hinausgeht. Der menschliche Verstand ist namlich begrenzt, und sein
Potential, so sehr es auch wéchst und sich entwickelt, erreicht Gren-
zen, die es nicht zu Uberschreiten vermag. Daher ist auch sein Erfas-
sungsvermogen begrenzt, woraus sich der zwingende Schluss ergibt,
dass der menschliche Verstand nicht in der Lage sein kann, das We-
sen Allahs und Seine Realitdt zu begreifen. Allah, der Erhabene,
steht namlich auBerhalb des Universums, des Menschen und des
Lebens, und der menschliche Verstand kann nicht die Realitat dessen
erfassen, was aulierhalb seiner Sinneswahrnehmung steht. Somit ist
er auch nicht in der Lage, das Wesen Allahs zu begreifen. Hier darf
man nicht einwenden: Wie kann der Mensch denn durch seinen Ver-
stand an Allah glauben, obwohl sein Verstand nicht in der Lage ist,
das Wesen Allahs zu erfassen? Der /man an Allah ist namlich die
Uberzeugung von seiner Existenz, und diese Existenz ist durch die
Existenz Seiner Schopfung, also des Universums, des Menschen und
des Lebens, erkennbar. Die Schopfung befindet sich innerhalb der
Grenzen, die der Verstand erfassen kann. Der Mensch kann sie be-
greifen; und durch das Begreifen dieser Dinge begreift er auch die
Notwendigkeit der Existenz eines Schopfers fir sie, und dies ist Al-
lah, der Erhabene. Somit ist die Uberzeugung von der Existenz Al-

12



lahs rational und bewegt sich innerhalb der Grenzen des Verstandes.
Im Unterschied dazu ist das Erfassen des Wesens Allahs unmdglich,
weil Sein Wesen sich jenseits des Universums, des Menschen und
des Lebens und somit jenseits der Wahrnehmungsfahigkeit des Ver-
standes befindet. Der Verstand kann aufgrund seiner Unzulé@nglich-
keit nicht das erfassen, was tber seine Wahrnehmungsféhigkeit hin-
ausgeht. Diese Unzulanglichkeit selbst sollte die Uberzeugung star-
ken und darf keineswegs ein Faktor der Unsicherheit und des Zwei-
fels sein. Kommt unser Glaube an Allah auf dem Weg des Verstan-
des zustande, ist unser Erfassen Seiner Existenz vollstdndig. Und
sind unsere Gefiihle von Seiner Existenz mit dem Verstand verbun-
den, sind auch diese Gefiihle absolut gesichert. Dies alles verwurzelt
in uns ein vollstdndiges Begreifen und ein sicheres Empfinden tber
alle géttlichen Attribute. Es vermittelt uns die Uberzeugung, dass wir
das Wesen Allahs trotz der Starke unseres Glaubens an Ihn nicht
erfassen konnen. Daher mussen wir uns dem unterwerfen, was Er uns
bezliglich dessen, was unser Verstand nicht erfassen kann, mitgeteilt
hat, und zwar aufgrund des natirlichen Unvermodgens des mensch-
lichen Verstandes, mit seinen begrenzten und relativen MaRstaben
das zu begreifen, was uber seine Wahrnehmung hinausgeht. Dazu
wéren Malstédbe erforderlich, die weder relativ noch begrenzt sind,
die der Mensch aber nicht besitzt und auch nicht besitzen kann.

Was den Beweis fur die Notwendigkeit von Gesandten betrifft, so
lasst sich Folgendes festhalten: Es wurde bereits bewiesen, dass der
Mensch von Allah erschaffen wurde und dass ihm Religiositat ange-
boren ist, weil es sich um einen seiner Instinkte handelt. Es gehort
also zur Natur des Menschen, seinen Schopfer zu verehren. Diese
Verehrung ist gleichbedeutend mit Anbetung ( 7bada); sie stellt die
Beziehung zwischen dem Menschen und seinem Schopfer dar. Liel3e
man diese Beziehung ohne Ordnung, wiirde dies zu einer Stérung der
Verbindung zum Schopfer fihren und dazu, dass etwas anderes als

13



der Schopfer angebetet wird. Es ist also notwendig, diese Beziehung
durch ein korrektes System zu ordnen. Dieses System kann jedoch
nicht vom Menschen herrihren, weil er die Realitdt des Schopfers
nicht erfassen und somit die Beziehung zu Ihm nicht regeln kann.
Das ordnende System muss demzufolge vom Schoépfer kommen. Er
muss es dem Menschen mitteilen, und zu diesem Zweck muss es
Gesandte geben, die den Menschen die Glaubensordnung Allahs
(Din) Gbermitteln.

Ein weiterer Beweis fur den Bedarf der Menschen nach Gesand-
ten beruht auf der Tatsache, dass der Mensch notwendigerweise sei-
ne Instinkte und organischen Bedirfnisse befriedigen muss. Wird
diese Befriedigung ohne Ordnung ausgefihrt, wird sie falsch oder
fehlerhaft sein und zum Elend des Menschen fiihren. Es ist also not-
wendig, ein System zu haben, das die Instinkte und organischen Be-
dirfnisse des Menschen regelt. Dieses System kann aber nicht vom
Menschen stammen, weil dessen Verstandnis zur Regelung dieser
Instinkte und Bedurfnisse der Diskrepanz, der Unterschiedlichkeit,
der Widersprichlichkeit und der Beeinflussung durch die Umge-
bung, in der er lebt, unterliegt. Wirde man dem Menschen die Rege-
lung Uberlassen, so ware sie von ebendieser Diskrepanz, Unter-
schiedlichkeit und Widersprichlichkeit gepragt und wirde nur zu
seinem Elend fihren. Deswegen muss das System von Allah, dem
Erhabenen, stammen.

Was den Beweis angeht, dass der Koran das Wort Allahs ist, so
lasst sich Folgendes feststellen: Der Koran ist ein arabisches Buch,
das von Muhammad (s.) Uberbracht wurde. Er kann also entweder
von den Arabern oder von Muhammad selbst oder aber von Allah (t.)
stammen. Eine andere als diese drei Moglichkeiten fiir die Herkunft
des Koran kann es nicht geben, weil der Koran in Sprache und Stil
arabisch ist.
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Dass der Koran von den Arabern stammt, ist nichtig, da er selbst
sie herausgefordert hat, etwas Gleichartiges hervorzubringen:

A o iy iy

,.Sprich: So bringt doch zehn Suren hervor, die ihm gleichen!*?

A 3l 1
,.Sprich: So bringt doch eine Sure hervor, die ihm gleicht!**°

Die Araber haben versucht, etwas Gleichartiges hervorzubringen,
und haben es nicht vermocht. Daher kann der Koran nicht ihr Wort
sein, welil sie es nicht vermochten, etwas Gleiches hervorzubringen,
obwonhl er sie dazu herausgefordert hat und sie es auch versuchten.
Die Mdglichkeit, dass der Koran von Muhammad selbst stammt, ist
ebenfalls nichtig, denn Muhammad war einer der Araber. Wie weit
sein Genius auch reichen mag, so ist er doch ein Mensch und ein Teil
seiner Gesellschaft und seines Volkes. Nachdem es den Arabern
misslang, etwas gleich dem Koran hervorzubringen, so trifft auch auf
Muhammad, den Araber, zu, nichts Gleichartiges hervorbringen zu
konnen. Somit kann der Koran nicht von ihm stammen. Darlber
hinaus sind uns von Muhammad (a.s.s) Ahadit sahiha (richtige Hadi-
the) und Ahadit mutawatira (im Kollektiv kontinuierlich tradierte
Hadithe) Uberliefert. Letztere sind definitiv authentisch und gelten
als unzweifelhaft zuverléssig. Vergleicht man irgendeinen Hadith mit
einer beliebigen Aya des Koran, so stellt man fest, dass keinerlei
Ahnlichkeit in ihrem Stil besteht. Manchmal rezitierte der Prophet
(s.) die offenbarte Aya und trug gleichzeitig den Hadith vor. Der
Stilunterschied ist in beiden Fallen deutlich erkennbar. So sehr ein
Mensch sich auch bemihen mag, seine Sprache zu verdndern, so
bleibt sie doch im Stil dhnlich, weil sie eben von ein und derselben

% Sure 11, Vers 13
0 Syre 10, Vers 38
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Person stammt. In Anbetracht der Tatsache, dass es keinerlei Stilahn-
lichkeiten zwischen Hadithen und Koranversen gibt, kann der Koran
auch definitiv nicht das Wort Muhammads sein, weil er sich klar und
deutlich von der Sprache Muhammads unterscheidet. Die Araber
behaupteten ihrerseits, dass Muhammad den Koran von einem christ-
lichen Jungen namens Gabr erhalten habe. Allah (t.) hat diesen Vor-
wurf zuriickgewiesen, indem Er sagt:

1303 Goas] Al Gsiady (o) Sliad ki Al Ll &y oy sl S 1
§Oma (8 (e
,,und Wir wissen wohl, dass sie sagen: ,Es ist bloR ein Mensch,
der ihn lehrt.* Die Sprache dessen jedoch, auf den sie in Abkehr

verweisen, ist eine fremde, wahrend dies hier eine klare arabische
Sprache ist.“"

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

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

Auf diese Weise ist der rationale Beweis fir den 7/man an Allah,
fur die Gesandtschaft Muhammads und daftir, dass der Koran das
Wort Allahs ist, erbracht worden.

Der /man an Allah erfolgt somit auf dem Weg des Verstandes und
muss auch auf diese Weise zustande kommen. Infolgedessen stellt er

1 Sure 16, Vers 103
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das Fundament dar, auf dem der Glaube an alles Ubersinnliche und
an all das aufbaut, worlber Allah uns in Kenntnis gesetzt hat. Nach-
dem wir mit Gewissheit an Allah (t.) glauben, Der alle gottlichen
Attribute besitzt, missen wir definitiv auch an das glauben, was Er
uns mitgeteilt hat, und zwar unabhéngig davon, ob unser Verstand es
erfassen kann oder es jenseits seines Erfassungsvermogens liegt.
Denn Allah, der Erhabene, hat uns dartber berichtet. Daher ist der
sichere Glaube an die Auferstehung, an das Paradies und das Feuer,
an die Abrechnung und die Strafe, an die Engel, die Ginn, die Teufel
(Sayatin) und an alles andere, was der Koran und die definitiven
Hadithe (Ahadit gat Tyya) berichten, verpflichtend. Auch wenn dieser
Iman auf dem Wege der Tradierung und des Berichts zustande
kommt, so ist er in seinem Ursprung dennoch rational, weil sein Ur-
sprung durch den Verstand sicher erwiesen wurde. Die Glaubens-
Uberzeugung (‘Agida) des Muslim muss somit auf dem Verstand
beruhen oder auf dem, was in seinem Ursprung durch den Verstand
erwiesen ist. Der Muslim muss also das als Glaubensiiberzeugung
annehmen, was durch den Verstand oder den definitiven, absolut
sicheren Bericht, d. h. durch den Koran und den kollektiv kontinuier-
lich tradierten Hadith, den Hadit mutawatir, feststeht. Alles, was
nicht durch diese beiden Wege, namlich den Verstand und den Wort-
laut des Koran sowie der definitiven Sunna (Sunna qgatiyya), fest-
steht, darf man nicht als Glaubensiiberzeugung annehmen. Denn
Uberzeugungsgrundlagen dirfen nur auf dem Wege sicherer Er-
kenntnis ( Yagin) angenommen werden.

Aus diesem Grunde ist der sichere Glaube an das, was vor dem
diesseitigen Leben war, namlich Allah (t.), und an das, was danach
sein wird, ndmlich der Tag der Auferstehung, verpflichtend. Die
Befehle Allahs verkorpern hierbei die Verbindung zwischen dem
diesseitigen Leben und dem, was vor dem Leben war, zusatzlich zur
bereits vorhandenen Schépfungsverbindung. Die Rechenschaft abzu-
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legen tber das, was der Mensch im diesseitigen Leben getan hat, ist
— zusatzlich zur Auferstehung — die Verbindung zwischen dem dies-
seitigen Leben und dem, was danach sein wird. Somit besteht eine
zwingende Verbindung zwischen diesem Leben, dem Davor und
dem Danach. Auch sind die Umstande des Menschen im irdischen
Leben zwingend an diese Verbindung gebunden. Der Mensch muss
sich also in diesem Leben gemaR den Regeln Allahs verhalten und
muss davon berzeugt sein, dass er am Tage der Auferstehung fiir all
seine Handlungen in diesem Leben zur Rechenschaft gezogen wird.

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

Wenn der Mensch zu dieser Losung gelangt ist, kann er damit
fortfahren, Gber das diesseitige Leben nachzudenken und die richti-
gen und produktiven Auffassungen (Konzeptionen) dariber hervor-
zubringen. Diese L6sung selbst ist die Grundlage, auf der die Ideolo-
gie aufbaut, die als Methode zum Aufstieg (Nahda) herangezogen
wird. Sie ist die Basis, auf der die Kultur dieser ldeologie griindet,
das Fundament, aus dem ihre Systeme hervorgehen und auf dem ihr
Staat aufbaut. Demzufolge ist der Grundstock, auf dem der Islam als
Idee (Fikra) und Methode ( 7ariga) aufbaut, die islamische Glaubens-
liberzeugung bzw. das islamische Uberzeugungsfundament (‘4gida).
Der Erhabene sagt:
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Uiy Al gl 6 O o2 iy Al g by gl gl Gl L0
Jia 188 AY) a3l ALl )y 458 4By Ay 388 (ay 08 e O30 (g0
§) 4 Y

»lhr, die ihr glaubt! Glaubt an Allah und Seinen Gesandten
und an das Buch, das Er auf Seinen Gesandten herabgesandt hat,
und das Buch, das Er zuvor herabsandte; und wer nicht an Allah,
Seine Engel, Seine Bicher, Seine Gesandten und den Jingsten
Tag glaubt, der ist wahrlich weit in die Irre gegangen.“*?

Da dies nun nachgewiesen wurde und der /man daran eine Ge-
wissheit darstellt, ist es fur jeden Muslim verpflichtend, an das ge-
samte islamische Recht (Sari@) /man zu vollziehen, weil es durch
den heiligen Koran und durch den Gesandten Allahs (s.) tberbracht
wurde. Tut er dies nicht, ist er ein Unglaubiger (Kafir). Somit ist es
Unglaube (Kuff), die islamischen Gesetze (Ahkam saryya) in ihrer
Gesamtheit oder einzelne definitive Gesetze daraus abzulehnen, und
zwar abgesehen davon, ob es sich um Gesetze im Bereich der Got-
tesdienste (7badai), der Rechtsbeziehungen (Mu%4malai), des Straf-
rechts ( ‘Uqiibat) oder der Nahrungsvorschriften (MatGmat) handelt.
Der Kufiuber die Aya

£3Sall | ygfab%)
,,und verrichtet das Gebet“" ist gleich dem Kuf-iiber die Aya
SLON a0a aall 2 gaigy
,,und Allah hat den Handel erlaubt und das Zinsnehmen verbo-

ten“* und gleich dem Kuffiber die Aya

12 Sure 4, Vers 136
13 Sure 2, Vers 43
1% Sure 2, Vers 275
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FIEVEVEP ST 4 o)y (3 3h
,und dem Dieb und der Diebin schneidet die Hande ab*“*® und
ebenso gleich dem Kufiliber die Aya

A A0 A Oal Lay AN 48Ty 43l 4l e B,
,,Euch wurde das Verendete, das Blut und das Schweinefleisch
und das verboten, wortlber etwas anderes als der Name Allahs an-
gerufen wurde.“'® Der Glaube an das islamische Recht (Sari%) ist

jedoch nicht vom Verstand abhéngig. Vielmehr missen wir uns all
dem vollstandig unterwerfen, was von Allah (t.) herabgesandt wurde.

a2 15300 Y &5 a0 A Lad A ga&a) (A8 (gl Y &) D)
,.Nein, bei deinem Herrn, sie sind nicht eher glaubig, bis sie
dich zum Richter Uber alles erheben, was zwischen ihnen strittig

Ist, sie sodann in ihren Herzen keinen Zweifel gegen deine Ent-
scheidung hegen und sich vollends ergeben.**’

% Sure 5, Vers 38
8 Sure 5, Vers 3
"' Sure 4, Vers 65
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SCHICKSAL UND BESTIMMUNG
(AL-QADA” WA L-QADAR)

Der Erhabene sagt in Sure A/ Imran:

4A5A GES &) 03 ) &gl 4 Gl G8 L)

»Keiner Seele gebihrt es zu sterben auBer mit der Erlaubnis Al-
lahs - ein Beschluss zu vorbestimmter Frist.«'®

In Sure A/-A rafsagt Er:
(Gsadiing 3 Lt (1 9)ali0s 3 pdsl pi5 138 081 44 oty
,Jedem Volk ist eine Frist gesetzt. Und wenn ihr Zeitpunkt ge-

kommen ist, kdnnen sie ihn weder um eine Spanne hinausschieben
noch vorverlegen.“*

Und in Sure A/-Hadid sagt Er:
BISE of g a s B ) afuddl 8 Y5 (a1 b Lak e Gilial L)y
om0 o A3 G
,.ES geschieht kein Unheil auf Erden oder an euch, das nicht in

einem Buche verzeichnet ware, bevor Wir es ins Dasein rufen. Dies
ist fur Allah ein Leichtes.“?°

In Sure Az-Tauba sagt der Erhabene:
Gosiasal JEalh i ey UV b U1 A0 G L ) Uineal o 0B

»Sprich: Nichts kann uns geschehen auBer dem, was Allah uns
bestimmt hat. Er ist unser Beschttzer, und auf Allah sollen die

8 Sure 3, Vers 145
¥ Sure 7, Vers 34
2 Syre 57, Vers 22
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Glaubigen vertrauen.“*

In Sure Saba sagt Er:
58133 &3 o Jlal 3 a8 (B ¥ i) (B 553 O 4 G5 Y
domh IS AT

,,Nicht eines Staubchens Gewicht in den Himmeln oder auf Er-
den ist Inm verborgen, noch gibt es etwas Kleineres oder Grolieres
als dieses, das nicht in einem deutlichen Buch verzeichnet ware.“?

Und in Sure A/-An‘am sagt der Allmé&chtige:
Oa1 il 4 a5 5 Sl o335 La fliny Jallly oS5 30 5h
sbeit 28 Ly o035 f il o) g

,uUnd Er ist es, der eure Seelen in der Nacht abruft und weif3,
was ihr am Tage begeht. Darin erweckt Er euch wieder, auf dass
die vorbestimmte Frist vollendet wird. Zu Ihm ist sodann eure
Ruckkehr, dann wird Er euch verkiinden, was ihr getan habt.**

In Sure An-Nisa sagt Er:
¥ a3l o3l Lad A i (5 B8 OB e (e o3 1ok A il )3
HLTEGP P e
,,uUnd wenn sie etwas Gutes trifft, dann sagen sie: ,Das ist von
Allah‘. Und wenn sie etwas Schlechtes trifft, dann sagen sie: ,Das

ist von dir.* Sprich: Alles ist von Allah. Was ist mit diesen Leuten
denn, dass sie kaum ein Wort verstehen?**

Diese und dhnliche Verse aus dem Koran werden von vielen bei
der Frage von Schicksal und Bestimmung (a/-Qadd wa I-Qadar) in

2 Sure 9, Vers 51
22 Syre 34, Vers 3
2 Sure 6, Vers 60
24 Sure 4, Vers 78
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einer Weise als Beleg herangezogen, die zu verstehen gibt, dass der
Mensch gezwungen wurde, die von ihm ausgefiinrten Handlungen zu
vollziehen, und dass er die Handlungen nach dem Willen und dem
Wunsch Allahs zwingend durchflihren muss. Sie gibt auch zu verste-
hen, dass Allah den Menschen und seine Handlung erschaffen hat.
Ihre Ansicht versuchen diese Leute mit der folgenden Aussage Al-
lahs zu unterstutzen:

FRY AP FCAEAI
JAllah hat euch erschaffen und das, was ihr tut.“?®> Auch Hadi-

the werden von ihnen herangezogen, wie etwa der Ausspruch des
Gesandten Allahs (s.):

Lag Ll GR35 (AW s (udl &igal B (o)) & (el £ 4 Culy
g a8

»wAr-Rith AlI-Qudus (Erzengel Gabriel) hat mir eingegeben,
dass keine Seele stirbt, ehe sie ihren Unterhalt (Rizg), ihre Le-
bensspanne (Agal) und das eingeholt hat, was ihr bestimmt war.*

Die Frage von Schicksal und Bestimmung hat in den islamischen
Rechtsschulen eine wichtige Rolle eingenommen. Die diesbezigli-
chen Meinungen lassen sich wie folgt zusammenfassen: Die Gruppe
der Ahl as-Sunna’® war der Ansicht, dass dem Menschen in seinen
Handlungen ein ,,freiwilliger Erwerb* zukommt (Kasb Ihtiyari) und
er fir diesen freiwilligen Erwerb zur Rechenschaft gezogen wird.
Die Mu‘tazila vertraten die Meinung, dass der Mensch seine Hand-
lungen selbst schafft und fur sie zur Rechenschaft gezogen wird, weil
er sie selbst hervorgebracht hat. Die Gabriyya schlieBlich waren der
Auffassung, dass Allah (t.) den Diener und seine Handlungen er-

> Sure 37, Vers 96

% Eigentlich hieRen sie a/l-Asariyya, nach ihrem Griinder Imam A/-Asariy benannt. Sie
dirfen nicht mit ,,as-Sunna“als Sammelbegriff fir die sunnitischen Rechtsschulen ver-
wechselt werden.
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schaffen hat. Deswegen ist der Mensch zu seinen Handlungen ge-
zwungen und hat diesbezuglich keine freie Wahl. Er gleicht einer Fe-
der in der Luft, die der Wind nach Belieben hin und her weht.

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

Nein, absolut keines der erwéhnten Dinge darf als Grundlage ftr
diese Untersuchung herangezogen werden, weil sie keinen Bezug
zum Thema hinsichtlich der Belohnung und Bestrafung haben. Sie
betreffen vielmehr den Aspekt der Schopfung, des alle Dinge um-
fassenden Wissen Allahs, den Aspekt Seines Willens, der (grund-
satzlich) mit allem Mdglichen verkniipft ist, und die Tatsache, dass
die ,,Verwahrte Tafel* (al-Lauh al-Mahfiiz) alles beinhaltet. Dies
stellt aber ein anderes Thema dar, das von der Problematik der Be-
lohnung und Bestrafung fur eine Handlung getrennt ist. Die besagte
Frage muss also lauten: Ist der Mensch gezwungen, eine Handlung
auszuftuihren, sei sie gut oder schlecht, oder hat er die freie Wahl
dazu? Hat er die Wahl, eine Handlung zu unternehmen oder zu unter-
lassen, oder hat er sie nicht?

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

Auf die Handlungen in dem Zirkel, der ihn beherrscht, hat der
Mensch keinen Einfluss und mit ihrem Geschehen nichts zu tun.
Man kann sie in zwei Gruppen unterteilen: Die erste Gruppe wird
durch die existenzielle Ordnung bedingt, wéhrend in die zweite
Gruppe jene Handlungen fallen, die sich der Kontrolle des Menschen
entziehen und die er nicht abwenden kann, die aber nicht durch die
existenzielle Ordnung bedingt sind. Was die Handlungen betrifft, die
durch die existenzielle Ordnung vorgegeben sind, so ist der Mensch
ihnen vollig unterworfen. Er muss ihnen gezwungenermaRen folgen,
weil er sich mit dem Universum und dem Leben nach bestimmten,
kontinuierlichen Gesetzen fortbewegt. Deswegen ereignen sich die
Handlungen innerhalb dieses Zirkels abseits des menschlichen Wil-
lens. Der Mensch wird in diesem Kreis gelenkt, ohne eine freie Wahi
zu haben. So ist er ohne seinen Willen auf diese Welt gekommen,
und wird sie auch ohne seinen Willen wieder verlassen. Er kann
nicht mit seinem Korper eigenstandig in der Luft fliegen, in seiner
natrlichen Gestalt tber das Wasser laufen oder seine Augenfarbe
selbst bestimmen. Er kann weder die Form seines Kopfes noch die
Grolle seines Korpers wahlen. Es ist allein Allah (t.), der all dies
entstehen lieR, ohne irgendeinen Einfluss oder ein Zutun seitens des
erschaffenen Dieners. Allah ist es, der die existenzielle Ordnung
erschaffen hat. Er (t.) lie} sie die gesamte Existenz ordnen und lie3
alles Existierende nach dieser Ordnung funktionieren, ohne dass es
die Moglichkeit besitzt, davon abzuweichen.

Was die Handlungen betrifft, die auRBerhalb des menschlichen
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VermoOgens ablaufen, aber nicht durch die existenzielle Ordnung
bedingt werden, so sind es Handlungen, die dem Menschen zwangs-
weise zustoRen oder von ihm ausgehen, ohne dass er sie irgendwie
abwenden konnte. Wenn etwa eine Person von einer Mauer auf eine
andere Person fallt und diese totet oder jemand auf einen Vogel
schiel3t und einen Menschen trifft, den er nicht wahrgenommen hat,
und ihn dadurch totet oder wenn ein Zug oder ein Auto verungliickt
oder ein Flugzeug wegen eines Defekts, den man zuvor nicht fest-
stellen konnte, abstirzt und die Passagiere durch diese Ungliicke ums
Leben kommen, so sind diese Handlungen, die vom Menschen aus-
gehen oder ihm widerfahren, durch die existenzielle Ordnung zwar
nicht vorgegeben, aber ohne den Willen des Menschen und auf3er-
halb seiner Kontrolle geschehen. Sie fallen somit in den Zirkel, dem
der Mensch unterworfen ist. Alle Handlungen, die in diesem Kreise
stattfinden, werden als ()adé] (Schicksal, Entscheidung) bezeichnet,
weil allein Allah sie entschieden hat.” Deshalb wird der Mensch fiir
diese Handlungen nicht zur Rechenschaft gezogen, und zwar unab-
héngig davon, wie viel Nutzen oder Schaden ihm daraus ergeht und
ob er die Handlung liebt oder sie verabscheut. Mit anderen Worten
gilt dies unabhangig vom Umstand, wie viel Gutes oder Schlechtes
aus der Sicht des Menschen in der Handlung steckt, obwohl allein
Allah das (wirklich) Gute oder Schlechte an diesen Handlungen
kennt. Denn der Mensch hat keinen Einfluss auf sie; er kennt diese
Handlungen nicht und weil3 nicht, auf welche Weise sie zustande
kommen. Er kann sie weder herbeiftihren noch abwenden und muss
daran als Schicksal glauben, das Allah, der Erhabene, entschieden
hat.

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

%" Das Wort Qada bedeutet im Arabischen Entscheidung bzw. Richten. In diesen Bedeu-
tungen wurde es auch von Allah (t.) im Koran verwendet.
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als auch in dem, der vom Menschen beherrscht wird, von Dingen
ausgehen oder an ihnen geschehen, die Bestandteil des Universums,
des Menschen und des Lebens sind. Allah hat in diesen Dingen spe-
zifische Eigenschaften (Charakteristika) erschaffen. So hat Er im
Feuer die Eigenschaft des Brennens, im Holz die Eigenschaft des
Verbrennens und im Messer die Eigenschaft des Schneidens erschaf-
fen. Allah hat diese Eigenschaften gemal} der existenziellen Ordnung
unabdingbar gemacht, ohne ausbleiben zu kénnen. Sollte man einmal
ihr Ausbleiben wahrnehmen, so ist es Allah (t.) gewesen, Der dem
Gegenstand — entgegen der Norm — seine Eigenschaft entzogen hat.
Dies geschieht den Propheten und gilt als ihr Wunder. Ebenso wie
Allah (t.) in den Dingen spezifische Eigenschaften kreiert hat, hat Er
auch im Menschen Instinkte und organische Bedirfnisse erschaffen.
Wie bei den Dingen setzte Er auch in diesen Instinkten und Bedurf-
nissen bestimmte Charakteristika ein. Im Fortpflanzungsinstinkt
erschuf Er die sexuelle Neigung und in den organischen Bedurfnis-
sen Eigenschaften wie Hunger, Durst und dergleichen. Diese Eigen-
schaften haften gemal den GesetzmaRigkeiten der Existenz den Ins-
tinkten und Bedurfnissen unabdingbar an. Diese spezifischen Cha-
rakteristika, die Allh (t.) in den Dingen sowie in den Instinkten und
organischen Bedurfnissen des Menschen kreierte, bezeichnet man als
Qadar (Bestimmung), weil Allah (t.) allein die Dinge, Instinkte und
organischen Bedirfnisse erschuf und darin auch ihre spezifischen
Eigenschaften bestimmte.”® Diese Eigenschaften wurden weder
durch die Dinge selbst hervorgebracht, noch hat der Mensch einen
Einfluss darauf oder mit ihrer Entstehung irgendetwas zu tun. Daher
muss der Mensch daran /man vollziehen, dass es Allah (t.) ist, Der in
diesen Dingen ihre spezifischen Eigenschaften erschaffen hat. Diese
Eigenschaften bieten die Moglichkeit, dass der Mensch mittels ihrer

%8 (Qadar bedeutet im Arabischen Bestimmung bzw. Abwégung der Verhaltnisse. In dieser
Bedeutung ist das Wort auch im Koran von Allah (t.) verwendet worden.
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eine Handlung ausubt. Er kann sie im Einklang mit den Befehlen
Allahs ausfiihren, dann ist sie gut (4ayr), oder im Widerspruch dazu,
dann ist sie schlecht (sarr). Dies gilt sowohl fir die Benutzung der
Dinge mit ihren spezifischen Eigenschaften als auch fur die Befol-
gung der Instinkte und organischen Bedirfnisse. Findet die Hand-
lung im Einklang mit den Geboten und Verboten Allahs statt, ist sie
gut, widerspricht sie Seinen Geboten und Verboten, ist sie schlecht.

Demzufolge stammen alle Handlungen — gut oder schlecht —, die
In jenem Bereich geschehen, dem der Mensch unterworfen ist, von
Allah (t.), ebenso wie die besonderen Eigenschaften in den Dingen,
in den Instinkten und organischen Bedurfnissen von Allah (t.) stam-
men, ob sie nun Gutes oder Schlechtes hervorbringen. Aus diesem
Grunde ist es fur den Muslim verpflichtend, daran /man zu vollzie-
hen, dass a/-Qad4 (das Schicksal) — gut oder schlecht — von Allah (t.)
stammt. Das heilt, er muss zweifelsfrei davon Uberzeugt sein, dass
die Handlungen, die aulierhalb des menschlichen Einflussbereiches
liegen, von Allah, dem Erhabenen, kommen. Er muss auch daran
Iman vollziehen, dass a/-Qadar (die Bestimmung), — das Gute wie
das Schlechte darin — von Allah (t.) stammt. Das heil3t, er muss zwei-
felsfrei davon Uberzeugt sein, dass die spezifischen Eigenschaften
der Dinge in ihrem nattrlichen Zustand, ob sie nun zum Guten oder
zum Schlechten fiihren, von Allah (t.) bestimmt wurden und dass der
erschaffene Mensch keinerlei Einfluss darauf hat. Die Lebensfrist
des Menschen (Agal), sein Unterhalt (Rizg) und seine Seele stammen
alle von Allah (t.), ebenso wie die sexuelle Neigung im Fortpflan-
zungsinstinkt, die dem Selbsterhaltungsinstinkt eigene Neigung, sich
Besitz anzueignen, und Hunger- sowie Durstgefiihle in den organi-
schen Bedurfnissen von Allah, dem Erhabenen, stammen.

Dies gilt fur die Handlungen, die in dem Zirkel geschehen, dem
der Mensch unterworfen ist, sowie fir die spezifischen Eigenschaf-
ten aller Dinge. Was den Zirkel betrifft, der dem Menschen unter-
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worfen ist, so kann sich der Mensch hier im Rahmen der Ordnung,
die er selbst wéhlt — entweder die Gesetzgebung Allahs oder eine an-
dere — frei bewegen. Die Handlungen, die in diesem Bereich vom
Menschen ausgehen oder ihm widerfahren, beruhen auf seinem Wil-
len. Er geht, isst, trinkt und reist oder enthélt sich dieser Handlungen,
wann er will. Er nutzt das Feuer zum Brennen und schneidet mit dem
Messer, wie er will. Er befriedigt seinen Arterhaltungstrieb, sein Be-
durfnis nach Besitz wie auch sein Hungergeftihl nach seinem Willen.
Er vollzieht die Handlung aus freier Wahl; ebenso enthalt er sich der
Handlung aus freier Wahl. Aus diesem Grund wird er flr die Hand-
lungen, die er in diesem Bereich ausftihrt, zur Rechenschaft gezogen.

Obwonhl die spezifischen Eigenschaften in den Dingen, den Ins-
tinkten und organischen Bedirfnissen von Allah bestimmt und mit
diesen unabdingbar verknipft wurden, obwohl sie auch den ent-
scheidenden Einfluss auf das Handlungsresultat haben, sind es nicht
diese Eigenschaften selbst, die die Handlung hervorbringen. Viel-
mehr ist es der Mensch, der die Handlung durch die Benutzung die-
ser Eigenschaften zustande bringt. So beinhaltet die sexuelle Nei-
gung im Arterhaltungsinstinkt die Fahigkeit zum Guten wie zum
Schlechten. Ebenso tragt das Hungergefihl in den organischen Be-
durfnissen die Fahigkeit zum Guten wie zum Schlechten in sich.
Derjenige aber, der das Gute oder Schlechte ausfihrt, ist der Mensch
und nicht der Instinkt oder das organische Bediirfnis. Denn Allah (t.)
hat im Menschen den Verstand erschaffen und in der Natur dieses
Verstandes die Fahigkeit zum Begreifen und Unterscheiden. Er (t.)
zeigte auch dem Menschen den Weg des Guten und des Bosen:

§CRAT B3 )

,und wir haben ihn auf zwei Wegen geleitet.“* Allah hat im
Verstand auch das Begreifen der Stindhaftigkeit und der Gottesfurcht

2 Sure 90, Vers 10

29



erschaffen:

) 385 B ) 538 Lgaglley,
""Und Der ihr (der Seele) den Sinn fur ihre Stindhaftigkeit und ihre
Gottesfurcht eingegeben hat.**

Wenn nun der Mensch seine Instinkte und Lebensbedrfnisse
geméall den Befehlen und Verboten Allahs befriedigt, vollbringt er
das Gute und befindet sich auf dem Weg der Gottesfurcht (7agwa).
Befriedigt er sie unter Missachtung der Gebote und Verbote Allahs,
so vollbringt er das Schlechte und befindet sich auf dem Weg der
Sindhaftigkeit. In jedem Fall ist er derjenige, der das Gute oder
Schlechte vollzieht bzw. dem das Gute oder Schlechte widerféahrt. Er
ist derjenige, der das Gute vollbringt, wenn er seine Beddrfnisse im
Einklang mit den Geboten und Verboten Allahs befriedigt, und er ist
es, der das Schlechte vollbringt, wenn er seine Bedurfnisse entgegen
den Geboten und Verboten Allahs befriedigt. Auf dieser Grundlage
wird er fir die Handlungen zur Rechenschaft gezogen, die in den
Zirkel fallen, der ihm unterworfen ist. Er wird fir sie belohnt und
bestraft, weil er sie aus freiem Willen ohne irgendeinen Zwang aus-
fihrte. Obwohl die spezifischen Eigenschaften der Instinkte und
Lebensbedurfnisse von Allah (t.) stammen und auch ihre Fahigkeit
zum Guten wie zum Schlechten von IThm bestimmt wurde, hat Allah
die Eigenschaft nicht in einer Weise erschaffen, die zu ihrer Nutzung
auf eine bestimmte Art zwingt, ob sie nun Allahs Wohlgefallen oder
Seinen Zorn hervorruft. Mit anderen Worten ist der Mensch nicht
dazu gezwungen, die Eigenschaft auf eine gute oder schlechte Art zu
nutzen. So zwingt die Eigenschaft des Brennens den Menschen nicht
dazu, etwas zu verbrennen, weder auf eine Weise, die Allah zufrie-
den stellt und gut ist, noch auf eine Weise, die Ihn erziirnt und somit
schlecht ist. Vielmehr erfiillen diese spezifischen Eigenschaften die

% Sure 91, Vers 8
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Handlung, wenn der Mensch sie auf die geforderte Art einsetzt. Als
Allah (t.) den Menschen und in ihm die Instinkte und organischen
Bediirfnisse sowie den Verstand mit seiner Fahigkeit zu differenzie-
ren erschuf, gab Er ihm die freie Wahl, eine Handlung auszufihren
oder sich ihrer zu enthalten. Allah (t.) hat den Menschen nicht zur
Ausfuhrung oder Unterlassung einer Handlung gezwungen. Er (t.)
erschuf in den Eigenschaften der Dinge, Instinkte und organischen
Bedurfnisse nichts, was den Menschen zur Ausfiihrung oder Unter-
lassung einer Handlung zwingt. Der Mensch hat also die freie Wahl,
sich durch den unterscheidenden Verstand, mit dem Allah ihn ausge-
zeichnet und den Er zur Grundlage der islamischen Rechtsfahigkeit
gemacht hat, eine Handlung zu vollziehen oder sich ihrer zu enthal-
ten. Allah hat dem Menschen daher die Belohnung fir die gute Tat
bestimmt, weil sein Verstand sich fir den Vollzug der Gebote Allahs
und fur die Einhaltung Seiner Verbote entschieden hat. Er (t.) hat
dem Menschen auch die Bestrafung fiir die schlechte Tat auferlegt,
weil sich dessen Verstand fir die Missachtung der Befehle Allahs
entschieden hat und er eine Handlung begangen hat, die ihm verbo-
ten wurde. Der Mensch hat in diesem Falle seinen Instinkten und
organischen Bedurfnissen in einer Weise entsprochen, die den Be-
fehlen Allahs zuwiderlduft. Eine Bestrafung fir diese Tat ist wahr-
haftig und gerecht, weil der Mensch sich freiwillig flr die Austibung
der Handlung entschlossen hat und nicht dazu gezwungen wurde.
Die Frage von Schicksal und Bestimmung ist hier nicht relevant.
Vielmehr geht es hier um die Tatsache, dass der Mensch selbst die
Handlung aus freiem Willen ausfuhrt und daher fir diese verantwort-
lich ist:

'*Jede Seele ist ein Pfand ihrer Taten."!

31 Sure 78, Vers 38
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Was nun das Wissen Allahs ( 7/mu I-Lah) anbelangt, so zwingt es
den Menschen nicht zur Ausfuhrung einer Handlung. Allah (t.) weiB,
dass der Mensch diese Handlung aus freiem Willen ausfiihren wird.
Die Ausfuhrung selbst beruht aber nicht auf diesem Wissen. Das
iImmer da gewesene Wissen Allahs (al/-7im al-azaliy) beinhaltet
vielmehr, dass der Mensch die Handlung unternenmen wird. Die
Niederschrift aller Handlungen in der ,,Verwahrten Tafel” (A/-Lauhu
[-Mahfiiz) ist nichts weiter als ein Ausdruck dafir, dass Allahs Wis-
sen alle Dinge umfasst.

Auch der Wille Allahs (Zradatu /-Lah) zwingt den Menschen nicht
zur Ausfihrung einer Tat. Der Wille Allahs steht dafir, dass nichts
in Seinem Reich stattfinden kann, was Er nicht will. Das heift, es
kann nichts in der gesamten Existenz gegen Seinen Willen gesche-
hen. Wenn der Mensch also eine Handlung unternimmt und Allah
ihn nicht daran hindert oder davon abhalt, sondern ihn diese Hand-
lung aus seinem freien Willen ausfiihren lasst, hat der Mensch nach
dem Willen Allahs und nicht gegen ihn gehandelt. Die Tat des Men-
schen selbst erfolgte jedoch aus seinem eigenen freien Willen heraus
und wurde nicht durch den Willen Allahs erzwungen.

Dies ist die Frage von Schicksal und Bestimmung (a/-Qadi wa I-
Qadar). Wenn der Mensch versteht, dass Allah (t.) ihn beobachtet
und fur seine Handlungen zur Rechenschaft ziehen wird und dass
Allah ihm die freie Wahl gegeben hat, eine Handlung auszuftihren
oder sie zu unterlassen, wenn er versteht, dass ihm die schwerste
Strafe und groRte Pein droht, wenn er sich im Gebrauch seiner freien
Wabhl nicht richtig verhalt, wird die Frage von Schicksal und Bestim-
mung den Menschen dazu fihren, das Gute zu tun und sich vom
Schlechten fernzuhalten. Daher stellen wir fest, dass der aufrichtige
Gléaubige, der die Realitat von Schicksal und Bestimmung begriffen
hat und der weil}, was fir eine Gabe Allah ihm durch den Verstand
und die freie Wahl zuteil werden lie3, Allah aufs Starkste firchtet. Er
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unternimmt alles, um die gottlichen Gebote auszufiihren und sich
von den Verboten Allahs fernzuhalten. Er tut dies aus Furcht vor der
Strafe Allahs, aus Sehnsucht nach Seinem Paradies und aus dem
Wunsch heraus, das zu erlangen, was noch groRer ist als alles andere,
namlich das Wohlgefallen Allahs, des Erhabenen, des Barmherzigen.
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DER LEITGEDANKE — DIE IDEOLOGISCHE
FUHRUNG IM ISLAM

Immer dann, wenn das Denken besonders degeneriert, entsteht
zwischen den Menschen eine patriotische Verbindung. Sie kommt
dadurch zustande, dass die Menschen auf einem Boden leben, mit
dem sie sich verbunden ftihlen. Der Selbsterhaltungsinstinkt veran-
lasst sie dazu, sich selbst zu verteidigen und ebenso das Land, in dem
sie wohnen, und den Boden, auf dem sie leben. Daraus geht die pa-
triotische Bindung hervor. Es handelt sich dabei um die schwéchste
und niedrigste Bindung, die zwischen Menschen entstehen kann. Bei
Tieren und Vogeln ist sie ebenso vorhanden wie beim Menschen und
Ist stets von emotionaler Erscheinung. Sie ist notwendig, wenn eine
auslandische Aggression auf die Heimat in Form eines Angriffs oder
einer Besatzung stattfindet. Im Falle der Sicherheit der Heimat vor
einer Aggression verliert sie vollig an Bedeutung. Sobald der Fremde
zurtickgeschlagen oder aus dem Land vertrieben wurde, ist ihre Auf-
gabe beendet. Deswegen stellt sie eine niedrige Bindung dar.

Wenn ein engstirniges Denken vorherrscht, entsteht zwischen den
Menschen eine nationale Bindung. Es ist dies die familidre Bindung,
jedoch in erweiterter Form. Denn der Selbsterhaltungsinstinkt, der im
Menschen fest verwurzelt ist, bringt in ithm den Herrschaftsdrang
hervor. Bei einem Menschen mit degeneriertem Denkniveau tritt er
zuerst individuell in Erscheinung. Wenn aber sein Bewusstsein
wachst, weitet sich auch der Herrschaftsdrang bei ihm aus, so dass
die Herrschaft fur seine Familie und Sippe ins Blickfeld rickt. Mit
der Erweiterung seines Horizonts und dem Wachsen seines Be-
greifens weitet sich dieser Drang sukzessive in ihm aus, so dass er
zundchst die Herrschaft fir sein Volk in seiner Heimat erlangen will.
Ist dies erreicht, fasst er die Herrschaft fur sein Volk tber andere
Volker ins Auge. Auf diese Weise entstehen zuerst Ortliche Streitig-
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keiten zwischen den Angehorigen einer Familie um die Fihrung. Hat
sich die Flhrung eines ihrer Mitglieder innerhalb der Familie gefes-
tigt, indem es sich gegen die anderen durchgesetzt hat, werden die
Herrschaftsauseinandersetzungen zwischen dieser Familie und ande-
ren gefihrt. Ist der Kampf um die Herrschaft tber das Volk zugun-
sten einer bestimmten Familie oder einer Gruppe von Menschen aus
verschiedenen Familien entschieden, kommt es zu Auseinanderset-
zungen zwischen diesem Volk und anderen VVolkern um die Vorherr-
schaft und um einen hoheren Lebensstatus. Daher (berwiegt der
Stammesfanatismus (‘Asabiyya) bei denjenigen, die sich durch diese
Bindung auszeichnen. Sie sind durch Launenhaftigkeit gepragt und
dadurch, dass sie sich gegenseitig gegen Aullenstehende unterstuit-
zen. Es ist somit eine unmenschliche Verbindung, welche eine Ge-
sellschaft inneren Konflikten aussetzt, solange die Menschen nicht
durch auRere Konflikte beschaftigt und abgelenkt sind.

Die patriotische Bindung ist somit aus drei Griinden falsch:

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

2. Es ist eine emotionale Verbindung, die aus dem Selbsterhal-
tungsinstinkt mit seinem Bedirfnis zur Selbstverteidigung her-
vorgegangen ist. Als emotionale Bindung unterliegt sie der Ver-
anderung und ist somit nicht dazu geeignet, eine dauerhafte Ver-
bindung zwischen den Menschen herzustellen.

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

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

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

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

Zu den falschen Bindungen, die zur Illusion verleiten konnten, ei-
ne Verbindung zwischen den Menschen zu verkdrpern, gehdren die
Interessensbindung (Zweckbiindnis) und die spirituelle Bindung, aus
der kein Lebenssystem hervorgeht. Die Interessensbindung ist zeit-
lich begrenzt und nicht dazu geeignet, die Menschheit miteinander zu
verbinden, weil sie dem Feilschen um noch gréRere Interessen unter-
liegt. Sie endet, sobald dem gr6l3eren Interesse der VVorzug gegeben
wird. Gehen die Interessen auseinander, endet sie ebenfalls und
trennt die Menschen voneinander. Sie verschwindet, sobald die Inte-
ressen erflllt sind. Aus diesen Griinden ist sie fur diejenigen, die sie
annehmen, geféhrlich.

Was die spirituelle Bindung betrifft, aus der keine Lebensordnung
hervorgeht, so tritt sie im Falle von Religiositat zutage und hat kei-
nen Einfluss auf das tagliche Leben. Daher ist sie eine partielle, in-
praktikable Bindung, die nicht geeignet ist, Menschen in den Angele-
genheiten ihres taglichen Lebens miteinander zu verbinden. Deswe-
gen hat auch die christliche Glaubensgrundlage keine Verbindung
zwischen den europdischen Vélkern herstellen kdénnen, obwohl sie
alle das Christentum angenommen haben, weil es sich lediglich um
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eine spirituelle Bindung handelt, aus der kein System hervorgeht.

All die vorgenannten Verbindungen sind aus den erwdhnten
Grinden nicht in der Lage, die Menschen im Leben auf ihrem Weg
zum Aufstieg miteinander zu verbinden. Die einzig korrekte Bin-
dung, um Menschen im Leben zusammenzuschliel3en, ist die Bin-
dung auf Grundlage eines rationalen Uberzeugungsfundaments
(Glaubensuberzeugung — ‘Agida), aus dem ein System hervorgeht.
Dies ist die ideologische Bindung.

Die Ideologie (Mabda) ist ein rationales Uberzeugungsfundament
(‘Aqgida ‘aqliyya), aus dem eine Lebensordnung hervorgeht. Unter
einem Uberzeugungsfundament (Glaubensiiberzeugung, Uberzeu-
gungsgrundlage) versteht man eine umfassende Idee Uber das Uni-
versum, den Menschen und das Leben, lber das, was vor dem Leben
war, was nach diesem sein wird, und Uber die Beziehung des Lebens
zu dem Davor und dem Danach. Die Lebensordnung, die aus diesem
Uberzeugungsfundament hervorgeht, umfasst die Losungen fur die
menschlichen Probleme sowie die Art und Weise, wie diese Prob-
lemlésungen umgesetzt werden, wie das Uberzeugungsfunda ment
beschutzt und die Ideologie weitergetragen wird. Die Darlegung der
Art und Weise der Anwendung, des Schutzes und des Tragens der
Botschaft (Da‘wa) stellt die Methode ( 7ariga) dar. Alles andere, d. h.
das Uberzeugungsfundament und die Problemldsungen, bilden die
|dee (Fikra). Demzufolge besteht eine ldeologie (Mabda) aus einer
Idee und einer Methode (Fikra wa Tariga).

Eine Ideologie entsteht unabdingbar im Verstand einer Person —
entweder durch die Offenbarung Allahs an sie und den Befehl, diese
zu verklnden, oder durch Genialitat, die in der Person selbst er-
strahlt. Die ldeologie, die im Verstand einer Person durch die Offen-
barung Allahs entsteht, ist die korrekte Ideologie, weil sie vom
Schopfer des Universums, des Menschen und des Lebens, also von
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Allah, dem Erhabenen, stammt. Es handelt sich somit um eine defini-
tive ldeologie (Mabdaun gatdy). Eine ldeologie hingegen, die durch
das menschliche Genie im Verstand einer Person entsteht, ist falsch,
weil sie nichtsdestotrotz aus einem begrenzten Verstand hervorgeht,
der nicht in der Lage ist, die gesamte Existenz zu umfassen. Ferner
Ist das Verstandnis des Menschen fir seine Ordnung Unterschied-
lichkeiten, Meinungsdifferenzen und Widerspriichlichkeiten aus-
gesetzt sowie der Beeinflussung durch die Umgebung, in der er lebt.
Das System, das daraus hervorgeht, wére somit widersprtchlich und
kann nur zum Elend des Menschen fiihren. Deshalb ist eine Ideolo-
gie, die dem menschlichen Verstand entspringt, sowohl in ihrem
Uberzeugungsfundament als auch in dem daraus hervorgehenden
System falsch.

Die Grundlage der Ideologie ist somit die umfassende Idee Uber
das Universum, den Menschen und das Leben. Und die Methode, die
die Ideologie real existent werden lasst und sie im taglichen Leben
umsetzt, ist flr die Idee unabdingbar, um eine ldeologie entstehen zu
lassen. Was die umfassende Idee in ihrer Eigenschaft als Grundlage
betrifft, so stellt sie die Glaubensuberzeugung (‘Aqgida), das Denk-
fundament (Qa%da fikriyya) und den Leitgedanken (Qiyada fikriyya)
dar. Auf ihrer Grundlage werden die Denkrichtung des Menschen
und seine Lebensanschauung definiert, auf ihr bauen alle Ideen auf
und aus ihr gehen alle Problemlésungen fir das Leben hervor. Was
die unabdingbare Notwendigkeit der Methode (7ariga) anlangt, so
geht dies aus der Tatsache hervor, dass das System, das aus der
‘Agida hervorgeht, nichts anderes als eine illusorische und hypothe-
tische Philosophie wére, die in Blichern festgehalten wird und keinen
Einfluss auf das diesseitige Leben hat, wenn es keine Erlduterung fir
die Art der Losungsumsetzung enthélt und nicht zeigt, wie die ‘Agida
zu schiitzen und die Ideologie weiterzutragen ist. Aus diesem Grunde
sind das Uberzeugungsfundament (‘4qgida), die Problemldsungen
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und auch die Methode fiir das Bestehen einer Ideologie notwendig.
Die bloBe Existenz der Idee und Methode innerhalb des Uberzeu-
gungsfundaments, aus dem ein System hervorgeht, besagt allerdings
noch nicht, dass die Ideologie richtig ist. Sie besagt lediglich, dass es
sich um eine Ideologie handelt und nichts weiter. Was darlber ent-
scheidet, ob eine ldeologie richtig oder falsch ist, ist ihr Uberzeu-
gungsfundament ( ‘Aqgida), und zwar insofern, als dieses selbst richtig
oder falsch sein kann. Das Uberzeugungsfundament stellt namlich
das Denkfundament dar, auf dem jede ldee aufbaut, das jeden Stand-
punkt definiert, aus dem jede Problemldsung und jede Methode her-
vorgeht. Ist dieses Denkfundament richtig, dann ist auch die Ideo-
logie richtig. Ist es aber falsch, so ist auch die Ideologie von ihrer
Grundlage her falsch.

Wenn das Denkfundament mit der Natur des Menschen Uberein-
stimmt und auf dem Verstand beruht, ist es richtig. Widerspricht es
aber der menschlichen Natur oder baut es nicht auf dem Verstand
auf, so ist es falsch. Mit der Ubereinstimmung des Denkfundamentes
mit der menschlichen Natur ist gemeint, dass es die Schwache und
Bedurftigkeit nach einem alles planenden und lenkenden Schépfer in
der Natur des Menschen bestatigt oder es mit anderen Worten dem
religiosen Instinkt (im Menschen) entspricht. Mit dem Beruhen auf
dem Verstand ist gemeint, dass das Denkfundament weder auf der
Materie noch auf der Kompromisslésung aufbaut.

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

Kapitalismus, Sozialismus (und daraus hervorgehend Kommu-
nismus) und Islam. Die beiden ersten Ideologien werden von einem
oder mehreren Staaten getragen, wahrend der Islam von keinem Staat
umgesetzt wird. Er wird lediglich von Individuen innerhalb von Vol-
kern getragen, ist allerdings auf der gesamten Welt verbreitet.
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Der Kapitalismus basiert auf der Trennung der Religion vom
taglichen Leben. Diese ldee ist die Uberzeugungsgrundlage, der Leit-
gedanke und das Denkfundament des Kapitalismus. Aufbauend auf
diesem Denkfundament, ist es der Mensch, der sich seine Ordnung
im Leben erstellt. Zu diesem Zweck mussen die Grundfreiheiten des
Menschen gewahrleistet werden. Dazu gehoéren die Glaubensfreiheit,
die Meinungsfreiheit, die Eigentumsfreiheit und die persénliche Frei-
heit. Aus der Eigentumsfreiheit ging das kapitalistische Wirtschafts-
system hervor. Es handelt sich dabei um das markanteste Merkmal
dieser ldeologie und das augenfalligste, was aus ihrer Uberzeugungs-
grundlage hervorgegangen ist. Aus diesem Grunde wurde diese Ideo-
logie nach ihrem hervorstechendsten Merkmal als Kapitalismus be-
zeichnet.

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

Die Demokratie ist, auch wenn sie aus dieser ldeologie hervor-
geht, nicht pragnanter als das Wirtschaftssystem. Beweis dafir ist die
Tatsache, dass das kapitalistische System im Westen die Regierung
beeinflusst und diese im Grunde den Kapitalbesitzern untersteht.
Dieser Einfluss geht so weit, dass man in den L&ndern, welche die
kapitalistische Ideologie angenommen haben, fast von den Kapital-
besitzern als den eigentlich Regierenden sprechen kann. Im Ubrigen
ist die Demokratie nicht auf diese ldeologie beschrankt, denn auch
die Kommunisten propagieren die Demokratie und sprechen von der
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Herrschaft des Volkes. Aus diesem Grunde ist es genauer, diese Ide-
ologie als kapitalistische Ideologie zu bezeichnen.

Die kapitalistische Ideologie fand ihren Ursprung, als die Kaiser
und Konige Russlands und Europas die Religion benutzten, um die
Volker auszubeuten, zu tyrannisieren und ihr Blut auszusaugen. Sie
bedienten sich dabei des Klerus als Instrument. Aus dieser Situation
erwuchs eine heftige Auseinandersetzung, in deren Verlauf einige
Philosophen und Denker die Religion vollig verneinten, wahrend
andere die Religion zwar anerkannten, aber zu ihrer Trennung vom
taglichen Leben aufriefen. Schliel3lich setzte sich bei der Mehrheit
der Philosophen und Denker eine Idee durch, ndmlich die Trennung
der Religion vom taglichen Leben. Dies mindete naturgeman in die
Trennung von Religion und Staatsangelegenheiten. Es setzte sich
auch die Auffassung durch, dass man nicht mehr die Ablehnung oder
Anerkennung der Religion, sondern ausschliel3lich die Notwendig-
keit der Trennung der Religion vom taglichen Leben zum Gegen-
stand der Untersuchung machen sollte. Diese Idee kann folglich als
Kompromissldsung zwischen dem Klerus auf der einen Seite, der die
absolute Herrschaft im Namen der Religion anstrebte, und den Philo-
sophen und Denkern auf der anderen Seite gelten, welche die Reli-
gion und die Macht des Klerus ablehnten. Diese Kompromisslésung
negiert die Religion nicht, ermdglicht ihr aber auch keinen Eingang
ins tagliche Leben. Somit hat sie die Religion vom téglichen Leben
getrennt. Ebendiese Trennung der Religion vom Leben stellt die
Uberzeugungsgrundlage dar, die der Westen angenommen hat. Sie
ist gleichzeitig das Denkfundament, auf dem alle Ideen aufbauen.
Auf ihrer Grundlage werden die Denkrichtung des Menschen und
seine Lebensanschauung definiert, und sdmtliche Probleme des Le-
bens werden auf ihrer Basis behandelt. Auch ist sie der Leitgedanke,
den der Westen tragt und zu dem er die ganze Welt aufruft.

Die Uberzeugungsgrundlage (bzw. das Uberzeugungsfundament)
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der Trennung von Religion und Leben erkennt indirekt an, dass es
etwas wie Religion gibt, d. h., dass es einen Schopfer gibt, Der das
Universum, den Menschen und das Leben erschaffen hat. Sie erkennt
an, dass es einen Tag der Auferstehung gibt, denn diese Aspekte
bilden die Grundlage der Religion an sich. Diese Anerkennung ver-
mittelt eine Idee Uber das Universum, den Menschen und das Leben
sowie Uber das, was dem diesseitigen Leben voranging und was da-
nach folgen wird. Sie verleugnet die Existenz der Religion nicht,
sondern erkennt dadurch, dass sie die Idee der Trennung vertritt, die
Existenz der Religion implizit an. Somit hat sie die Existenz der Re-
ligion eingestanden und — wenn von der Trennung der Religion vom
Leben gesprochen wird und davon, dass die Religion nicht mehr
darstellt als die Beziehung zwischen dem Individuum und seinem
Schopfer — die Idee vorgebracht, dass es keine Verbindung zwischen
dem diesseitigen Leben und dem gibt, was davor war und was da-
nach sein wird. Demzufolge stellt die Uberzeugungsgrundlage der
»1rennung der Religion vom taglichen Leben* in ihrer allgemeinen
Bedeutung eine umfassende ldee tiber das Universum, den Menschen
und das Leben dar. Aus diesem Grunde ist der Kapitalismus — in der
Art, wie wir es ausgefiinrt haben — eine Ideologie wie die Ubrigen
auch.

Der Sozialismus bzw. Kommunismus betrachtet das Universum,
den Menschen und das Leben als blofie Materie. Aus seiner Sicht ist
sie der Ursprung aller Dinge; durch die Entwicklung der Materie sind
die Dinge entstanden. AuBerhalb der Materie existiert absolut nichts.
Diese Materie ist ewig (ohne Anfang und Ende), war schon immer
vorhanden, und es gibt niemanden, der sie hervorgebracht hat. Mit
anderen Worten bedingt ihre Existenz sich selbst; sie ist also unab-
dingbar vorhanden. Die Kommunisten verleugnen daher, dass die
Dinge von einem Schopfer erschaffen wurden, d. h. sie lehnen den
spirituellen Aspekt (an-Nahiya ar-rihiyya) in den Dingen ab. Sie
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betrachten die Anerkennung ihrer Existenz sogar als Gefahr fir das
Leben und bezeichnen die Religion aus diesem Grunde als Opium
der Volker, das die Menschen betdube und vom Handeln abhalte.
Abgesehen von der Materie existiert aus kommunistischer Sicht
nichts. Sogar das Denken ist nichts anderes als eine Reflexion der
Materie auf das Hirn. Somit stellt die Materie den Ursprung des
Denkens wie auch aller anderen Dinge dar. Aus der Evolution der
Materie gehen die Dinge hervor. Aus diesem Grund verleugnen die
Kommunisten die Existenz eines Schopfers und betrachten die Mate-
rie als ewig. Sie verleugnen, dass es vor dem Leben etwas gab und
dass nach dem Leben etwas sein wird. Nur das diesseitige Leben
findet bei ihnen Anerkennung.

Trotz der Unterschiede dieser beiden Ideologien in ihrer grundle-
genden Betrachtung des Menschen, des Universums und des Lebens
stimmen sie darin Uberein, dass die hochsten Ideale fir den Men-
schen die Werte sind, die er selber aufstellt. Fur beide Ideologien
liegt das Gliick des Menschen im Erwerb des groRtmoglichen Anteils
korperlicher Genlsse, weil diese aus ihrer Sicht das Mittel zum
Glick oder sogar das Glick selbst darstellen. Beide Ideologien
stimmen darin Gberein, dass man dem Menschen seine personliche
Freiheit geben muss, damit dieser sich so verhalten kann, wie er will,
solange er in diesem Verhalten sein Glick sieht. Deswegen zahlt das
personliche Verhalten bzw. die personliche Freiheit zu dem, was in
beiden Ideologien heilig ist.

Kapitalismus und Kommunismus unterscheiden sich jedoch in ih-
rer Betrachtung des Individuums und der Gesellschaft. Der Kapita-
lismus ist eine individualistische Ideologie, die die Gesellschaft als
eine Zusammensetzung aus Individuen ansieht. Die Gesellschaft
selbst ist in ihrer Betrachtung nur sekundér. Der Kapitalismus kon-
zentriert seinen Blick auf das Individuum. Aus diesem Grunde halt er
es fur notwendig, die Freiheiten des Einzelnen zu garantieren. Dem-
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zufolge gilt die Glaubensfreiheit als heilig. Auch die Eigentums-
freiheit wird flr unantastbar erklart. Aufgrund der kapitalistischen
Philosophie darf sie nicht eingeschrankt werden. Sie unterliegt ledig-
lich Beschréankungen seitens des Staates, um die Grundfreiheiten zu
gewahrleisten. Der Staat setzt diese Beschrankungen mit militari-
scher Macht und der Harte des Gesetzes durch. Er selbst ist aber
Mittel und nicht Zweck. Die Souveranitat liegt somit letzten Endes
bei den Individuen und nicht beim Staat. Die kapitalistische Ideolo-
gie tragt als Leitgedanken die Trennung der Religion vom taglichen
Leben. Auf dieser Grundlage wendet sie ihre Systeme an, propagiert
sie und versucht, sie auf der ganzen Welt zu implementieren.

Der Sozialismus bzw. Kommunismus betrachtet die Gesellschaft
als allgemeines Kollektiv, das aus den Menschen und ihren Bezie-
hungen zur Natur besteht. Diesen feststehenden und eingegrenzten
Beziehungen hat der Mensch sich automatisch zu unterwerfen. Die-
ses gesamte Kollektiv ist eine einzige Sache; die Natur, der Mensch
und die Beziehungen des Menschen zur Natur stellen eine Einheit
dar. Es handelt sich dabei nicht um voneinander getrennte Teile. So
wird die Natur als Bestandteil der menschlichen Personlichkeit ange-
sehen, als ein Aspekt, den er in sich tragt. Der Mensch kann sich
daher nur in Verbindung mit diesem Teil seiner Personlichkeit, d. h.
mit der Natur, entwickeln. Denn seine Verbindung zur Natur stellt
die Verbindung einer Sache zu sich selbst dar. Daher gilt die Ge-
sellschaft als ein einziges Kollektiv, das sich als Ganzes einheitlich
weiterentwickelt. Das Individuum folgt dieser Entwicklung wie der
Zahn im Zahnrad. Aus diesem Grunde gibt es bei den Kommunisten
fur das Individuum weder eine Glaubens noch eine Eigentums-
freiheit. Die Glaubensiiberzeugung ist wie die Wirtschaft an den
Willen des Staates gebunden. Der Staat z&hlt somit zu den Heilig-
timern der kommunistischen Ideologie. Aus dieser materialistischen
Philosophie gingen alle Lebenssysteme hervor. Das Wirtschafts-

44



system wurde zum ersten Fundament erhoben und gilt als allgemei-
ner Indikator aller Gbrigen Systeme.

Die sozialistische bzw. kommunistische Ideologie tragt daher ei-
nen Leitgedanken, ndmlich den Materialismus und die materielle
Entwicklung. Auf dieser Grundlage wendet sie ihre Systeme an,
propagiert sie und versucht, sie Gberall umzusetzen.

Der Islam erklart hingegen, dass es aulierhalb des Universums,
des Menschen und des Lebens einen Schopfer gibt, Der alles erschaf-
fen hat, ndmlich Allah, der Erhabene. Die Grundlage des Islam ist
daher die Uberzeugung (/man) von der Existenz Allahs. Dieses
Uberzeugungsfundament ( Agida) ist es, das den spirituellen Aspekt
(an-Nahiya ar-rizhiyya) definiert. Letztere besagt, dass Mensch, Le-
ben und Universum von einem Schopfer erschaffen wurden. Somit
stellt die Verbindung des Universums in seiner Eigenschaft als
Schopfung zu Allah, dem Schopfer, den spirituellen Aspekt im Uni-
versum dar. Und die Verbindung des Lebens in seiner Eigenschaft
als Schopfung zu Allah, dem Schopfer, verkorpert den spirituellen
Aspekt im Leben. Wahrend die Verbindung zwischen dem Men-
schen als Schopfung und Allah, dem Schépfer, den spirituellen As-
pekt im Menschen ausmacht. Demzufolge bedeutet Spiritualitat
(Ruih), dass der Mensch seine Verbindung zu Allah erkennt.

Der /man an Allah muss mit dem /man an das Prophetentum Mu-
hammads (s.) und an seine Botschaft verbunden sein und auch daran,
dass der Koran das Wort Allahs ist. Der /man an all das, wovon der
Koran uns unterrichtet hat, ist Pflicht. Die islamische Glaubensiber-
zeugung bestimmt somit, dass es vor dem diesseitigen Leben etwas
gab, woran man ohne den Schatten eines Zweifels /man vollziehen
muss, ndmlich Allah, den Erhabenen. Sie legt auch fest, dass man an
das /man vollziehen muss, was nach dem diesseitigen Leben kom-
men wird, ndmlich der Tag der Auferstehung. Sie bestimmt weiter,
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dass der Mensch im diesseitigen Leben an die Gebote und Verbote
Allahs gebunden ist. Dieser Aspekt stellt die Verbindung zwischen
dem diesseitigen Leben und dem dar, was ihm vorausging. Der
Mensch ist auch durch die Rechenschaft gebunden, die er Gber die
Einhaltung der Gebote und Verbote Allahs abgeben wird. Dieser
Aspekt stellt die Verbindung zwischen dem diesseitigen Leben und
dem dar, was nach diesem Leben folgen wird. Fir den Muslim ist es
daher unabdingbar, seine Verbindung zu Allah beim Ausfuhren der
Handlungen zu erfassen und diese Handlungen im Einklang mit den
Geboten und Verboten Allahs vorzunehmen. Dies ist auch die Be-
deutung der Verschmelzung von Geist (Spiritualitdt) und Materie.
Ziel der Ausfiihrung der Handlungen gemall den Geboten und Ver-
boten Allahs ist es, das Wohlgefallen Allahs zu erlangen. Der beab-
sichtigte Zweck bei der Handlungsausfiihrung liegt hingegen im
Wert, den diese Handlung verwirklicht.

Die hochstehenden Ziele zum Schutz der Gesellschaft werden
somit nicht vom Menschen selbst festgesetzt. VVielmehr sind auch sie
Gebote und Verbote Allahs. Sie sind feststehend und unterliegen
weder einer Veranderung noch einer Entwicklung. Die hochstehen-
den Ziele zur Sicherung der Gesellschaft umfassen den Schutz der
menschlichen Art, des Verstandes, der menschlichen Wirde, des
menschlichen Lebens, des Privatbesitzes, der Glaubensordnung, der
Sicherheit und des Staates. Sie sind weder Veranderung noch Ent-
wicklung ausgesetzt. Zum Schutz dieser feststehenden Ziele wurden
strenge Strafen erlassen, die so genannten Ugabat und Hudid”.
Deswegen stellt die Erhaltung dieser Ziele auch eine Verpflichtung
dar, weil es sich um Befehle und Verbote Allahs handelt, nicht weil
sie materielle Werte verwirklichen. Der Muslim und der Staat flihren
somit alle Handlungen gemaR den Befehlen und Verboten Allahs
aus, da sie alle Angelegenheiten des Lebens regeln. Die Auslibung

%2\/on Gott fir bestimmte Vergehen festgelegte Strafen
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seiner Handlungen gemaR den Befehlen und Verboten Allahs bringt
eine innere Zufriedenheit beim Muslim hervor. Das Glick besteht
demzufolge nicht in der korperlichen Befriedigung und der Erlan-
gung korperlicher Gentisse, sondern in der Zufriedenstellung Allahs,
des Erhabenen.

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

Zur Aufrechterhaltung dieser Ordnung betrachtet der Islam die
Gemeinschaft als ein ungeteiltes Ganzes und das Individuum als Teil
dieser Gemeinschaft, das nicht von ihr zu trennen ist. Die Tatsache,
dass der Einzelne einen Teil der Gemeinschaft darstellt, bedeutet
aber nicht, dass er sich zur Gesellschaft wie ein Zahn zum Zahnrad
verhélt. Es bedeutet vielmehr, dass er Teil eines Ganzen ist wie die
Hand ein Teil des Korpers. Aus diesem Grunde hat sich der Islam
des Individuums als Teil der Gemeinschaft angenommen, nicht als
von ihr getrennte Einzelperson. Das Sorgetragen fir den Einzelnen
fuhrt seinerseits zum Erhalt der Gemeinschaft. Zur gleichen Zeit
nimmt sich der Islam der Gemeinschaft nicht als Gesamtheit an, die
keine Einzelbestandteile hat, sondern eben als eine Gesamtheit, die
aus Einzelteilen, ndmlich den Individuen, besteht. Dieses Sorgetra-
gen fur die Gemeinschaft fihrt wiederum zum Erhalt der Individuen
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als Einzelteile. So sprach der Gesandte Allahs (s.):

Gliald Ad (e 1 5agTh) 38 gLl (438 giglls &) 3353 o il Jny
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»Das Gleichnis desjenigen, der die Richtlinien Allahs einhiilt,
und desjenigen, der sie verletzt, ist das einer Gruppe von Men-
schen, die ihre Platze auf einem Schiff auslosen. Einige erhalten
das Oberdeck und die anderen das Unterdeck. Diejenigen, die
sich unter Deck befinden, miissen, um ihren Wasserbedarf zu
decken, an den Reisenden im Oberdeck vorbei. Da sagen sie:
,Wenn wir nun ein Loch in unseren Teil des Schiffes schlagen, kon-
nen wir an Wasser gelangen, ohne die ober uns zu storen.* Lieflen
die Oberen sie in ihrem Vorhaben gewihren, wiren sie alle dem
Untergang geweiht. Nehmen sie die Unteren dagegen bei der
Hand (und hindern diese an ihrem Vorhaben), so sind sie in ih-
rer Gesamtheit gerettet.*

Es ist diese Betrachtung der Gemeinschaft und des Einzelnen, die
dem Gesellschaftsbegriff ein bestimmtes Verstandnis (Mathim)
verleiht. Denn diese Individuen als Teile der Gemeinschaft haben
bestimmte Ideen, die sie miteinander verbinden und nach denen sie
ihr Leben ausrichten. Sie haben gemeinsame Geflihle, durch welche
sie beeinflusst werden und nach denen sie agieren. Ihnen ist auch ein
System gemein, das alle Probleme ihres taglichen Lebens behandelt.
Somit besteht die Gesellschaft aus Menschen, Ideen, Gefiihlen und
Systemen, wobei der Mensch in seinem Leben an diese ldeen, Ge-
fiihle und Systeme gebunden ist. Somit ist auch der Muslim in jeder
Angelegenheit an den Islam gebunden und hat keinerlei Freiheiten.
Das Uberzeugungsfundament des Muslim ist durch die Grenzen, die
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der Islam vorgegeben hat, gebunden und keineswegs freigestellt.
Daher wird die Abtrinnigkeit vom Islam (Ridda) als Kapitalver-
brechen betrachtet, das mit dem Tode bestraft wird, wenn der Betrof-
fene nicht zum Islam zuriickkehrt. Auch die personliche Seite ist
durch die islamische Ordnung gebunden. Unzucht (Zina) wird daher
als ein Verbrechen betrachtet, das bestraft werden muss, und zwar
offentlich und ohne Mitleid:

$osiaid oa it e il

,,und eine Anzahl von Glaubigen soll ihrer Pein beiwohnen.
Ebenso stellt der Alkoholgenuss ein Verbrechen dar, das bestraft
werden muss, wie auch VerstoRe gegen andere Menschen als Ver-
brechen gelten, die je nach Art dieses VerstolRes, ob es sich um Ver-
leumdung, Mord oder Ahnliches handelt, unterschiedlich geahndet
werden. Gleichfalls ist die wirtschaftliche Seite an das islamische
Recht gebunden und an die Grinde, durch die dem Einzelnen der
Erwerb von Eigentum erlaubt ist. Sie ist an die Tatsache gebunden,
dass Privatbesitz im Grunde die Erlaubnis des Gesetzgebers zur Nut-
zung einer Sache darstellt. Ein Verstol? gegen diese Richtlinien wird
als VVerbrechen angesehen, das je nach Art des VerstoRes vom Dieb-
stahl bis zum Raub oder anderem variieren kann. Aus diesem Grunde
ist der Staat unbedingt erforderlich, um diese Gemeinschaft sowie
dieses Individuum zu schitzen und das System auf die Gesellschaft
anzuwenden. Die ldeologie muss auch jene beeinflussen, die sie
verinnerlicht haben, so dass der Schutz auf natiirliche Weise von den
Menschen selbst vorgenommen wird. Somit ist es die Ideologie
selbst, die bindet und schitzt, wobei der Staat derjenige ist, der aus-
fuhrt. Deswegen gehort die Souverénitat weder dem Staat noch der
Umma, sondern allein dem islamischen Recht (a/-Sar), auch wenn
die Autoritat in Handen der Umma liegt und sich im Staat manifes-
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tiert. Die Methode zur Umsetzung des Systems ist somit der Staat,
auch wenn man sich bei der Ausfiuhrung der Gesetze des Islam auf
die Gottesfurcht (7agwa) des einzelnen Glaubigen verlassen kann.
Aus diesem Grunde muss eine Gesetzgebung existieren, die der Staat
umsetzt, bei gleichzeitiger Lenkung des glaubigen Individuums, um
den Islam aufgrund seiner eigenen Gottesfurcht (7agwa) umzuset-
zen. Demzufolge besteht der Islam aus einem Uberzeugungsfunda-
ment (‘Agida) und Systemen. Seine ldeologie stellt eine Idee (Fikra)
und eine mit dieser Idee artgleiche Methode (7ariga) dar. Die Le-
bensordnung des Islam entspringt seinem Uberzeugungsfundament,
und seine Kultur (Hadara) bedingt eine spezifische Lebensweise.
Seine Methode des Tragens der Botschaft (Da ‘wa) ist es, den Islam
durch den Staat umzusetzen und ihn als Leitgedanken in die Welt zu
tragen. Dieser Leitgedanke ist die Grundlage fur das Verstandnis der
iIslamischen Ordnung und ihrer Anwendung. Die Anwendung des
Islam in einer Gemeinschaft, die durch die islamische Ordnung re-
giert wird, stellt an sich bereits eine Verbreitung der islamischen
Botschaft dar. Denn die Anwendung der islamischen Ordnung auf
Nichtmuslime z&hlt zur praktischen Methode der Da‘wa. Es war
schlieBlich diese Anwendung, die den gréiiten Einfluss auf das Ent-
stehen dieser ausgedehnten islamischen Welt hatte, wie wir sie heute
kennen,

Heute gibt es drei Ideologien auf der Welt: Kapitalismus, Sozia-
lismus bzw. Kommunismus, und die dritte Ideologie ist der Islam.
Jede dieser ldeologien hat ein Uberzeugungsfundament, aus dem
Systeme entspringen, sowie einen Malstab fiir die Handlungen des
Menschen im Leben. Jede ldeologie verfligt auch (ber eine spe-
zifische Gesellschaftsbetrachtung und eine Methode, um das System
anzuwenden.

Das Uberzeugungsfundament des Kommunismus besagt, dass die
Materie der Ursprung der Dinge ist und alle Dinge aus der Evolution
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der Materie hervorgehen. Das kapitalistische Uberzeugungsfunda-
ment besagt, dass die Religion vom taglichen Leben zu trennen ist,
was in die Trennung der Religion vom Staat mundet. Die Kapita-
listen wollen nicht die Frage untersuchen, ob es einen Schopfer gibt
oder nicht; ihre Untersuchung beschrankt sich vielmehr auf die Fest-
stellung, dass dieser Schopfer keinen Einfluss auf das Leben hat, und
zwar unabhangig davon, ob man Seine Existenz nun anerkennt oder
nicht. Die Anerkennung oder Ablehnung der Existenz des Schopfers
ist daher nach ihrer Uberzeugungsgrundlage, die auf der Trennung
der Religion vom téglichen Leben basiert, gleichwertig.

Der Islam steht seinerseits fiir die Uberzeugung, dass Allah der
Schopfer der gesamten Existenz ist und dass Er Propheten und Ge-
sandte mit Seiner Glaubensordnung (Din) an die Menschheit ent-
sandt hat. Er wird den Menschen am Tage der Auferstehung fur alle
seine Handlungen zur Rechenschaft ziehen. Die Uberzeugungs-
grundlage des Islam umfasst somit den /man an Allah, Seine Engel,
Seine Biicher, Seine Gesandten, an den Jungsten Tag und daran, dass
Schicksal und Bestimmung (a/-Qada wa I-Qadar) im Guten wie im
Schlechten von Allah (t.) stammen.

Beziiglich der Art und Weise, wie die Ordnung aus der Uber-
zeugungsgrundlage hervorgeht, vertritt die kommunistische Ideolo-
gie die Ansicht, dass das System durch die Produktionsmittel be-
stimmt wird. So war zum Beispiel das Produktionsmittel der feuda-
len Gesellschaft die Hacke. Aus ihrem Gebrauch ging die feudale
Ordnung hervor. Mit der Entwicklung der Gesellschaft zum Kapita-
lismus wurde die Maschine das Produktionsmittel, und das kapitalis-
tische System ging daraus hervor. Mit anderen Worten ist das Sys-
tem der materiellen Entwicklung entnommen. Die Kkapitalistische
Ideologie vertritt die Ansicht, dass dem Menschen durch die Tren-
nung der Religion vom taglichen Leben die Aufgabe zukommt, sich
seine Ordnung selbst zu schaffen, indem er sie dem Leben entnimmit.
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Er entnimmt sein System seiner Realitat und legt es selber fest. Der
Islam ist hingegen der Ansicht, dass Allah dem Menschen ein Sys-
tem gegeben hat, das dieser im Leben umsetzen muss. Allah (t.) ent-
sandte unseren Propheten Muhammad (s.) mit diesem System, und
Muhammad (s.) verkiindete es dem Menschen. Also ist der Mensch
dazu verpflichtet, nach diesem System zu leben. Deswegen studiert
er das Problem zun&chst, um dann dessen LOsung aus dem Koran
und der Sunna abzuleiten.

Was den HandlungsmaRstab im Leben betrifft, so ist die kommu-
nistische Ideologie der Ansicht, dass er durch den Materialismus,
d. h. durch das materialistische System, verkorpert wird. Mit der Ent-
wicklung der Materie entwickelt sich auch der Malistab. Fir die ka-
pitalistische Ideologie ist der Handlungsmalistab der Nutzen, den
man aus der jeweiligen Handlung zieht. Die Handlungen werden
entsprechend ihrem Nutzen bewertet und auf dieser Grundlage aus-
gefihrt. Der Islam vertritt die Auffassung, dass der Handlungs-
malistab im Leben durch das Erlaubte (Hal/a) und Verbotene
(Haram) — also durch die Gebote und Verbote Allahs — bestimmt
wird. Das Erlaubte wird ausgefihrt, das Verbotene unterlassen. In
dieser Frage gibt es weder eine Entwicklung noch eine Veranderung.
Nicht der Nutzen entscheidet tber die Handlungen, sondern allein
das islamische Recht.

Was die Betrachtung der Gesellschaft anlangt, so ist der Kom-
munismus der Ansicht, dass die Gesellschaft aus einem allgemeinen
Kollektiv besteht, zu dem der Boden, die Produktionsmittel, die Na-
tur und der Mensch gehoren. Sie alle stellen eine einzige Sache dar,
namlich Materie. Wenn sich die Natur mit ihren Elementen entwi-
ckelt, so entwickelt sich der Mensch mit ihr. Dadurch kommt es zu
einer Entwicklung der gesamten Gesellschaft. Somit ist die Gesell-
schaft der materiellen Evolution unterworfen. Aufgabe des Men-
schen ist es lediglich, Widerspriiche hervorzubringen, um diese Ent-
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wicklung zu beschleunigen. Entwickelt sich die Gesellschaft, so ent-
wickelt sich dadurch auch das Individuum. Es dreht sich mit ihr wie
der Zahn mit dem Zahnrad.

Der Kapitalismus ist der Auffassung, dass sich die Gesellschaft
aus Individuen zusammensetzt und dass sich die Angelegenheiten
der Gesellschaft von selbst regeln, wenn die Angelegenheiten der
Individuen geregelt sind. Dementsprechend ist nur das Individuum
zu bertcksichtigen. Der Staat arbeitet lediglich fir das Individuum.
Daher ist der Kapitalismus eine individualistische ldeologie. Der
Islam vertritt hingegen die Ansicht, dass die Grundlage, auf der die
Gesellschaft aufbaut, die ‘Agida ist sowie das, was sie an Ideen und
Gefihlen tragt und was an Systemen aus ihr hervorgeht. Wenn die
islamischen Ideen und Gefiihle vorherrschen und das islamische
System auf die Menschen angewendet wird, kommt die islamische
Gesellschaft zustande. Die Gesellschaft besteht somit aus den Men-
schen, den ldeen, den Geflihlen und den Systemen. Der Mensch al-
lein konstituiert zusammen mit anderen Menschen eine Gruppe, aber
keine Gesellschaft. Diese wird nur durch die Ideen gebildet, die der
Mensch tragt, die Gefihle, die in ihm vorherrschen, und die Systeme,
die auf ihn Anwendung finden. Was die Beziehung zwischen den
Menschen herstellt, ist ndmlich das gemeinsame Interesse. Vereini-
gen sich auf dieses gemeinsame Interesse die Ideen und vereinigen
sich darauf auch die Gefihle, so dass Zufriedenheit und Zorn einheit-
lich auftreten, und vereinheitlicht sich ebenso das System, das die
Probleme des taglichen Lebens behandelt, so ist eine Beziehung zwi-
schen den Menschen zustande gekommen. Unterscheiden sich aber
die ldeen oder Gefiihle beziiglich des gemeinsamen Interesses, so
dass Zufriedenheit und Zorn nicht einheitlich auftreten, oder ist das
System, das die Probleme des Lebens behandelt, von Person zu Per-
son unterschiedlich, so kann keine Beziehung entstehen. Demzufolge
setzt sich die Gesellschaft aus den Menschen, den Ideen, den Gefiih-
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len und den Systemen zusammen, denn sie sind es, die eine dauer-
hafte Beziehung zwischen den Menschen hervorbringen und aus
einer Gruppe von Menschen eine spezifische Gesellschaft werden
lassen.

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

Was die Umsetzung des Systems betrifft, vertritt die kommunis-
tische Ideologie die Ansicht, dass der Staat allein das System mit der
Macht des Militdrs und der Harte des Gesetzes implementiert. Der
Staat Ubernimmt die Angelegenheiten des Einzelnen und der Ge-
meinschaft, und er ist es auch, der das System weiterentwickelt. Der
Kapitalismus hingegen betrachtet den Staat als Huter der Freiheiten.
VerstoRt jemand gegen die Freiheit eines anderen, so unterbindet der
Staat diese Uberschreitung, weil er zur Gewahrleistung der Freihei-
ten gegrundet wurde. Verletzt jemand nicht die Freiheit eines ande-
ren, selbst wenn er ihn ausniitzt und seiner Rechte beraubt, so greift
der Staat nicht ein, weil in diesem Falle kein VerstoR gegen die Frei-
heiten stattgefunden hat, solange alles mit Zustimmung des anderen
geschehen ist. Der Staat existiert demzufolge nur zur Gewahrleistung
der Freiheiten.

Der Islam sieht seinerseits vor, dass das System aufgrund der
Gottesfurcht des glaubigen Individuums umgesetzt wird. Der Staat
implementiert seinerseits das System durch das Bewusstsein in der
Gemeinschaft um die Gerechtigkeit dieser Ordnung, durch die Zu-
sammenarbeit der Umma mit dem Regierenden beim Gebieten des
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Rechten und Anprangern des Unrechts (al-Amr bi [-Ma‘riif wa n-
Nahyu ‘an al-Munkar) und durch die Staatsmacht als solche. Der
Staat nimmt die Angelegenheiten der Gemeinschaft wahr und tber-
nimmt die Angelegenheiten des Einzelnen nur dann, wenn dieser
selbst dazu nicht in der Lage ist. Auch unterliegt das System keiner-
lei Entwicklung. Der Staat hat zudem die Befugnis zur Adoption von
Rechtsspriichen (7abanni al-Ahkam as-sar7yya), wenn mehrere
Rechtsmeinungen in einer Rechtsfrage vorhanden sind.

Der Leitgedanke der islamischen Ideologie stimmt mit der Natur
des Menschen Uberein. Trotz seiner Tiefe ist er verstandlich und
leicht zugéanglich. Der Mensch Offnet ihm schnell seinen Verstand
und sein Herz und widmet sich ihm, um ihn zu begreifen und sich
mit Leidenschaft und Wertschatzung in seine Details zu vertiefen.
Religiositat ist ndmlich Teil der natirlichen Veranlagung des Men-
schen. Jeder Mensch ist von seiner Natur aus religios veranlagt, und
keine Macht ist imstande, ihm diese Veranlagung zu entreif3en, weil
sie fest im Menschen verwurzelt ist. Der Mensch spiirt von seiner
Natur her, dass er unvollkommen ist und dass es eine Macht gibt, die
vollkommener ist als er. Er spirt instinktiv, dass diese Macht der
Anbetung wirdig ist. Religiositat ist ndmlich nichts anderes als das
Bedurftigkeitsgefiihl nach dem planenden Schépfer, das sich aus
dem nattrlichen Unvermdgen in der Beschaffenheit des Menschen
ergibt. Es handelt sich dabei um einen unveranderlichen Instinkt, der
in der Verehrung seinen spezifischen Ausdruck findet. So hat die
Menschheit in allen Zeitaltern etwas angebetet — von der Anbetung
des Menschen Uber die Himmelskorper, die Steine, die Tiere, das
Feuer und anderes mehr. Als der Islam mit seiner Uber-
zeugungsgrundlage kam, flhrte er die Menschheit weg von der An-
betung der Geschopfe hin zur Anbetung Allahs, Der alle Dinge er-
schaffen hat. Die materialistische Ideologie, welche die Existenz
Allahs und jede Spiritualitit negierte, war nicht dazu imstande, diese
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natrliche Religiositat zu beseitigen. Vielmehr tbertrug sie die Vor-
stellung des Menschen von einer Macht, die groRer ist als er, und
seine Verehrung dieser Macht auf die Ideologie und deren Propagan-
disten. Die Verehrung gebihrte nun diesen beiden allein. Damit voll-
zog die kommunistische ldeologie einen Rickschritt. Das natirliche
Verehrungsbedirfnis der Menschen wurde von der Anbetung Allahs
zur Anbetung der Menschen umgeleitet und von der Verehrung der
Verse Allahs zur Verehrung der Worte von Geschoépfen. Demzufolge
war die kommunistische Ideologie in diesem Punkt rickschrittlich.
Sie hat es nicht vermocht, die religitse Veranlagung im Menschen zu
zerstoren, sondern hat sie durch Verfalschung in reaktiondrer Weise
umgewandelt. Aus diesem Grunde steht der Leitgedanke des Kom-
munismus im Widerspruch zur menschlichen Natur und stellt eine
negative ideologische Fihrung dar. Deswegen ist er vom Aspekt der
menschlichen Veranlagung her zum Scheitern verurteilt. Uber den
Magen versucht man die Menschen dafiir zu gewinnen. Der kommu-
nistische Leitgedanke lockt die Hungernden, die Angstlichen und
Elendigen. Es sind die Degenerierten, die an ihm festhalten, diejeni-
gen, die im Leben gescheitert sind und es hassen, diejenigen, die von
intellektuellem Spleen befallen sind, um als Denker bezeichnet zu
werden, wenn sie prahlerisch die dialektische Lehre verklnden, die
in ihrer Falschheit am offensichtlichsten ist, was sowohl der Ver-
stand als auch die Sinneswahrnenmung bezeugen. Der kommunisti-
sche Leitgedanke bedient sich der Gewalt, um die Menschen seiner
Ideologie zu unterwerfen. Dementsprechend sind Zwang und Unter-
driickung, Aufstande und Unruhen, Zerstérung und Erschitterung
seine wichtigsten Mittel.

Der Leitgedanke des Kapitalismus widerspricht ebenfalls der
menschlichen Natur mit ihrer religiosen Veranlagung. Ebenso wie
sich die religitse Veranlagung in der Verehrung &uRert, zeigt sie sich
auch in der Planung der Handlungen im taglichen Leben, weil die
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Unzuldnglichkeit und Widersprichlichkeit des Menschen bei dieser
Planung zutage tritt, was ein Beweis fir sein Unvermogen ist. Des-
wegen muss es die gottliche Glaubensordnung (Din) sein, die die
Handlungen des Menschen im Leben plant. Die Entfernung der Reli-
gion aus dem Leben widerspricht somit der nattirlichen Veranlagung
des Menschen. Die Anwesenheit der Religion im téglichen Leben
bedeutet nicht, dass alle Handlungen im diesseitigen Leben zu got-
tesdienstlichen Handlungen werden, sondern dass die Ordnung, die
die Probleme des Menschen im taglichen Leben 16st, auf dem Befehl
Allahs beruht. Diese Ordnung geht aus einem Uberzeugungs-
fundament hervor, das die natlrliche Veranlagung des Menschen
anerkennt. Sie aus dem téglichen Leben zu entfernen und eine Ord-
nung anzunehmen, die aus einer im Widerspruch zur religidsen Ver-
anlagung des Menschen stehenden Uberzeugungsgrundlage her-
vorgeht, widerspricht der menschlichen Natur. Aus diesem Grunde
ist auch der Leitgedanke des Kapitalismus vom Aspekt der mensch-
lichen Veranlagung her zum Scheitern verurteilt, weil er durch die
Trennung der Religion vom Leben, durch die Entfernung der Reli-
giositat von den taglichen Lebensangelegenheiten und ihre Erklarung
zur Privatangelegenheit und durch die Entfernung der Ordnung, die
Allah anbefohlen hat, von der Behandlung der menschlichen Prob-
leme eine negative ideologische Flhrung darstellt.

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

Der Leitgedanke des Kommunismus beruht auf der Materie, nicht
auf dem Verstand, auch wenn man tber den Verstand zu ihm gelangt
ist. Das ist aus dem Grunde so, weil er aussagt, die Materie existiere
vor dem Denken, und weil sie die Materie zum Ursprung aller Dinge
macht. Somit ist sie materialistisch. Der Leitgedanke des Kapitalis-
mus beruht auf einer Kompromisslésung, zu der man durch den meh-
rere Jahrhunderte andauernden Kampf zwischen dem Klerus und den
Denkern gelangte. Dieser miindete in die Trennung der Religion vom
taglichen Leben.

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

Daraus ergibt sich, dass der Leitgedanke des Islam der einzig
richtige ist, wahrend alle anderen Leitgedanken fehlerhaft sind. Denn
der Leitgedanke des Islam beruht im Gegensatz zu den anderen auf
dem Verstand. Er stimmt auch mit der Natur des Menschen Uberein
und harmoniert mit ihr, wéhrend die anderen der Natur des Men-
schen widersprechen. Um es noch einmal zusammenzufassen: Der
Leitgedanke des Kommunismus basiert auf der Materie und nicht auf
dem Verstand, weil er besagt, dass die Materie dem Denken, d. h.
dem Verstand, vorausgeht. Wird die Materie auf das Gehirn reflek-
tiert, bringt sie das Denken hervor, und der Mensch denkt durch die
Materie, die auf ihn reflektiert wurde. Vor der Reflexion der Materie
auf das Gehirn gab es nach kommunistischer Auffassung kein Den-
ken. Somit basiert alles auf der Materie. Der Ursprung der kommu-
nistischen Uberzeugungsgrundlage, d. h. des kommunistischen Leit-
gedankens, ist daher die Materie und nicht das Denken.

Diese Ansicht ist aus zwei Grinden falsch: Erstens findet weder
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eine Reflexion der Materie auf das Hirn noch des Hirns auf die Mate-
rie statt. Fir eine Reflexion wére es notig, dass der Gegenstand, der
die Dinge reflektiert, eine Reflexionsfahigkeit besitzt, wie ein Spie-
gel zum Beispiel. Er bendtigt also die Eigenschaft, Dinge reflektieren
zu konnen. Eine solche Eigenschaft ist jedoch weder im Gehirn noch
in der materiellen Realitdt vorhanden. Daher findet auch keinerlei
Reflexion zwischen Materie und Gehirn statt. Die Materie wird we-
der auf das Gehirn reflektiert noch dorthin tGbertragen. Vielmehr wird
die Wahrnehmung der Materie mittels der Sinnesorgane ins Gehirn
tibertragen. Die Ubertragung der Wahrnehmung der Materie ins Ge-
hirn ist weder eine Reflexion der Materie auf das Hirn noch des
Hirns auf die Materie. Es stellt vielmehr ein Wahrnehmen der Mate-
rie dar. In dieser Beziehung gibt es keinen Unterschied zwischen
dem Auge und den anderen Sinnesorganen. Fihlen, Riechen,
Schmecken und Hdéren bringen ebenso Wahrnehmungen hervor wie
das Sehen. Was also bei den Dingen geschieht, ist keine Reflexion
auf das Gehirn, sondern eine Wahrnehmung der Dinge. Der Mensch
nimmt die Dinge mittels seiner finf Sinne wahr; die Dinge werden
aber nicht auf sein Gehirn reflektiert.

Zweitens geht aus der Wahrnehmung allein noch kein Denken
hervor. Was zustande kommt, ist zunachst einmal nur die Empfin-
dung, d. h. die Wahrnehmung der Realitat. Es kann Wahrnehmungen
uber Wahrnehmungen, ja Millionen von Wahrnehmungen geben.
Auf welche Weise sie auch immer stattfinden, sie bringen nichts als
Wahrnehmungen hervor und bringen absolut kein Denken zustande.
Vielmehr missen beim Menschen Vorkenntnisse vorhanden sein, mit
deren Hilfe er die Realitat, die er wahrnimmt, erklaren kann, damit
Denken stattfindet. Nehmen wir beispielsweise den heutigen Men-
schen, irgendeinen Menschen, und geben ihm ein assyrisches Buch
in die Hand. Dieser Mensch besitzt jedoch keinerlei Vorkenntnisse,
die mit dem Assyrischen in Verbindung stehen. Nun kann seine
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Wahrnehmung durch Sehen und Fiihlen Millionen von Malen auf die
Schrift fallen, er wird nicht ein einziges Wort davon erkennen, bis
man ihm Informationen (ber das Assyrische gibt und was mit dem
Assyrischen in Verbindung steht. Erst dann wird er anfangen kon-
nen, darliber nachzudenken und es zu begreifen. Ebenso verhalt es
sich, wenn wir ein Kind, das zwar die Wahrnehmung, aber keinerlei
Informationen besitzt, vor jeweils ein Stiick Gold, ein Stiick Kupfer
und einen Stein setzen. Wir lassen es mit all seinen Sinnesorganen
die Gegenstande wahrnehmen. Es kann diese Dinge jedoch nicht
begreifen, so sehr sich auch seine Wahrnehmungen wiederholen und
so verschieden sie auch sein moégen. Werden ihm jedoch Informa-
tionen Uber die Gegenstdnde gegeben und nimmt es diese Gegen-
stdnde wabhr, zieht es die Informationen heran und begreift die Reali-
tat dieser Gegenstande. Auch wenn das Kind alter wird und ein Alter
von zwanzig Jahren erreicht, ohne dass es irgendwelche Infor-
mationen erhalten hatte, bleibt es wie am ersten Tag: Es nimmt die
Dinge wahr, begreift sie aber nicht, egal wie sehr sein Hirn gewach-
sen ist. Das Begreifen wird ndmlich nicht (allein) durch das Gehirn
ermdglicht, sondern durch die Vorinformationen in Verbindung mit
dem Gehirn und der vom Menschen wahrgenommenen Realitat. Das
bisher Gesagte betrifft das verstandesmaRige bzw. rationale Erfassen.
Das emotionale Erfassen geht im Gegensatz dazu aus den Instinkten
und organischen Beddrfnissen hervor. Es ist beim Menschen ebenso
zu beobachten wie beim Tier: Der Mensch weil, wenn man ihm zum
wiederholten Male einen Apfel und einen Stein vorlegt, dass der
Apfel essbar ist und der Stein nicht. Auf dieselbe Weise weil3 der
Esel, dass er Hafer fressen kann, Staub aber nicht bekémmlich fir
ihn ist. Diese Unterscheidung stellt weder einen Denkvorgang noch
ein Begreifen dar, sondern ist auf die Instinkte und organischen Be-
durfnisse zurlickzufiihren und beim Tier ebenso vorhanden wie beim
Menschen. Daher kann Denken nur dann stattfinden, wenn Vorin-
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formationen vorhanden sind und die Wahrnehmung der Realitat mit-
tels der Sinnesorgane ins Gehirn tbertragen wird.

Somit kann Verstand, Denken bzw. Begreifen definiert werden
als die Ubertragung der Wahrnehmung der Realitat mittels der Sin-
nesorgane ins Gehirn und das VVorhandensein von Vorinformationen,
mit denen die Realitat erklart wird.

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

Der Leitgedanke des Kapitalismus beruht auf der Kompromiss-
I6sung zwischen dem Klerus auf der einen und den Denkern auf der
anderen Seite. Nach einer schweren Auseinandersetzung, die Uber
mehrere Jahrhunderte zwischen Klerus und Denkern andauerte, ge-
langte man schlieBlich zu der Kompromisslosung, die Religion vom
Leben zu trennen, d. h. die Existenz der Religion implizit anzuerken-
nen, sie aber vom taglichen Leben zu separieren. Der Leitgedanke
des Kapitalismus beruht somit nicht auf dem Verstand, sondern auf
einer Konsens- bzw. Kompromisslésung. Deswegen sehen wir, dass
die ldee der Kompromisslosung bei den Vertretern dieser Ideologie
von fundamentaler Bedeutung ist. Sie versuchen, wahr und falsch
durch einen Kompromiss einander anzundhern, ebenso wie Glaube
und Unglaube, Licht und Dunkelheit, und zwar ungeachtet der Tat-
sache, dass es einen Kompromiss in dem Sinne nicht geben kann.
Denn die Frage ist entweder Wahrheit oder Unwahrheit, Glaube oder
Unglaube, Licht oder Dunkelheit. Die Kompromisslosung jedoch,
auf der sie ihre ‘Agidaund ihren ideologischen Leitgedanken aufbau-
ten, hat sie von der Wahrheit, vom /man und vom Licht entfernt. Aus
diesem Grunde ist ihr Leitgedanke falsch, weil er nicht auf dem Ver-
stand basiert.

Im Gegensatz dazu basiert der Leitgedanke im Islam auf dem
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Verstand. So schreibt er dem Muslim vor, zur Uberzeugung von der
Existenz Gottes, vom Prophetentum Muhammads und vom Koran als
Wort Gottes auf dem Wege des Verstandes zu gelangen. Auch
schreibt er ihm vor, an Ubersinnlichen Dingen /man zu vollziehen,
wenn sie aus einer Quelle stammen, deren Richtigkeit durch den
Verstand zweifelsfrei feststeht, wie es beim Koran und dem Hadit
mutawatir (im Kollektiv kontinuierlich tradierte Hadithe) der Fall ist.
Der Leitgedanke des Islam basiert somit auf dem Verstand.

Ebenso wie mit dem Verstand stimmt der Leitgedanke im Islam
auch mit der Natur des Menschen (Fitra) Uberein. Denn er vertritt die
Uberzeugung von der Existenz der Religion, ihrem notwendigen
Vorhandensein im Leben sowie der Pflicht, das Leben nach den Ge-
boten und Verboten Allahs auszurichten. Religiositat ist namlich
dem Menschen angeboren, weil es sich um einen seiner Instinkte
handelt, der in der Verehrung seinen spezifischen Ausdruck findet.
Dieser Ausdruck unterscheidet sich von dem jedes anderen Instink-
tes. Er stellt die naturliche AuRerungsform eines ganz spezifischen
Instinktes dar. Deswegen ist der Glaube an die Religion und an die
Notwendigkeit, die Handlungen des Menschen im téglichen Leben
nach den Geboten und Verboten Allahs auszurichten, instinktiv vor-
handen und mit der menschlichen Natur Ubereinstimmend. Somit
harmonisiert der Leitgedanke im Islam mit dem Menschen.

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

Demzufolge ist der Leitgedanke des Islam der einzig rechte, weil
er sowohl mit der Natur des Menschen als auch mit dem Verstand
Ubereinstimmt. Jeder andere Leitgedanke kann nur falsch sein. Der
Leitgedanke des Islam ist somit der einzig richtige und auch der ein-
zige, der im Leben dauerhaft erfolgreich sein kann.

Nun bleibt noch eine Frage zu klaren: Haben die Muslime den Is-
lam angewendet oder haben sie den Islam zwar als Uberzeugung an-
genommen, aber andere Systeme und Gesetze implementiert? Die
Antwort darauf ist, dass die Muslime in allen Epochen, d. h. von der
Ankunft des Gesandten Allahs (s.) in Medina bis zum Jahre 1336 der
Higra — 1918 n. Chr. —, als der letzte islamische Staat dem Kolonia-
lismus zum Opfer fiel, allein den Islam umgesetzt haben. Seine An-
wendung war derart umfassend, dass sie den groRtmoglichen Erfolg
mit sich brachte.

Bezlglich der praktischen Anwendung des Islam durch die Mus-
lime lasst sich Folgendes feststellen: Es ist der Staat, der das System
anwendet. Im Staat wird dieses System durch zwei Personen imple-
mentiert: durch den Richter (Qadi), der die Rechtsstreitigkeiten zwi-
schen den Menschen entscheidet, und den Regenten (Hakim), der die
Menschen regiert. Auf dem Wege der definitiven Uberlieferung
(Tawatur) steht fest, dass die Richter, die seit der Zeit des Gesandten
Allahs (s.) bis zum Ende des Kalifats in Istanbul die Streitigkeiten
der Menschen entschieden, dies in allen Angelegenheiten des Lebens
gemaR den Gesetzen der Saria, dem islamischen Recht, taten. Dies
galt sowohl fur alle Angelegenheiten zwischen den Muslimen als
auch fur Angelegenheiten zwischen Muslimen und anderen. Es gab
nur ein einziges Gericht, das alle Angelegenheiten in Bezug auf
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Rechtsanspriiche, Strafen, Personenstand und alles andere aus-
schlieBlich gemal dem islamischen Gesetz regelte. Niemand hat
uberliefert, dass auch nur eine einzige Rechtsfrage nach etwas ande-
rem als den islamischen Gesetzen entschieden wurde oder irgendein
Gericht in den islamischen Landern — vor dessen Aufteilung in is-
lamrechtliche und zivilrechtliche Gerichte (Mahakim Sariyya wa
nizamiyya), die unter dem Einfluss des Kolonialismus vorgenommen
wurde — nach etwas anderem als dem Islam Recht sprach. Der beste
Beweis hierfiir sind die Gerichtsakten der Saria-Gerichte, die in den
alten islamischen Stadten, wie Jerusalem, Bagdad, Damaskus, Kairo,
Istanbul u. a., aufbewahrt werden. Sie stellen einen definitiven Be-
weis daflr dar, dass nichts anderes als das islamische Recht von den
Richtern angewandt wurde. Sogar Nichtmuslime, Christen und Juden
studierten die islamische Rechtswissenschaft (Figh) und schrieben
Blcher dariiber, wie Salim Al-Baz, der die "Magalla' kommentierte,
und andere, die in den spéaten Epochen Biicher tber die islamische
Rechtswissenschaft verfassten. Was an (zivilen) Gesetzen erlassen
wurde, geschah auf Grundlage einer Farwa* der Rechtsgelehrten,
welche besagte, dass sie den Gesetzen des Islam nicht widerspra-
chen. Auf diese Weise wurden 1275 n. H. (1857 n. Chr.) das Osma-
nische Strafgesetz und 1276 n. H. (1858 n. Chr.) das Handels- und
Vermaogensrecht eingefthrt. 1288 n. H. (1870 n. Chr.) fand die Un-
terteilung der Gerichte in islamrechtliche und zivilrechtliche statt
(Mahakim Sariyya wa nizamiyya), und eine entsprechende Rechts-
ordnung wurde ihnen zugrunde gelegt. Im Jahre 1295 n. H. (1877 n.
Chr.) erging schlieRlich die Verordnung zur Bildung der Nizamiyya-
Gerichte. Als die Rechtsgelehrten nichts fanden, was die Einfiihrung
des Zivilrechts im Staat rechtfertigte, wurde die so genannte
"Mugalla" als in den Rechtsbeziehungen (Mu4malaf) geltendes Ge-
setz erlassen und das Zivilrecht im Jahre 1286 n. H. zurlickgestellt.

% Rechtsgutachten
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Die genannten Gesetze wurden als Gesetze erlassen, die der Islam
erlaubt, und sie wurden nicht zum Gegenstand des Handelns ge-
macht, bevor sie eine genehmigende Farwa erhielten und der Sayh
al-Islam (oberster Richter und Gelehrter) seine Erlaubnis dazu gab.
Dies geht klar aus den diesbeztiglichen Erldssen hervor. Auch wenn
der Kolonialismus seit dem Jahre 1918, d. h. seit der Besetzung der
islamischen Lander, die Rechtsstreitigkeiten im Vermogens- und
Strafrecht nicht nach der islamischen Saria regelte, so entschieden
trotzdem noch jene islamischen Lander, die der Kolonialismus nicht
mit seiner Armee betrat — auch wenn er dort Einfluss nahm —, in ihrer
Gerichtsbarkeit weiterhin nach dem Islam. Dies war im Higaz und
Im Nagd, aber auch im Jemen und in Afghanistan der Fall. Wenn
auch die Regierenden in diesen Landern den Islam heute nicht an-
wenden, kénnen wir trotzdem feststellen, dass wahrend der gesamten
Epochen des islamischen Staates der Islam im Rechtswesen ange-
wendet wurde und nichts anderes.

Was die Anwendung des Islam durch die Regierenden betrifft, so
spiegelt sie sich in finf Dingen wieder: in den islamischen Gesetzen,
die mit dem Sozial- und Familienrecht, der Wirtschaft, der Erzie-
hung, der AulRenpolitik und dem Regierungssystem in Verbindung
stenen. Alle diese fUnf Bereiche wurden von Seiten des islamischen
Staates umgesetzt. Das Sozial- und Familienrecht, das die Beziehun-
gen zwischen Mann und Frau sowie das bestimmt, was an diese Be-
ziehung gebunden ist, also Personenstand und Ahnliches, wird unge-
achtet des Kolonialismus und der Herrschaft des Unglaubens bis
heute angewendet. In diesem Bereich kommt bis heute nichts anderes
zum Tragen. Das Wirtschaftssystem wird durch zwei Bereiche ver-
korpert: in der Art und Weise, wie der Staat Gelder vom Volk ein-
hebt, um damit die Probleme der Menschen zu behandeln, und darin,
wie er sie verteilt. Was die Einnahmen betrifft, so erhob der Staat die
Zakat (den Sozialtribut) auf Vermdgen, Agrarland und Vieh. Er hob
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sie in ihrer Eigenschaft als Gottesdienst ( 7bada) ein und verteilte sie
ausschlieBlich an die im Koran erwadhnten acht Kategorien, ohne sie
etwa flr die Staatsverwaltung auszugeben. Gelder fir die Verwal-
tungsangelegenheiten des Staates und der Umma erhob der Staat
nach Maligabe des islamischen Rechts. So hob er den Harag (Lehns-
geld) auf Agrarland ein und die Gizya (Tribut) von Nichtmuslimen.
Zolle erhob er kraft seiner Kontrolle des AuBBen- und Innenhandels.
Mit anderen Worten wurden Gelder ausschlieBlich nach MalRgabe
des islamischen Rechts erhoben. In der Verteilung der Gelder wur-
den die Gesetze der Zuwendungen an Bedirftige angewendet, die
nicht fir den eigenen Lebensunterhalt aufkommen konnten. Ge-
schaftsunféahige und solche Personen, die ihr Geld in verbotener
Weise ausgeben, wurden unterVormundschaft gestellt und erhielten
einen Treuhdnder. In jeder Stadt wie auch auf den Pilgerrouten wur-
den Einrichtungen unterhalten, um die Armen, Unvermégenden und
die Reisenden zu verpflegen. Die Spuren dieser Einrichtungen sind
bis heute in den Kernlandern der islamischen Welt zu finden. Um es
In einem Satz zu sagen: Die Verteilung der Gelder durch den Staat
wurde gemaR der islamischenSaria und nach keinem anderen Gesetz
ausgefiihrt. Was man an Versdumnissen in diesem Bereich beobach-
ten kann, stellt eine Vernachlassigung und eine mangelhafte Anwen-
dung dar und ist kein Ausdruck einer fehlenden Umsetzung der isla-
mischen Gesetze.

Auch die Erziehungspolitik beruhte auf den Grundlagen des Is-
lam. So stellte die islamische Geistesbildung die Grundlage des
Lehrplans dar. Es wurde darauf geachtet, fremde Geistesbildung
nicht heranzuziehen, wenn sie dem Islam widersprach. Die Nachlés-
sigkeit in der Errichtung von Schulen trat erst gegen Ende des osma-
nischen Staates auf und war, was auf alle islamischen L&nder zutraf,
ein Resultat des geistigen Niedergangs, der in dieser Epoche seinen
Tiefpunkt erreicht hatte. Was die restlichen Epochen anlangt, so ist
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in aller Welt bekannt, dass allein die islamischen Lander die Auf-
merksamkeit der Gelehrten und Wissenssuchenden auf sich zogen.
Die Universitaten von Cordoba, Bagdad, Damaskus, Alexandria und
Kairo hatten einen groRen richtungsweisenden Einfluss auf die Bil-
dung in der ganzen Welt.

Was die AuBenpolitik betrifft, so beruhte sie ebenfalls auf einem
iIslamischen Fundament. Der islamische Staat gestaltete seine Bezie-
hungen zu anderen Staaten auf der Basis des Islam. VVon allen ande-
ren Staaten wurde er auch als islamischer Staat angesehen. Die ge-
samte AuBenpolitik des islamischen Staates beruhte auf der Grundla-
ge des Islam und wurde im Interesse der Muslime — in ihrer Eigen-
schaft als Muslime — geflihrt. Die Tatsache, dass die AuRenpolitik
des islamischen Staates eine ganzlich islamische war, ist weltweit so
bekannt, dass sich weitere Beweise erubrigen.

In Bezug auf das Regierungssystem lasst sich feststellen, dass der
Staatsapparat im Islam auf acht Pfeilern griindet, und zwar auf den
Kalifen als Staatsoberhaupt, den bevollméchtigten Assistenten
(Muawin at-Tafwid), den Vollzugsassistenten (Muawin at-Tanfid),
den Amir al-Gihad, die Gouverneure (al-Wulaf), das Gericht, das
Verwaltungswesen und die Ratsversammlung (Maglis al-Umma).
Dieser Staatsapparat war existent. Es gab keine Zeit, in der die Mus-
lime keinen Kalifen hatten, bis der unglédubige Kolonialist das Kalifat
durch die Hand Kemal Atatlirks im Jahre 1342 n. H. (1924 n. Chr.)
zerstorte. In der Zeit davor war ein Kalif der Muslime stets vorhan-
den; ging ein Kalif, folgte ihm ein anderer nach. Dies war selbst in
Zeiten schlimmsten Niedergangs der Fall. Sobald ein Kalif existiert,
existiert der islamische Staat, denn der islamische Staat wird im Ka-
lifen verkorpert. Auch die Assistenten (a/-Mu awinin) waren in allen
Epochen vorhanden. Sie unterstiitzten den Kalifen beim Regieren
und in der Ausfihrung und waren keine Minister (im westlichen
Sinne). Auch wenn man ihnen in der abbasidischen Epoche den Titel
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., Wazir** gab (heutige arabische Bezeichnung flr Minister), so waren
es trotzdem Assistenten. Sie besalen keinesfalls die Eigenschaften
eines Ministers im demokratischen System. Durch den Kalifen be-
vollmachtigt, waren sie Assistenten in der Regentschaft und in der
Ausfuhrung. Die Befugnisse an sich hatte aber alle der Kalif in der
Hand. Auch die Existenz der Gouverneure und Richter sowie des
Verwaltungswesens steht fest. Zu dem Zeitpunkt, als der unglaubige
Kolonialist die islamischen Lander besetzte, existierte dort ein funk-
tionierender Staatsapparat mit Gouverneuren, Richtern und einer
Verwaltung. Diese Tatsache bedarf keiner weiteren Beweise. Was
den Amir al-Gihad anlangt, so (ibernahm er die Angelegenheiten der
Armee in ihrer Eigenschaft als islamische Armee. Die Welt lebte
damals im Bewusstsein, dass die islamische Armee unbesiegbar sei.
Um die Tétigkeit der Ratsversammlung (Maglis al-Umma) allerdings
hat man sich nach der Zeit der rechtgeleiteten Kalifen nicht mehr
gektiimmert. Grund dafir war, dass es sich dabei zwar um einen Re-
gierungsapparat, aber nicht um ein Fundament des Regierungs-
systems handelt. Beratung ist eines der Rechte des Volkes gegentber
dem Herrscher, und ihr Nichtvorhandensein stellt seinerseits eine
Vernachléssigung dar. Das Regierungssystem bleibt aber trotzdem
ein islamisches. Beratung im Islam (as-Sir3) dient ndmlich der Mei-
nungseinholung und nicht der Regierungsausiibung — dies im Gegen-
satz zu den demokratischen Parlamenten, die die VVolkssouveranitat
verkorpern. Volkssouveranitat ist das grundlegende Fundament im
Regierungssystem der kapitalistischen Ideologie. Die Souveranitat
im Islam liegt hingegen allein beim islamischen Recht. Aus diesen
Ausfuhrungen wird deutlich, dass das Regierungssystem im Islam
umgesetzt wurde.

Nun bleibt noch die Frage der Bai‘a, des dem Kalifen geleisteten
Eides, zu klaren. Das Kalifat ist, und dies ist eine unstrittige Tatsa-
che, kein erbliches System. Das bedeutet, dass die Erbfolge kein
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festgeschriebenes Gesetz im Staate war, aufgrund dessen man die
Flhrung im Staat GUbernimmt, wie es etwa in der Monarchie der Fall
ist. Das Gesetz zur Ubernahme der Regierungsgewalt im islamischen
Staat war vielmehr die Baia. In einigen Epochen wurde diese von
den Muslimen entgegengenommen, in anderen von den A#Al al-Hall
wa I-‘Agd (den malgebenden Vertretern und Entscheidungstragern
unter den Muslimen), und am Ende der Epoche des Niedergangs
vom Sayh al-Islam (dem obersten Gelehrten). Zu keiner Zeit des
islamischen Staates wurde jedoch ein Kalif ohne Baisa eingesetzt.
Niemals wurde ein Kalif durch erbliche Nachfolge ernannt, ohne
dass zuvor die Bai‘a abgegeben wurde. Es wird von keinem einzigen
Vorfall berichtet, bei dem ein Kalif durch Erbfolge ohne Bai‘a be-
stimmt wurde. Allerdings kam es zu einer fehlerhaften Anwendung
der Baia. So hat der Kalif zu seinen Lebzeiten die Bara fur seinen
Sohn, seinen Bruder, seinen Vetter oder flr eine andere Person aus
seiner Familie von den Muslimen entgegengenommen. Nach dem
Tode des Kalifen wurde die Bara fur die betreffende Person erneu-
ert. Hierbei handelt es sich um eine fehlerhafte Anwendung der Bara
und nicht um eine Erb- oder Thronfolge. Vergleichbar damit ist die
fehlerhafte Anwendung des Wahlsystems bei den Parlamentswahlen
Im demokratischen System, die trotzdem als Wahl und nicht als Er-
nennung bezeichnet wird, selbst wenn diejenigen Personen die Wah-
len gewinnen, die die Regierung haben will. Aus all dem ergibt sich,
dass das islamische System praktisch umgesetzt wurde. Wahrend der
gesamten Jahrhunderte, in denen der islamische Staat existierte, fand
kein anderes System oder Gesetz Anwendung.

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

Erstens gelang es diesem Leitgedanken, dieser ideologischen
Fuhrung, das gesamte arabische Volk aus dem Zustand des geistigen
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Verfalls und des blinden Herumtappens in der Dunkelheit des Stam-
mestums und der Finsternis der dunkelsten Unwissenheit zu einer
Epoche geistigen Aufstiegs zu fiihren, die im Licht des Islam er-
strahlte — ein Licht, das nicht nur die Araber, sondern die gesamte
Welt erleuchtete. Die Muslime preschten tiber den Erdball und tru-
gen den Aufruf zum Islam in die Welt. Sie bemé&chtigten sich Per-
siens, des Irak, GroRsyriens, Agyptens und Nordafrikas. Jedes der
dort lebenden Volker besal? einen eigenen nationalen Charakter und
eine eigene Sprache, die sich von denen der anderen V0lker unter-
schied. Die Sassaniden Persiens unterschieden sich in ihrer Nationa-
litat von den Romern Syriens, den Kopten Agyptens und den Ber-
bern Nordafrikas. Auch die Traditionen, Gebrduche und Religionen
dieser Volker waren unterschiedlich. Kaum unterstanden sie der
Herrschaft des Islam und verstanden ihn, nahmen sie alle den Islam
an und wurden zu einer einzigen Gemeinschaft, der islamischen
Umma. Der Erfolg des islamischen Leitgedankens in der Verschmel-
zung dieser Voélker und Nationalitdten war somit einzigartig, und
das, obwohl sich die Transportmittel fur seine Ubertragung auf das
Kamel beschrénkten und die einzigen Mittel zu seiner Verbreitung
die Zunge und das Schreibrohr waren.

Was die islamischen Erdffnungen (a/-Futiihat) betrifft, so fanden
sie mit dem Ziel statt, die bestehende Herrschaftsgewalt durch Ge-
walt zu entfernen und die materiellen Hindernisse zu brechen, um
den Menschen den Weg dorthin frei zu machen, wohin sie der Ver-
stand bzw. ihre natlrliche Veranlagung fihren wirde. Auf diese
Weise sind die Menschen scharenweise in den Din Allahs ein-
getreten. Die imperialistische Eroberung hingegen trennt zwischen
Eroberern und Eroberten, zwischen Sieger und Besiegten. So hat die
westliche Kolonialisierung des Ostens Jahrzehnte angedauert, ohne
Im Entferntesten erfolgreich gewesen zu sein. Gébe es nicht den
Einfluss einer irreleitenden Kultur, der ausgel6scht wird, und nicht
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den Druck gekaufter Fuhrer, der verschwinden wird, wirde die
Rickkehr zur Ideologie und Lebensordnung des Islam schneller vor
sich gehen als ein Augenzwinkern. Uns bleibt nur zu wiederholen:
Der Erfolg des islamischen Leitgedankens in der Verschmelzung
dieser Volker ist einzigartig. Diese VOlker sind bis zum heutigen
Tage Muslime geblieben, und zwar trotz der Angriffe des Kolonia-
lismus, seiner Bosheit und List in dem Versuch, die Glaubens-
grundlagen zu zerstéren und die Ideen zu vergiften. Bis zum Jiing-
sten Tag werden sie alle eine einzige islamische Umma bleiben. Es
ist in der Geschichte kein einziges Mal vorgekommen, dass auch nur
ein einziges Volk, das den Islam angenommen hat, ihm wieder abge-
schworen hatte.

Was die Muslime Spaniens anlangt, so wurden sie durch Inqui-
sition, Scheiterhaufen und Fallbeile vernichtet. Auch die Muslime
Bucharas, des Kaukasus und Turkestans hat das Ungltck ihrer Vor-
ganger getroffen. Der Islam dieser VOlker, ihr Fortbestand als eine
einzige Umma und die Heftigkeit ihres Festhaltens an ihrer isla-
mischen ‘Agida gibt einen Eindruck vom Erfolg, der durch diesen
Leitgedanken erreicht wurde. Er verdeutlicht auch den Erfolg des
islamischen Staates in der Umsetzung der islamischen Ordnung.

Der zweite Aspekt, der den Erfolg des islamischen Leitgedankens
beweist, besteht in der Tatsache, dass die islamische Umma (ber
einen Zeitraum von zwolfhundert Jahren — vom siebenten Jahrhun-
dert n. Chr. bis zur Mitte des 18. Jahrhunderts n. Chr. — die in ihrer
Kultur, threr Zivilisation, ihrer Bildung und ihrem Wissen weltweit
fihrende Nation blieb. Uber denselben Zeitraum hinweg war der is-
lamische Staat der mé&chtigste und grofite Staat der Welt. Er allein
war Uber diese lange Epoche hindurch das Zentrum der Welt und die
unter den Nationen aufgehende Sonne. Dies beweist den Erfolg die-
ses Leitgedankens sowie den Erfolg des Islam in der Anwendung
seiner Ordnung und seiner ‘Agida auf die Menschen. Als der islami-
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sche Staat und die islamische Umma das Tragen des Leitgedankens
aufgaben, indem sie den Aufruf zum Islam vernachldssigten und im
Verstandnis und der Umsetzung des Islam Unzulénglichkeiten auf-
wiesen, sackten sie unter das Niveau anderer Nationen ab.

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

Es wurde bereits dargelegt, dass der Islam in den Systemen, die
aus ithm hervorgehen, mit der menschlichen Natur tbereinstimmt.
Der Mensch kann aber nicht als maschinelles Wesen betrachtet wer-
den, das nach dem Lineal ausgerichtet lebt und die Ordnung ohne
Unregelmaéliigkeit nach genauer technischer VVorgabe anwendet. Der
Mensch ist vielmehr ein soziales Wesen, das die Ordnung als sozia-
les Wesen mit bestehenden Unterschieden in seinen Fahigkeiten und
seinen Eigenschaften umsetzt. Deswegen ist es nur nattrlich, dass
der Islam die Unterschiede zwischen den Menschen verringert, die
Menschen aber nicht vollig gleichmacht. Trotzdem wird die Zufrie-
denheit flr alle gewahrleistet. Zudem ist es natdrlich, und dies stellt
nun den Gegenstand der Untersuchung dar, dass sich einige Indivi-
duen dieser Ordnung entziehen und ihr zuwiderhandeln und dass
andere dieser Ordnung nicht entsprechen oder sich von ihr abwen-
den. Daher gibt es in der Gesellschaft unweigerlich Frevler (Fasigiin)
und solche, die ihre Frevelhaftigkeit sogar offen begehen (Fuggar),
Unglaubige und Heuchler, vom Islam Abtriinnige und Atheisten. Die
Gesellschaft muss aber in ihrer Gesamtheit betrachtet werden, aus
Ideen, Geflhlen, Systemen und Menschen bestehend. Sie gilt dann
als islamische Gesellschaft, die den Islam anwendet, wenn diese
Komponenten in ihr islamisch sind.
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Beweis dafir ist der Fakt, dass niemand den Islam besser anwen-
den kann als Muhammad, der Gesandte Allahs (s.). Trotzdem gab es
zu seiner Zeit Ungldaubige, Heuchler, Frevler, offene Frevler, Aposta-
ten und Atheisten. Niemand kann jedoch zu einem anderen Schluss
kommen als dem, dass der Islam vollstandig angewandt wurde und
die Gesellschaft eine islamische Gesellschaft war. Diese Anwendung
fand aber auf Menschen statt, die soziale und keine maschinellen
Wesen waren.

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

Der Islam wurde also seit dem Jahre eins der Higra bis zum Jahre
1336 n. H. (1918 n. Chr.) praktisch umgesetzt. Wahrend dieser ge-
samten Periode hat die islamische Umma keine andere Ordnung
angewendet als die des Islam.

Obwohl die Muslime Philosophie, Wissenschaften und verschie-
dene fremde Geistesbildungen in die arabische Sprache Ubersetzt
haben, bertrugen sie kein einziges Gesetz, keine Gesetzgebung und
kein System irgendeines Volkes ins Arabische, weder, um danach zu
handeln, noch, um es zu studieren. Allerdings wurde der Islam — als
Lebensordnung — von den Menschen manchmal besser, manchmal
weniger gut angewandt. Dies hing von der Starke oder Schwéche des
Staates, von der Prézision oder Abweichung seines Islamverstand-
nisses und von der Intensitdt im Tragen des islamischen Leitge-
dankens ab. Auf diese Weise hat die Nachlassigkeit in der Umset-
zung des Islam, wie sie in einigen Epochen anzutreffen war, die is-
lamische Gesellschaft manchmal zu einem gewissen Verfall gefthrt.
Dies gilt aber fir jedes System, da es in seiner Anwendung von
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Menschen abhéngig ist. Fehlerhafte Anwendung bedeutet aber nicht,
dass der Islam nicht umgesetzt wurde. Vielmehr steht definitiv fest,
dass der Islam und keine anderen Ideologien oder Systeme ange-
wandt wurden. Entscheidend fur die Anwendung sind namlich die
Gesetze und Systeme, deren Umsetzung der Staat anordnet. In dieser
Beziehung bediente sich der islamische Staat keines Gesetzes, das
nicht dem Islam entsprang. VVorgefallen ist lediglich eine fehlerhafte
Anwendung einiger seiner Systeme seitens einiger Regierender. Es
muss jedoch klar sein, dass wir bei der geschichtlichen Uberpriifung
der Anwendung des Islam zwei Dinge beachten missen:

Zunéchst durfen wir diese Geschichte nicht von den Feinden des
Islam Ubernehmen, die ihn hassen, sondern nur nach genauester
Uberprifung von den Muslimen selbst, um kein entstelltes Bild zu
erhalten. Ferner ist es nicht zuldssig, ausgehend von der Geschichte
Einzelner einen verallgemeinernden Analogieschluss auf die Gesell-
schaft zu ziehen. Es ist falsch, etwa die Geschichte der Umayyaden
der Geschichte Yazids zu entnehmen oder die Geschichte der ab-
basidischen Epoche einigen Ereignissen um ihre Kalifen. Ebenso ist
es nicht zul&ssig, die Gesellschaft der abbasidischen Zeit ausgehend
vom Kitab al-Agani (das Buch der Lieder) zu beurteilen, das von
Trinkern, Dichtern und Autoren berichtet, oder ausgehend von den
Blchern der Mystiker oder Ahnlichem. Taten wir dies, wirden wir
entweder feststellen, dass es sich um eine Epoche der Stindhaftigkeit
und Unzucht oder um eine Zeit der Enthaltsamkeit und Abschottung
handelt. Vielmehr ist es unabdingbar, die Gesellschaft in ihrer Ge-
samtheit zu betrachten. Eine Geschichte der islamischen Gesellschaft
aber ist zu keiner Zeit verfasst worden. Das, was verfasst wurde, sind
Berichte Uber die Herrschenden und einige einflussreiche Personen,
wobei diejenigen, die diese Berichte verfasst haben, keine zuverlés-
sigen Quellen darstellen, weil sie entweder schlechtreden oder lob-
preisen. Was sie geschrieben haben, darf nicht ohne Uberpriifung
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ubernommen werden.

Studieren wir die islamische Gesellschaft auf dieser Grundlage,
d. h. von allen Seiten und nach praziser Uberpriifung, stellen wir fest,
dass es sich um die beste Gesellschaft handelt. Dies war im ersten,
zweiten, dritten und allen folgenden Jahrhunderten bis zur Mitte des
zwolften Jahrhunderts der Higra der Fall. Wir konnen feststellen,
dass der Islam durch alle Jahrhunderte hindurch bis zum Ende des
osmanischen Staates in seiner Eigenschaft als islamischer Staat un-
unterbrochen angewendet wurde. Dabei muss ausdriicklich fest-
gehalten werden, dass die Geschichte keine Quelle fiir das System
und die Rechtswissenschaft sein darf. Das System wird den Rechts-
guellen entnommen, nicht der Geschichte. Die Geschichte stellt fir
das System keine Rechtsquelle dar. Wenn wir z. B. das kommunis-
tische System verstehen wollen, greifen wir nicht auf die Geschichte
Russlands zuriick, sondern auf die Blcher der kommunistischen
Ideologie selbst. Ebenso entnimmt man das Wissen um das englische
Recht nicht der Geschichte Englands, sondern der englischen Rechts-
lehre. In gleicher Weise geht man bei jedem System oder Gesetz vor.

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

Die Quelle zur Kenntnis des Islam sind die Bicher der islami-
schen Rechtswissenschaft, wéhrend die detaillierten Beweisfiih-
rungen aus Koran und Sunna (Adilla tafsiliyya) die Quelle zur Ablei-
tung seiner Gesetze darstellen. Die Geschichte kann daher nicht
Quelle des islamischen Systems sein, weder in Bezug auf seine
Kenntnis noch, um sie als Beweisfuihrung heranzuziehen. Somit darf
weder die Geschichte des Umar ibn Al-Hattab noch die des ‘Umar
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1bn ‘Abd Al-‘Aziz, des Hariin Ar-Rasid oder irgendeines anderen als
Quelle fir die islamische Gesetzgebung herangezogen werden. Dies
gilt sowonhl fiir die geschichtlichen Ereignisse, die (ber sie berichtet
werden, als auch fr die Blcher, die Uber ihre Geschichte verfasst
wurden. Wird eine Meinung ‘Umars, wie sie sich in einem Ereignis
zeigt, befolgt, dann nur in ihrer Eigenschaft als islamischer Rechts-
spruch (Hukm sar9), den ‘Umar ableitete und anwendete, und nicht
als geschichtliches Ereignis. Auf dieselbe Weise werden die von Abii
Hanifa, As-Safi%, Gatar und anderen abgeleiteten Rechtsspriiche
befolgt. Demzufolge spielt die Geschichte weder bei der Ubernahme
des Rechtssystems noch bei seiner Kenntnis eine Rolle. Auch die
Frage, ob ein System angewendet wurde oder nicht, wird nicht aus
der Geschichte, sondern aus der Rechtswissenschaft beantwortet,
Denn jede Epoche hatte Probleme, die durch ein System behandelt
wurden. Wenn wir wissen wollen, nach welchem System die Prob-
leme behandelt wurden, dirfen wir nicht die historischen Ereignisse
betrachten, denn sie werden uns von der Geschichte als Ereignisse
lediglich Gbermittelt. Vielmehr missen wir uns dem zu dieser Zeit
angewandten System zuwenden, d. h. der islamischen Rechtswissen-
schaft. Wenn wir nun die islamische Rechtswissenschaft betrachten,
stellen wir fest, dass die Muslime keine darin vorhandene Gesetzes-
ordnung von anderen Ubernommen oder selbst entworfen haben.
Vielmehr finden wir darin ausschlieRlich islamische Rechtsspriiche
vor, die allein aus den islamischen Beweisquellen abgeleitet wurden.
Die Muslime waren sehr darauf bedacht, die islamische Rechtswis-
senschaft von schwachen Aussagen, d. h. von schwachen Gesetzes-
ableitungen, zu reinigen. Dies ging so weit, dass sie sogar die Befol-
gung einer schwachen Aussage verboten, selbst wenn sie von einem
Mugtahid mutlag’”® stammte.

% GroRer islamischer Rechtsgelehrter, der in seinen Rechtsableitungen an keine Rechts-
schule gebunden ist und seine eigenen rechtswissenschaftlichen Grundlagen hat.
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Deshalb findet sich in der gesamten islamischen Welt kein einzi-
ger gesetzgebender Text auBerhalb der islamischen Rechts-
wissenschaft. Es findet sich ausschliellich islamisches Recht. Die
alleinige Existenz eines einzigen Gesetzestextes in einer Nation und
keines anderen beweist klar, dass diese Nation in ihrer Gesetzgebung
nichts anderes als diesen Text verwendet hat.

Wenn wir uns der Geschichte zuwenden diirfen, dann nur zur Pri-
fung der Art der Anwendung. Die Geschichte kann namlich von
politischen Ereignissen berichten, an denen sich die Art der Anwen-
dung zeigt. Doch auch hier darf sie nur nach genauer Uberpriifung
von Muslimen Gbernommen werden. Fir die Geschichte gibt es drei
Quellen: Geschichtsbuicher, archdologische Funde und die Tradie-
rung (Uberlieferung — ar-Riwaya). Geschichtsbiicher durfen Gber-
haupt nicht als Quelle herangezogen werden, weil sie zu jeder Zeit
den politischen Umstanden unterworfen waren. Sie wurden mit Li-
gen geflllt — entweder im Sinne dessen, in dessen Zeit sie verfasst
wurden, oder gegen seine Person gerichtet, wenn sie in der Zeit eines
anderen geschrieben wurden. Der ndchstliegende Beweis daflr ist
die Geschichte der alawitischen Familie®® Agyptens. Wiahrend vor
1952 ein leuchtendes Bild von ihr gezeichnet wurde, hat sich ihre
Geschichte nach 1952 verandert und ist in finsterster Darstellung ins
genaue Gegenteil verkehrt worden. Ebenso verhélt es sich mit der
Darstellung der politischen Ereignisse unserer Zeit wie auch der Ver-
gangenheit. Geschichtsbiicher dirfen folglich nicht als Geschichts-
quelle herangezogen werden, selbst wenn es sich um die persén-
lichen Aufzeichnungen einer Person handelt, die sie selbst verfasste.

Was die archdologischen Funde betrifft, so geben sie, wenn sie
objektiv studiert werden, die geschichtliche Realitat einer Sache
wieder. Auch wenn sie keine geschlossene geschichtliche Folge dar-

% Familie Muhammad Alis, die Agypten von den Anfangen des 19. Jahrhunderts bis zum
Militarputsch 1952 regiert hat.
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stellen, bestétigen sie doch einige Ereignisse. Untersucht man nun
die archéologischen Spuren in der islamischen Welt, sei es die Bau-
weise der Muslime, ihre Gebrauchsgegenstande oder irgendetwas
anderes, was als historisches Denkmal angesehen werden kann, so ist
eindeutig belegt, dass in der gesamten islamischen Welt nichts ande-
res als der Islam, seine Ordnung und seine Gesetze angewendet wur-
de. Das Leben der Muslime, ihr Alltag und ihre Verhaltensweisen
waren ausschlieBlich islamischer Natur.

Die Tradierung (ar-Riwaya) als dritte Quelle gehort zu den au-
thentischen Geschichtsquellen, auf die man sich verlassen kann,
wenn die Tradierung selbst authentisch ist und der Methode folgt, die
in der Hadit-Uberlieferung befolgt wurde. In diesem Stil sollte auch
die Geschichte niedergeschrieben werden. Deswegen haben die Mus-
lime sich dieser Methode bedient, als sie begannen, sich der Ge-
schichtsschreibung zu widmen. Die alten Geschichtsbiicher, wie die
Geschichte at-Tabaris, die Siratu Ibn Hisams und vergleichbare
Werke, wurden alle in diesem Stil verfasst. Demzufolge ist es den
Muslimen nicht gestattet, ihren Kindern ihre Geschichte aus Blichern
zu lehren, deren Quellen wiederum andere Blicher sind. Ebenso ist es
nicht erlaubt, die Frage der Anwendung des Islam auf Grundlage
dieser Geschichtsschreibung zu untersuchen. Somit wird deutlich,
dass wahrend aller Epochen allein der Islam und nichts anderes auf
die islamische Umma angewandt wurde.

Seit dem Ende des Ersten Weltkriegs allerdings und dem Sieg der
Alliierten — als Lord Allenby, der die Truppen bei der Eroberung
Jerusalems anfihrte, verklindete: "Jetzt sind die Kreuzziige beendet!"
— wendet der ungldubige Kolonialist sein kapitalistisches System in
allen Angelegenheiten des Lebens auf uns an, um den Triumph, den
er erlangt hat, zu verewigen. Deshalb muss dieses falsche, ver-
dorbene System, das noch immer den Kolonialisten den Zugriff auf
unsere Lander ermoglicht, ausgetauscht werden. Es muss vollstandig
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und in allen Bereichen mit den Wurzeln ausgerissen werden, damit
wir die islamische Lebensweise wieder aufnehmen kénnen.

Es ware sehr oberfldchlich gedacht, unsere Ordnung durch ir-
gendeine Ordnung ersetzen zu wollen oder anzunehmen, dass die
Umma durch die Umsetzung der Ordnung allein gerettet werden
konnte, ohne die Uberzeugungsgrundlage (‘4gida) verinnerlicht zu
haben. Es ist unabdingbar, dass die Umma als Erstes die ‘Agida aus
Uberzeugung verinnerlicht haben muss, um dann die Ordnung, die
sich aus dieser ‘Agida ableitet, anzuwenden. Erst dann stellt die An-
wendung der Ordnung nach Verinnerlichung der ‘Agida eine Rettung
dar. Dies bezieht sich auf die Nation, die sich auf Grundlage der
Ideologie konstituiert und ihren Staat auf dieser Grundlage aufbaut.
Fur andere Volker und Nationen jedoch besteht keine Notwendig-
keit, die Ideologie aus Uberzeugung anzunehmen, um diese auf sie
anwenden zu konnen. Jene Nation, welche die Ideologie aus Uber-
zeugung verinnerlicht hat und weitertragt, wendet diese auf jedes
beliebige Volk oder jede beliebige Gemeinschaft an, selbst wenn
diese nicht von der Ideologie (berzeugt sind. Denn die Ideologie
lasst sie ebenfalls einen Aufstieg erleben und fihrt sie schlieRlich zu
deren Annahme hin. Die Verinnerlichung der ldeologie ist keine
Bedingung fiir jene, auf welche sie angewendet wird, sondern eine
zwingende Bedingung fir jene, die sie anwenden.

Es ist gefahrlich, Nationalismus in Verbindung mit dem sozialis-
tischen System anzunehmen, denn Letzteres kann nicht getrennt von
seiner materialistischen Idee angenommen werden. Ein solches Vor-
gehen wird weder erfolgreich sein noch einen (positiven) Einfluss
hinterlassen. Es darf aber auch nicht in Verbindung mit seiner mate-
rialistischen Idee angenommen werden, weil es sich dabei um eine
negative Idee handelt, die im Widerspruch zur Natur des Menschen
steht. Sie wurde von der islamischen Umma fordern, die Glaubens-
Uberzeugung des Islam aufzugeben. Auch ist es nicht zulassig, unter
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Beibehaltung der spirituellen Seite des Islam den Sozialismus anzu-
nehmen. Auf diese Weise hatten wir aufgrund ihrer Wider-
sprichlichkeit und der Unvollstdndigkeit dessen, was (vom Sozia-
lismus) Gbernommen wurde, weder den Islam noch den Sozialismus
richtig angenommen. Ebenso ist es keineswegs zuldssig, die Ordnung
des Islam unter Aufgabe seiner Uberzeugungsgrundlage (‘Agida),
aus der seine Systeme hervorgehen, anzunehmen. Dadurch wiirden
wir das System als ein starres Gebaude ohne Rah, ohne Spiritualitat,

ubernehmen. Vielmehr ist es unabdingbar, dass der Islam nur umfas-
send in seiner ‘Agida und seinen Systemen angenommen wird und
dass wir seinen Leitgedanken, seine ideologische Fihrung, tragen
mussen, wenn wir seine Botschaft verkinden.

Es kann nur ein Weg zu unserem Aufstieg fuhren: Wir mussen
den Islam als Lebensweise wiederaufnehmen. Und der einzige Weg
zur Wiederaufnahme der islamischen Lebensweise ist der islamische
Staat. Seine Verwirklichung ist nur durch die umfassende Annahme
des Islam moglich — als Uberzeugungsfundament (‘Agida), welches
das groRte Problem des Menschen 10st und auf dem die Lebensan-
schauung aufbaut, und als Systeme, die aus diesem Uberzeugungs-
fundament hervorgehen, deren Grundlage das Buch Allahs und die
Sunna seines Gesandten sind und deren kulturellen Reichtum die
islamische Geistesbildung mit allem verkorpert, was an Figh”,
Hadit, Tafsir®, Sprachwissenschaft und anderem dazugehort. Der
Weg dorthin fihrt allein Gber das umfassende Tragen des islami-
schen Leitgedankens — der islamischen ideologischen Fihrung —
durch den Aufruf zum Islam und die vollstindige Umsetzung des
Islam an jedem Ort. Ist das Tragen des Leitgedankens auf die ge-
samte Umma und den islamischen Staat (ibergegangen, kénnen wir
diesen Leitgedanken an die gesamte Welt herantragen.

3" Rechtswissenschaft
% Koranexegese
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Dies ist der einzige Weg zum Aufstieg. Der Leitgedanke des Is-
lam muss zur Wiederaufnahme der islamischen Lebensweise zu-
nachst an die Muslime herangetragen werden, und danach wird er
durch den islamischen Staat an die gesamte Menschheit herange-
tragen.
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WIE DIE ISLAMISCHE BOTSCHAFT
GETRAGEN WERDEN MUSS

Die Muslime sind nicht wegen ihres Festhaltens an ihrer Lebens-
ordnung hinter den Stand der Welt zurtickgefallen. Ihr Verfall be-
gann vielmehr an jenem Tag, an dem sie dieses Festhalten aufgaben
und nachldssig darin wurden, an dem sie der westlichen Kultur er-
laubten, ithre Hauser zu betreten, und es den westlichen Konzeptio-
nen ermoglichten, sich ihres Verstandes zu bemachtigen. Der Nie-
dergang begann, als sie den Leitgedanken des Islam, seine ideologi-
sche Fihrung, aufgaben, indem sie den Aufruf zum Islam vernach-
lassigten und in der Umsetzung seiner Gesetze fehlerhaft wurden.
Deshalb missen die Muslime die islamische Lebensweise wieder-
aufnehmen, um einen Aufstieg zu erreichen. Diese Wiederaufnahme
der islamischen Lebensweise wird ihnen erst durch das Tragen der
islamischen Botschaft gelingen, indem sie den Leitgedanken des
Islam, seine ideologische Fihrung, weitertragen und durch diese
Botschaft einen islamischen Staat griinden, der die ideologische Fiih-
rung durch den Aufruf zum Islam in die Welt tragt.

Es muss klar sein, dass das Tragen der ideologischen Fiihrung mit
dem Tragen der islamischen Botschaft zur Erhebung der Muslime
deshalb erfolgen muss, weil der Islam allein die Welt zu retten ver-
mag. Ein wirklicher Aufstieg kann nur durch den Islam herbeigeftihrt
werden, was fur Muslime und Nichtmuslime in gleicher Weise gilt.
Auf dieser Grundlage muss der Aufruf zum Islam (Da‘wa) getragen
werden.

Hierbei ist darauf zu achten, dass diese Da‘wa als Leitgedanke in
die Welt getragen wird, aus dem Systeme hervorgehen. Samtliche
Ideen bauen auf diesem Leitgedanken auf. Aus ihnen gehen ohne
Ausnahme alle Konzeptionen bzw. Auffassungen hervor, die den
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Standpunkt im Leben beeinflussen.

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

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

Das Tragen der islamischen Da‘wa erfordert weiterhin, dass die
uneingeschrankte Souverénitat der islamischen lIdeologie gebiihrt,
ohne Riicksicht darauf, ob es der Masse des Volkes entspricht oder
nicht, ob sie mit den Gewohnheiten der Menschen einhergeht oder
ihnen entgegenldauft, und ohne Ricksichtnahme darauf, ob die Men-
schen sie akzeptieren oder ablehnen und sich ihr widersetzen. Der
Da‘wa-Tréager darf dem Volk nicht schmeicheln und ihm gegentber
Kompromisse suchen. Ebenso darf er den Herrschenden gegentiber
nicht heucheln oder ihnen schontun. Er legt keinen Wert auf die Ge-
wohnheiten und Sitten der Menschen und kiimmert sich nicht darum,
ob die Menschen ihn akzeptieren oder ablehnen. Er halt allein an der
Ideologie fest, verkiindet nur sie und I&sst nichts anderes als die Ideo-
logie Eingang in seine Erwégungen finden. Den Vertretern anderer
Ideologien wird nicht gesagt: "Haltet an euren Ideologien fest", son-
dern sie werden ohne Zwang zur islamischen Ideologie aufgerufen,
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um sie aus Uberzeugung anzunehmen: Denn die Da‘wa bedingt, dass
nur die ldeologie des Islam Gultigkeit besitzt und die Souveranitat
ihr allein gehort:

58 3l 48 0l e 8¢ Bl AN 0 52l Al sl dell 530 sk
§Er98 )

,.Er ist es, der Seinen Gesandten mit der Rechtleitung und der
wahren Glaubensordnung entsandte, um sie Uber alle Glauben-
sordnungen siegen zu lassen, auch wenn es den Goétzendienern
verhasst ist.***

Der Gesandte Allahs (s.) trug seine Botschaft herausfordernd und
offen an die Welt heran, tberzeugt von der Wahrheit, zu der er auf-
rief. Er forderte die gesamte Welt heraus und erkléarte den Menschen
aller Rassen und Stdmme den Krieg, ohne in irgendeiner Weise ihre
Gewohnheiten oder Sitten, ihre Religionen oder Uberzeugungen oder
die Position von Herrschern oder Untertanen zu berlcksichtigen. Er
richtete sein Augenmerk auf nichts anderes als die Botschaft des
Islam. Er begann den Angriff auf den Stamm der Qurars, indem er
ihre Go6tzen erwahnte und sie anprangerte. Er fordert sie in ihren
Uberzeugungen heraus, die er fir toricht erklarte. Dies tat er, obwohl
er ein isoliertes Individuum war, das weder zahlenmalige noch sons-
tige Unterstitzung hatte und keine andere Waffe besal} als seine tiefe
Uberzeugung vom Islam, zu dem er die Menschen einlud. Er kiim-
merte sich weder um die Gewohnheiten und Traditionen der Araber
noch um ihre religiosen Anschauungen und Uberzeugungen. Er
schmeichelte ihnen nicht damit und nahm diesbezlglich keinerlei
Ricksicht.

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

% Sure 9, Vers 33
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wohnheiten und Traditionen, die kranken ldeen und fehlerhaften
Konzeptionen, ja sogar die 6ffentliche Meinung, wenn sie falsch ist,
herausfordern, selbst wenn sie sich ihm entgegenstellt und ihn be-
kampft. Er fordert die Glaubensliberzeugungen und Religionen her-
aus, selbst wenn er den Fanatismus ihrer Anhénger zu spuren be-
kommt und den Groll derer, die an ihren Irrtimern festhalten.

Das Tragen der islamischen Da‘wa erfordert auf die umfassende
Ausfuhrung der Gesetze des Islam zu achten. Vernachlassigungen,
und seien sie noch so klein, darf es nicht geben. Der Da‘wa-Tréger
akzeptiert keinen Kompromiss und keine Nachlassigkeit; weder
macht er Zugestandnisse, noch lasst er Verzogerungen zu. Vielmehr
nimmt er sich der Sache vollkommen an, erledigt sie unverzuglich
und akzeptiert keinerlei Abweichen von der Wahrheit. Der Gesandte
Allahs (s.) akzeptierte nicht die Forderung der Delegation des Stam-
mes 7agqit, ihnen ihren Gotzen A/-Lat drei Jahre lang zu lassen und
nicht zu zerstéren sowie ihnen das Gebet fir drei Jahre zu erlassen,
auf dass sie im Gegenzug den Islam annehmen. Er akzeptierte auch
nicht, a/-Lat fur zwei Jahre oder einen Monat zu lassen, wie sie es
verlangten, sondern lehnte all diese Forderungen vehement ab. Seine
Ablehnung war definitiv, sie kannte weder Z06gern noch Nachsicht,
denn entweder glaubt der Mensch oder er glaubt nicht, und die Kon-
sequenz ist entweder das Paradies oder das Feuer. Der Gesandte
Allahs (s.) akzeptierte aber, dass sie den Gotzen nicht selbst zersto-
ren, und beauftragte damit Abag Sufyan und Al-Mugira ibn Suba. Er
akzeptierte somit nichts anderes als eine vollstandige Annahme der
iIslamischen Glaubensuberzeugung und die dazu erforderliche Um-
setzung. Was jedoch Mittel und Form anlangt, so nahm er sie an,
weil sie die Glaubenstberzeugung nicht beeintréchtigten. Die islami-
sche Da‘wa muss daher die Vollstandigkeit von Idee und Ausfiihrung
Im Auge haben, ohne irgendeine Nachléssigkeit in der Idee oder
Methode, wahrend man die Mittel nach Belieben verwenden kann,
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ohne dass es die Da‘wa beschneiden wiirde.

Das Tragen der islamischen Da‘wa bedingt, dass jede einzelne
Handlung ein bestimmtes Ziel haben muss. Dieses Ziel muss der
Da‘wa-Trager stdndig vor Augen haben; er muss ununterbrochen
darauf hinarbeiten und sich unermidlich flr seine Verwirklichung
einsetzen. Aus diesem Grunde akzeptiert er keine Idee, die mit keiner
Handlung verbunden ist, und betrachtet sie als eine illusionistische,
benebelnde Philosophie. Auch akzeptiert er nicht Idee und Handlung,
wenn sie nicht auf ein bestimmtes Ziel ausgerichtet sind, und erach-
tet dies als Teufelskreis, der in Erstarrung und Hoffnungslosigkeit
mindet. Der Da‘wa-Tréger besteht vielmehr auf die Verbindung
zwischen Idee und Handlung. Er besteht auch darauf, dass ldee und
Handlung gemeinsam auf ein Ziel ausgerichtet sein missen — ein
Ziel, das er praktisch erreicht und real sichtbar machen kann. Der
Gesandte Allahs (s.) trug die ideologische Fiihrung des Islam in
Mekka. Als er erkannte, dass die Gesellschaft Mekkas unféahig war,
die Errichtung des Islam als System zu verwirklichen, auf dessen
Grundlage die Gesellschaft gefiihrt wirde, bereitete er die Gesell-
schaft Medinas vor, grindete daraufhin den islamischen Staat, imple-
mentierte den Islam und trug seine Botschaft in die Welt hinaus. Er
bereitete die Umma darauf vor, den Islam nach seinem Tode weiter-
zutragen und nach dem Weg zu verfahren, den er selbst vorge-
zeichnet hatte. Deswegen muss das Tragen der islamischen Botschaft
Im Falle des Nichtvorhandenseins eines Kalifen den Aufruf zum Is-
lam und zur Wiederaufnahme der islamischen Lebensweise um-
fassen, indem fir die Errichtung des islamischen Staates gearbeitet
wird, der den Islam implementiert und die Botschaft des Islam in die
Welt hinaustragt. Auf diese Weise wird die Da‘wa zur Wiederauf-
nahme der islamischen Lebensweise in der Umma zu einer Da‘wa,
die vom Staat in die Welt getragen wird. Sie wird von einer lokalen
Da‘wa in der islamischen Welt zu einer weltweiten Da‘wa fur den
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Islam.

Bei der Dawa zum Islam miissen die Korrektur der Uberzeu-
gungsgrundlagen und die Starkung der Verbindung zu Allah hervor-
stechen. Den Menschen muss die Lésung ihrer Probleme deutlich
gemacht werden, damit diese Botschaft in s&mtlichen Bereichen des
Lebens lebendig wird. Der Gesandte Allahs pflegte den Menschen in
Mekka die Aya

ol 15 &5y
,Verderben Uber die Hande Abi Lahabs“*® vorzutragen, gleich-
zeitig auch die Aya
§osiad Sl jols g3y 5 Lay @ p R ok U381 ATy

,»ES Ist die Sprache eines wirdigen Gesandten, nicht die eines

Dichters, wie wenig ihr doch glaubt*.**

Ebenso rezitierte er die Aya:
o 3h SIS 10y @ GG (il e T gES) 1Y) Gull) @ Cpdilaall gy
§Es i 3h 535
,,Wehe denen, die das MaR verklrzen, denjenigen, die, wenn sie
sich von den Leuten zumessen lassen, volles Mal? verlangen, dann

jedoch, wenn sie es ihnen ausmessen oder auswagen, verkurzen sie
es“* und die Aya:

53 5 S g5 om0 85 s el ke 3 1l ol
48

,,Diejenigen, die glauben und gute Werke tun, werden in Garten

eingehen, unter denen Flusse flielRen. Dies ist wahrlich der grolle

0 Sure 111, Vers 1
*1 Sure 69, Vers 40-41
2 Sure 83, Vers 1-3
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Gewinn.«*

In Medina trug er ihnen folgende Ayat vor:
GBS 1 4815 B3Uall | gadi g
,,und verrichtet das Gebet und entrichtet die Zakad*“*, sowie:
4 Qi B a8uudily 280 galy T pdalay YUy LGS 15500
,»Zieht leicht und schwer (bewaffnet) aus und k&dmpft mit euren

Geldern und euren Leben auf dem Wege Allahs.“* Er rezitierte
auch die Aya:

558818 i Jal ) sy AR 1) 1 sial Gl Wl G
,,O 1hr, die ihr glaubt, wenn ihr Geld fir eine festgesetzte Frist
verleiht, so schreibt es nieder!**®, und die Aya:

§38ia LY G Al 0154 Y 5
_.damit das Geld nicht unter den Reichen von euch umlauft«.*
Ebenso rezitierte er die Aya:

§Er9 5480 b s Qladal Al Qladaly SO Qladal (s g3s Y

,,Die Bewohner des Feuers und die Bewohner des Paradieses
sind nicht gleich. Die Bewohner des Paradieses sind die Gewin-
“48
ner.

Deswegen muss der Aufruf zum Islam den Menschen die Syste-
me vor Augen flhren, mit denen sie ihre Lebensprobleme bewaltigen
konnen. Denn der Erfolg der islamischen Da‘wa liegt darin, dass sie

3 Sure 85, Vers 11
* Sure 2, Vers 43
* Sure 9, Vers 41
* Sure 2, Vers 282
" Sure 59, Vers 7
“8 Sure 59, Vers 20
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lebendig ist, fahig, den Menschen ganzheitlich als Menschen zu be-
handeln und in ihm eine fundamentale, umfassende Verdnderung
herbeizufthren.

Die Tréger dieser Da‘wa konnen nur dann die Verantwortung
ubernehmen und die Konsequenzen tragen, wenn sie das Streben
nach Vollkommenheit verinnerlicht haben, bestéandig nach der Wahr-
heit suchen und all ihr Wissen stets Gberpriifen, um es von allen
fremden Elementen zu reinigen und alles von ihm fernzuhalten, was
durch die Nahe zu ihm mdoglicherweise an ihm héngen bleiben kann,
damit die Ideen, die sie tragen, rein und klar bleiben. Denn die Klar-
heit der Ideen und ihre Reinheit sind der einzige Garant fir den Er-
folg und den Fortbestand des Erfolges.

Ferner obliegt es den Trégern dieser Da‘wa, sie als eine Pflicht zu
erfullen, die Allah ihnen aufgetragen hat und der sie sich in Freude
und in Erwartung des Wohlwollens Allahs widmen. Sie durfen fir
ihre Arbeit weder Lohn erwarten noch Dank von den Menschen er-
hoffen. Das einzige Verlangen, das sie kennen, ist das Wohlwollen
Allahs.

89



DIE ISLAMISCHE KULTUR
(AL-HADARATU L-ISLAMIYYA)

Es besteht ein Unterschied zwischen Kultur (Hadara) und Zivi-
lisation (Madaniyya). Unter Hadara versteht man die Gesamtheit der
Konzeptionen (Auffassungen) Uber das Leben. Der Begriff Mada-
niyya hingegen bezeichnet die materiellen Formen der wahrnehm-
baren Dinge, die in den Angelegenheiten des Lebens Anwendung
finden. Die Kultur (Hadara) ist gemaR dem Standpunkt, den man im
Leben einnimmt (Lebensanschauung), spezifisch, wahrend man bei
der Zivilisation (Madaniyya) zwischen einer spezifischen und einer
allgemein gultigen unterscheiden muss. Die zivilisatorischen For-
men, die direkt aus der Kultur hervorgehen, wie etwa Statuen, sind
spezifisch, wahrend die zivilisatorischen Formen, die aus der wissen-
schaftlichen Entwicklung und dem industriellen Fortschritt resultie-
ren, allgemein gultig sind. Sie sind nicht auf eine bestimmte Nation
begrenzt, sondern internationaler Natur wie eben Industrie und Wis-
senschaft.

Diese Unterscheidung zwischen Kultur und Zivilisation muss
Immer vorgenommen werden. Ebenso ist es notwendig, zwischen
den zivilisatorischen Formen zu unterscheiden, die aus der Kultur
hervorgehen, und jenen, die aus Industrie und Wissenschaft resul-
tieren. Denn bei der Ubernahme von Errungenschaften aus der Zivi-
lisation muss diese Unterscheidung zwischen ihren Formen sowie
zwischen der Zivilisation an sich und der Kultur unbedingt berick-
sichtigt werden. Es besteht kein Hinderungsgrund, die westliche
Zivilisation, die aus Wissenschaft und Industrie resultiert, zu tGber-
nehmen. Was allerdings die westliche Zivilisation betrifft, die aus
der westlichen Kultur hervorgegangen ist, so ist ihre Ubernahme in
keinem Fall erlaubt, weil sie zur islamischen Kultur im Widerspruch
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steht, und zwar in den Grundlagen, auf denen sie basiert, in der Be-
trachtung des diesseitigen Lebens und in der Bedeutung der Gliickse-
ligkeit fiir den Menschen.

Die westliche Kultur beruht auf der Grundlage der Trennung der
Religion vom Leben und der Ablehnung jeglichen Einflusses der
Religion auf das Leben. Daraus ging in natirlicher Konsequenz die
Idee der Trennung der Religion vom Staat hervor. Auf dieser Grund-
lage baut das diesseitige Leben und das System des diesseitigen Le-
bens auf. Die Lebensbetrachtung wird durch den Nutzen bestimmt,
denn er stellt den Handlungsmalistab dar. Somit ist es auch der Nut-
zen, auf dem System und Kultur aufbauen. Nutzen und Profit bilden
demzufolge das hervorstechende Konzept in diesem System und
dieser Kultur, da das Leben als Streben nach Nutzen dargestellt wird.
Das Gluck besteht in der westlichen Kultur darin, dem Menschen
den groBtmoglichen Anteil an korperlichem Genuss zu geben und
ihm die Mdglichkeiten dafiir zu gewahrleisten. Die westliche Kultur
ist daher rein profitorientiert. Sie misst nichts anderem als dem Profit
Gewicht bei, erkennt nur den Profit an und macht nur ihn zum Mag-
stab der Handlungen. Die spirituelle Seite ist bei ihnen individueller
Natur. Sie hat mit der Gemeinschaft folglich nichts zu tun, sondern
ist auf Kirche und Klerus beschrénkt. Aus diesem Grund gibt es in
der westlichen Gesellschaft keine ethischen, spirituellen oder
menschlichen Werte. Es finden sich ausschlieBlich materielle und
profitorientierte Werte. Humanitare Handlungen werden demzufolge
von Organisationen bernommen, die vom Staat getrennt sind, wie
etwa das Rote Kreuz und Missionsgesellschaften. Jeglicher Wert
auBBer dem des Profits ist vom téglichen Leben getrennt worden. Dies
ist die Gesamtheit der Auffassungen (Konzeptionen) uber das Leben,
welche die westliche Kultur ausmachen.

Die islamische Kultur beruht hingegen auf einer Grundlage, die
der westlichen Kultur diametral widerspricht. Sie unterscheidet sich
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in ihrer Lebensbetrachtung und ihrem Gllckseligkeitsverstandnis
fundamental von der westlichen Kultur. Die Grundlage der islami-
schen Kultur ist der Glaube an Allah, Der Universum, Menschen und
Leben nach einem von Ihm bestimmten System funktionieren lasst,
und daran, dass Er unseren Propheten Muhammad (s.) mit dem Islam
als Glaubensordnung entsandt hat. Die islamische Kultur beruht so-
mit auf der Grundlage der islamischen ‘Agida. Sie umfasst den Glau-
ben an Allah, Seine Engel, Seine Bucher, Seine Gesandten, den
Jungsten Tag und daran, dass Schicksal und Bestimmung (a/-Qadi
wa I-Qadar) im Guten wie im Schlechten von Allah, dem Erhabenen,
stammen. Die Glaubenstiberzeugung (‘Aqgida) stellt das Fundament
der islamischen Kultur dar, die somit auf einem spirituellen Funda-
ment griindet.

Die Lebensbetrachtung in der islamischen Kultur wird von der
Philosophie des Islam, welche aus der islamischen ‘Agida hervor-
geht, verkorpert. Sie ist es, auf der das Leben und die Handlungen
des Menschen im Leben aufbauen. Diese Philosophie besteht in einer
Verschmelzung von Materie und Spiritualitdt. Mit anderen Worten
besteht die Grundlage der Lebensbetrachtung darin, dass der Mensch
seine Handlungen gemal den Geboten und Verboten Allahs (t.) aus-
fuhrt. Die menschliche Handlung ist materiell, wahrend Spiritualitét
das Erfassen der Verbindung zu Allah durch den Menschen darstellt,
wenn dieser eine Handlung unter dem Gesichtspunkt des Erlaubten
(Hala) bzw. Verbotenen (Haram) durchfihrt. Auf diese Weise
kommt es zu einer Verschmelzung von Materie und Spiritualitat.
Aufbauend darauf sind es die Befehle und Verbote Allahs, die die
Handlungen des Muslim lenken. Das Ziel in der Ausrichtung der
Handlungen nach den Befehlen und Verboten Allahs ist es, das
Wohlgefallen Allahs zu erreichen, und in keinem Fall der Profit. Was
den Zweck der Ausfuhrung einer Handlung betrifft, so ist es der
Wert (Qima), dessen Realisierung man durch den Vollzug der Hand-
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lung anstrebt. Dieser Wert unterscheidet sich von Handlung zu
Handlung. Wer etwa mit der Absicht, einen Gewinn zu erzielen,
Handel betreibt, verfolgt einen materiellen Wert. Die Auslibung des
Handels stellt eine materielle Handlung dar, wahrend das Erfassen
der Verbindung zu Allah (t.) diese Handlung steuert, indem sie ge-
maR den Geboten und Verboten Allahs vollzogen wird, im Bestre-
ben, Sein Wohlgefallen zu erlangen. Der Wert, der durch diese
Handlung realisiert werden soll, ist der Gewinn. Er stellt einen mate-
riellen Wert dar.

Der Wert kann auch spiritueller Natur sein, wie das Gebet, das
Entrichten der Zakat, das Fasten und die Pilgerfahrt (Hagg). Es kann
sich auch um einen ethischen Wert handeln, wie Aufrichtigkeit, Ver-
trauenswiirdigkeit und Gewissenhaftigkeit. Ferner gibt es einen hu-
manitaren Wert, der sich etwa im Retten eines Ertrinkenden oder in
der Unterstlitzung eines Bedruckten zeigt. Der Mensch hat diese
Werte im Auge, wenn er eine Handlung ausfihrt, um sie zu verwirk-
lichen. Diese Werte lenken die Handlung jedoch nicht und stellen
auch nicht das hochste Ideal dar, nach dem man strebt. Es handelt
sich lediglich um den Wert einer Handlung, der sich je nach Art der
Handlung unterscheidet.

Das Gluck in der islamischen Kultur besteht hingegen im Erlan-
gen des Wohlgefallens Allahs und nicht im Befriedigen der mensch-
lichen Bedirfnisse. Sie sieht in der Befriedigung der Instinkte und
organischen Bedurfnisse lediglich ein notwendiges Mittel zur Be-
wahrung der menschlichen Existenz. Ihr Vorhandensein bringt nicht
automatisch Gliick zustande. So sieht die Lebensbetrachtung im Is-
lam aus, und so sieht die Grundlage aus, auf der diese Lebensbe-
trachtung aufbaut. Es ist die Grundlage, auf der die gesamte islami-
sche Kultur aufbaut. Die islamische Kultur widerspricht diametral
der westlichen Kultur in ihrem Fundament ebenso wie in den zivili-
satorischen Formen, die aus diesem Fundament resultieren. Nehmen
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wir das Gemalde als Beispiel einer zivilisatorischen Form: Die west-
liche Kultur betrachtet das Bild einer nackten Frau, das alle ihre Rei-
ze offenbart, als eine zivilisatorische Form, die mit ihrem Verstand-
nis Uber die Frau Ubereinstimmt. Im Westen wird es folglich, wenn
es die Bedingungen der Kunst erfillt, als Kunstwerk betrachtet, auf
das man als zivilisatorischen Ausdruck stolz ist. Dieser Ausdruck
widerspricht jedoch der Kultur des Islam und steht im Widerspruch
zu ihrem Verstandnis tber die Frau, die als eine Ehre betrachtet wird,
die es zu schitzen gilt. Deshalb wird diese Darstellungsart verboten,
weil sie eine Reizung des Sexualtriebs hervorruft und zu moralischer
Anarchie fihrt. Ein weiteres Beispiel ware die Errichtung eines Hau-
ses als zivilisatorische Form. Der Muslim beriicksichtigt dabei die
Privatsphare der Frau, die von auRerhalb des Hauses nicht zugang-
lich sein darf, und baut aus diesem Grund eine Mauer um das Haus
herum. In der westlichen Kultur wird dieser Aspekt ganz im Sinne
ihres Verstandnisses nicht berticksichtigt. Ebenso verhalt es sich mit
allen zivilisatorischen Formen wie Statuen und Ahnlichem, die aus
der westlichen Kultur hervorgehen. In gleicher Weise ist auch die
Kleidung zu betrachten. Ist sie spezifisch fir Nichtmuslime in ihrer
Eigenschaft als Unglaubige, darf sie von Muslimen nicht getragen
werden, weil die Kleidung in diesem Fall eine bestimmte Sichtweise
bezeichnet. Ist dem aber nicht so, besteht kein Hinderungsgrund in
ihrer Ubernahme. Dies ist der Fall, wenn Nichtmuslime sich auf ge-
wisse Kleidungsformen einigen — nicht aus ihrem Unglauben heraus,
sondern einfach, weil sie ein bestimmtes Erfordernis erfullen oder
kleidsam sind. In diesem Fall gehoren sie zu den allgemein zugangli-
chen zivilisatorischen Formen, deren Benutzung gestattet ist.

Was die zivilisatorischen Formen betrifft, die aus den Wissen-
schaften und der Industrie resultieren, wie Laborausristung, medizi-
nische oder industrielle Gerate, Mobel, Teppiche oder Ahnliches, so
handelt es sich um globale zivilisatorische Formen, bei deren Uber-
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nahme nichts weiter zu berlicksichtigen ist, da sie nicht aus der Kul-
tur hervorgehen und auch nicht mit ihr verbunden sind.

Ein rascher Bick auf die westliche Kultur, die heute die Welt be-
herrscht, zeigt uns, dass sie nicht dazu in der Lage ist, die Mensch-
heit zu innerer Ruhe und Zufriedenheit zu fihren. Im Gegenteil: Sie
hat all das Elend verursacht, auf deren Dornen sich die Welt herum-
waélzt und deren Feuer sie qualt. Eine Kultur, die — im Widerspruch
zur menschlichen Natur — die Trennung der Religion vom Leben zu
ihrer Grundlage macht, der spirituellen Seite keinerlei Gewicht im
Offentlichen Leben einraumt, das Leben ausschliel3lich als Streben
nach Profit darstellt und diesen zur Grundlage der zwischenmensch-
lichen Beziehungen macht, eine solche Kultur kann nur zu Elend und
standiger Unruhe fiihren. Solange Profit die Grundlage des Handelns
darstellt, ist das Ringen und der Kampf um seinetwillen nur natdr-
lich, ebenso wie es natiirlich ist, sich beim Aufbau der Beziehungen
zu anderen Menschen auf Gewalt zu stiitzen. Kolonialismus ist daher
eine natirliche Erscheinung bei den Vertretern dieser Kultur. Die
Moral wird erschittert, weil der Profit allein die Grundlage des Le-
bens darstellt. Es ist somit eine natlrliche Folge, dass eine wiirdige
Moral ebenso aus dem Leben verbannt wurde wie spirituelle Werte
und das Leben auf der Grundlage von Rivalitat, Kampf, Gewalttatig-
keit und Kolonialismus geftihrt wird. Der beste Beweis fir die Resul-
tate der westlichen Kultur ist die heutige Realitat der Welt mit ihren
spirituellen Krisen, standiger Verzweiflung und weit verbreitetem
Ubel, denn schlieRlich ist es diese Kultur, die die Welt regiert und sie
zu diesen geféahrlichen Resultaten geflhrt hat, die eine Gefahrdung
flr die gesamte Menschheit darstellen.

Eine Betrachtung der islamischen Kultur, die die Welt vom sie-
benten Jahrhundert bis zum Ende des achtzehnten Jahrhunderts nach
Christus beherrschte, zeigt uns, dass sie keineswegs kolonialistisch
war. Der Kolonialismus entspricht nicht der islamischen Kultur, weil
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sie nicht zwischen Muslimen und anderen unterschied, sondern allen
Volkern, die sich ihr wahrend ihrer gesamten Herrschaftszeit unter-
gaben, Gerechtigkeit garantierte. Die islamische Kultur verwirklicht
sdmtliche Werte: den materiellen, spirituellen, ethischen und huma-
nitdren Wert. Das gesamte Gewicht im Leben wird dabei auf die
iIslamische ‘Agida gelegt. Die Gestaltung des Lebens verlauft nach
den Befehlen und Verboten Allahs, und die Bedeutung von Gliickse-
ligkeit liegt im Wohlgefallen Allahs. Wenn diese Kultur wieder die
herrschende Position einnimmt, die sie in der Vergangenheit innehat-
te, wird sie die Losung fur die Krisen der Welt garantieren und den
Wohlstand fir alle Menschen mit sich bringen.
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DIE LEBENSORDNUNG DES ISLAM
(NIZAMU L-ISLAM)

Der Islam ist die Lebensordnung (Din), die Allah auf unseren
Propheten Muhammad (s.) herabgesandt hat. Sie regelt die Bezie-
hungen des Menschen zu seinem Schdpfer, zu sich selbst und zu den
anderen Menschen. Die Beziehung des Menschen zu seinem Schop-
fer umfasst die Glaubensgrundlagen (‘Ag4id) und die gottesdienstli-
chen Handlungen ( 7badat), wahrend die Beziehung des Menschen zu
sich selbst Moral (AhAlag) ebenso beinhaltet wie Nahrungs-
(Matumai) und Kleidungsvorschriften (Malbisad). Seine Beziehung
zu anderen Menschen umfasst die Rechtsbeziehungen (Mu%4malai)
und die Strafgesetze ( Uqizbai). Der Islam ist eine Ideologie fir samt-
liche Angelegenheiten des Lebens. Er ist keine auf geistliche Dinge
beschrankte Religion und hat nichts mit Priesterschaft zu tun. Er
macht die religiose Autokratie (religiose Willkir) zunichte, denn es
gibt im Islam keine Gruppen, die sich als Vertreter der Religion
(Priester) bezeichnet, und andere, die sich als Vertreter weltlicher
Angelegenheiten (Laien) bezeichnen. Vielmehr werden alle, die den
Islam angenommen haben, als Muslime bezeichnet, und sie alle sind
vor dem Islam gleich. Es gibt keine Einteilung in spirituell und welt-
lich orientierte Menschen. Der spirituelle Aspekt (an-Nahiya ar-
Ruhiyya) besteht darin, dass die Dinge von einem Schopfer erschaf-
fen wurden und nach dem Plan dieses Schopfers gelenkt werden.
Denn die tiefe Betrachtung des Universums, des Menschen und des
Lebens sowie dessen, was diese Dinge umgibt und mit ihnen in Ver-
bindung steht, zeigt dem Menschen die Unzulanglichkeit, das Un-
vermogen und die Bedurftigkeit, die in all diesen Dingen real wahr-
nehmbar sind. Dies beweist definitiv, dass sie alle von einem Schop-
fer erschaffen wurden und nach Seinem Plan gelenkt werden. Es
beweist ebenfalls, dass der Mensch in seinem Leben eines Systems
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bedarf, das seine Instinkte und orcganischen Bedurfnisse regelt. Die-
ses System kann aufgrund seines Unvermdgens und seines be-
schrankten Wissens und Verstandnisses nicht vom Menschen stam-
men. Auch ist sein Begreifen dieser Regelung der Unstimmigkeit,
Unterschiedlichkeit und Widersprichlichkeit ausgesetzt. Dies kann
nur in ein widersprichliches System munden, das zum Unglick des
Menschen flhrt. Daher muss das System notwendigerweise von Al-
lah, dem Erhabenen, stammen, und der Mensch hat seine Handlun-
gen nach dem System seines Schopfers auszufiihren. Basiert die Aus-
richtung nach diesem System auf den Vorteilen, die es mit sich
bringt, und nicht darauf, dass es von Allah stammt, existiert in seiner
Ausfiihrung kein spiritueller Aspekt. Vielmehr muss die Regelung
der menschlichen Handlungen im Leben nach den Ge- und Verboten
Allahs darauf basieren, dass der Mensch seine Verbindung zu Allah
begreift, damit Spiritualitdt (Razh) den Handlungen innewohnt. Mit
anderen Worten muss der Mensch seine Verbindung zu Allah begrei-
fen, um, aufbauend auf dem Begreifen dieser Verbindung, seine
Handlungen gemél} den Geboten und Verboten Allahs auszufiihren,
damit er bei der Ausubung seiner Handlungen Spiritualitat erfahrt.
Spiritualitat ist ndmlich das durch den Menschen erfolgte Begreifen
seiner Verbindung zu Allah. Die Verschmelzung von Spiritualitét
und Materie besteht im Begreifen der Verbindung zu Allah bei der
Ausfihrung einer Handlung. Die Handlung wird also nach den Be-
fehlen und Verboten Allahs auf der Grundlage des Begreifens dieser
Verbindung zu Allah ausgefiinrt. Die Handlung selbst ist materiell,
wéhrend das Begreifen der Verbindung zu Allah bei der Ausfiihrung
einer Handlung Spiritualitat darstellt. Das Ausfiihren der Handlung
nach den Geboten und Verboten Allahs auf Grundlage des Begrei-
fens der Verbindung zu Allah ist somit die Verschmelzung von Ma-
terie und Spiritualitat. Fhrt ein Nichtmuslim seine Handlungen nach
den islamischen Gesetzen aus, die aus Koran und Sunna abgeleitet
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sind, so stellt dies weder eine Ausfiihrung im Sinne der Spiritualitat
dar, noch wird dadurch die Bedeutung der Verschmelzung von Mate-
rie und Spiritualitat realisiert, weil dieser Mensch nicht an den Islam
glaubt und die Verbindung zu Allah nicht erkannt hat. Er hat die
iIslamischen Gesetze lediglich als ein System tbernommen, das ihm
gefallen hat, und deswegen seine Handlungen danach geregelt. Im
Gegensatz dazu fuhrt der Muslim seine Handlungen nach den Gebo-
ten und Verboten Allahs auf der Grundlage seines Begreifens der
Verbindung zu Allah aus. Sein Ziel besteht dabei im Erlangen des
Wohlwollens Allahs, nicht nur im Nutzen des Systems. Demzufolge
muss ein spiritueller Aspekt (Nahiya riihiya) in den Dingen vorhan-
den sein, wie auch beim Vollzug der Handlungen Spiritualitat (Rih)
vorhanden sein muss. Es muss bestdndig deutlich sein, dass unter
dem spirituellen Aspekt (Nahiya riihiya) das Erschaffensein der Din-
ge durch einen Schopfer zu verstehen ist. Mit anderen Worten ist es
die Verbindung des Geschopfs zum Schopfer. Spiritualitdt (Rizh)
bedeutet das Begreifen dieser Verbindung, also das durch den Men-
schen erfolgte Begreifen seiner Verbindung zu Allah. Dies allein ist
das richtige Verstdndnis von Spiritualitat (Rih) und spirituellem
Aspekt (Nahiya rahiya). Jedes andere Verstandnis ist definitiv feh-
lerhaft. Es ist die tiefe, erleuchtende Betrachtung des Universums,
des Lebens und des Menschen, die zu den richtigen Resultaten und
zu diesem korrekten Verstandnis gefihrt hat.

Einige Religionen sind der Auffassung, dass es im Universum
Wahrnehmbares und Verborgenes gebe und der Mensch spirituelle
Erhabenheit und koérperliche Neigung besitze. Das Leben beinhalte
eine materielle und eine spirituelle Seite, und das Wahrnehmbare
stehe im Widerspruch zum Verborgenen. Sie vertreten die Auffas-
sung, dass die spirituelle Erhabenheit nicht mit der kdrperlichen Nei-
gung einhergehen kann und dass die Materie vom Geist getrennt ist.
Aus diesem Grunde sind beide Seiten aus Sicht der Vertreter dieser
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Vorstellungen getrennt, denn die Diskrepanz zwischen ihnen liege
grundsétzlich in ihrer Natur, und eine Verschmelzung zwischen bei-
den sei nicht moglich. Nach ihrer Vorstellung bedeutet jede Gewich-
tung der einen Seite — wie auf einer Waage — gleichzeitig eine Her-
absetzung der anderen. Demjenigen, der nach dem Jenseits strebt,
bliebe also nur eine Betonung der spirituellen Seite. Dies war der
Anlass fir die Entstehung zweier Méachte im Christentum: der geist-
lichen und der weltlichen Macht. (,,Gib César, was Césars ist, und
Gott, was Gottes ist.”) Die Vertreter der geistlichen Macht, die den
Klerus darstellten, versuchten, die weltliche Macht zu tbernehmen,
um der geistlichen Macht den Vorrang im Leben zu geben. Dies war
der Ausgangspunkt fur die Auseinandersetzung zwischen der weltli-
chen und geistlichen Macht, die schlieRlich mit der Beschrankung
des Klerus auf die geistliche ohne einen Zugriff auf die weltliche
Macht endete. Die Religion wurde, weil sie geistlicher Natur war,
vom Leben getrennt. Diese Trennung der Religion vom Leben stellt
die Uberzeugungsgrundlage der kapitalistischen Ideologie und die
Grundlage der westlichen Kultur dar. Gleichzeitig ist sie der Leitge-
danke, die ideologische Fiihrung, die der westliche Kolonialismus in
die Welt tragt, zu der er aufruft und die er zur Basis seiner Geistes-
bildung macht. Auf ihrer Grundlage erschittert er die islamische
Uberzeugungsgrundlage der Muslime, weil er den Islam — tiber den
Weg der Pauschalanalogie — mit dem Christentum gleichsetzt. Jeder,
der zur Trennung der Religion vom Leben oder zur Trennung der
Religion von Staat und Politik aufruft, folgt einer fremden ideologi-
schen Fihrung und wird von ihr gelenkt. Er handelt — sei es in guter
oder schlechter Absicht — als Agent des Kolonialismus. Eine solche
Person hat entweder kein Wissen Uber den Islam oder steht ihm
feindlich entgegen.

Der Islam vertritt die Ansicht, dass die durch die Sinne wahr-
nehmbaren Dinge materiell sind. Der spirituelle Aspekt (an-Nahiya
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ar-rihiyya) besteht darin, dass sie von einem Schopfer erschaffen
wurden, wahrend Spiritualitat (RzA) das menschliche Begreifen die-
ser Verbindung zu Allah darstellt. Demzufolge gibt es keine spiritu-
elle Seite, die von der materiellen Seite getrennt ist. Ebenso wenig
gibt es im Menschen spirituelle Neigungen und koérperliche Begier-
den. Der Mensch hat vielmehr organische Bedurfnisse und Instinkte,
deren Befriedigung notwendig ist. Zu den Instinkten gehort der An-
betungsinstinkt (religiose Instinkt), der das aus der natirlichen
Schwache in der Beschaffenheit des Menschen entstandene Bedurf-
nis nach dem planenden Schopfer darstellt. Die Befriedigung dieser
Instinkte wird weder als spirituelle noch als materielle Seite bezeich-
net, sondern ist lediglich als Befriedigung anzusehen. Werden die
organischen Bedurfnisse und Instinkte nach einem System befriedigt,
das vom Schopfer stammt, basierend auf dem Begreifen der Verbin-
dung zu Ihm, so ist man durch Spiritualitat geleitet. Werden sie im
Gegensatz dazu ohne System oder nach einem System befriedigt, das
nicht von Gott stammt, handelt es sich um eine rein materielle Be-
friedigung, die nur zum Elend des Menschen fuihren kann. Wird etwa
der Arterhaltungsinstinkt ohne System befriedigt oder nach einem
System, das nicht von Allah stammt, so verursacht dies Ungemach.
Findet seine Befriedigung im Gegensatz dazu durch die Ehe statt, die
von Allah vorgegeben ist, und wird sie gemaR den Gesetzen des Is-
lam durchgefihrt, bringt dies innere Ruhe und Zufriedenheit mit
sich. Wenn, um ein weiteres Beispiel zu nennen, der Anbetungsins-
tinkt ohne System bzw. durch ein System, das nicht von Allah
stammt, befriedigt wird, etwa durch die Anbetung von GOtzen oder
Menschen, so handelt es sich dabei um Go6tzendienst, Beigesellung
(Sirk) und Unglaube (Kuf?). Wird er nach den Gesetzen des Islam
befriedigt, so ist es Gottesdienst ( 7bada). Aus diesen Griinden ist es
notwendig, den spirituellen Aspekt in den Dingen zu berticksichtigen
und alle Handlungen nach den Befehlen und Verboten Allahs auszu-
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fihren, und zwar auf der Grundlage des menschlichen Begreifens der
Verbindung zu Allah. Mit anderen Worten ist es unabdingbar, dass
die Handlungen durch Spiritualitat geleitet werden. Folglich gibt es
in einer Handlung nicht zwei Dinge, vielmehr existiert nur eine ein-
zige Sache, ndmlich die Handlung selbst. Die Beschreibung einer
Handlung als rein materiell oder als mit Spiritualitat ausgefihrt geht
somit nicht aus der Handlung selbst hervor, sondern ist von der Aus-
fihrung der Handlung abhéngig, ob sie nun gemal den Gesetzen des
Islam vollzogen wurde oder nicht. Tétet der Muslim seinen Feind im
Krieg, gilt dies als Gihad, fur den er belohnt wird, weil er im Ein-
klang mit den Gesetzen des Islam gehandelt hat. Totet er aber ohne
Berechtigung ein geschutztes Leben, sei es das eines Muslim oder
Nichtmuslim, gilt dies als Verbrechen, fur das er bestraft wird, weil
er im Widerspruch zu den Geboten und Verboten Allahs gehandelt
hat. In beiden Fallen ist es dieselbe Handlung, namlich Tdéten, das
von einem Menschen vertibt wurde. Im ersten Fall ist es ein Gottes-
dienst, da es von Spiritualitat geleitet wird, und im zweiten Fall ein
Verbrechen, weil es ohne Spiritualitat ausgefiinrt wurde. Deswegen
Ist es fir den Muslim verpflichtend, seine Handlungen durch Spiri-
tualitat zu leiten. Die Verschmelzung von Materie und Spiritualitét
stellt somit nicht nur eine Mdglichkeit, sondern eine Verpflichtung
dar. Es ist nicht erlaubt, Materie und Spiritualitdt voneinander zu
I6sen, d. h. irgendeine Handlung von ihrer Ausfliihrung gemaR den
Befehlen und Verboten Allahs auf Grundlage des Begreifens der
Verbindung zu Allah zu trennen. Von daher muss alles getilgt wer-
den, was die spirituelle Seite getrennt von der materiellen Seite ver-
korpert. Es gibt weder einen Klerus im Islam oder eine religitse
Macht im geistlichen Sinne noch eine weltliche Macht, die von der
Glaubensordnung getrennt ist. Der Islam ist vielmehr eine Glaubens-
ordnung (Din), zu der auch der Staat gehort. Bei diesem handelt es
sich um Gesetze des islamischen Rechts gleich den Gesetzen des
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Gebets. Er stellt die Methode zur Umsetzung der Gesetze des Islam
und zum Tragen seiner Da‘wa dar. All das, was eine Spezifizierung
der Religion im geistlichen Sinne und ihre Trennung von Politik und
Regierung verspilren lasst, muss beseitigt werden. Institutionen, die
spirituelle Aspekte betreuen, missen ebenso beseitigt werden wie die
Verwaltung der Moscheen, die der Verwaltung fir Bildungsangele-
genheiten angeschlossen wird. Die Unterscheidung zwischen so ge-
nannten Scharia-Gerichten und weltlichen Gerichten darf nicht wei-
ter existieren. Es darf nur ein einziges Gerichtswesen geben, das
ausschlief3lich nach dem Islam richtet, denn die Macht des Islam ist
eine einzige.

Der Islam besteht aus einer Glaubenstuiberzeugung (‘Agida) und
Systemen. Die Glaubensuberzeugung beinhaltet den Glauben an
Allah, an Seine Engel, Seine Biicher, Seine Gesandten, an den Jings-
ten Tag und daran, dass Schicksal und Bestimmung (a/-Qadd wa I-
Qadar) in ihren guten und bdsen Aspekten von Allah (t.) festgelegt
wurden. Die Glaubenstiberzeugung des Islam basiert in den Aspek-
ten auf dem Verstand, die dieser erfassen kann, wie die Uberzeugung
von der Existenz Allahs, vom Prophetentum Muhammads (s.a.s) und
vom Koran als Wort Gottes. In den tbersinnlichen Dingen, die der
Verstand nicht erfassen kann, wie der Tag der Auferstehung, die
Engel, das Paradies und die Hoélle, basiert sie auf vorbehaltloser An-
nahme, unter der Voraussetzung, dass ihr Ursprung durch den Ver-
stand definitiv belegt ist, also im Koran und im Kollektiv kontinuier-
lich tradierten Hadith (Hadit mutawatir) feststent. Darlber hinaus hat
der Islam den Verstand zum Kriterium der Zurechnungsfahigkeit
gemacht.

Bei den Systemen handelt es sich um Gesetze des islamischen
Rechts, welche die Angelegenheiten des Menschen regeln. Das Sys-
tem des Islam hat alle menschlichen Angelegenheiten behandelt, je-
doch in genereller Form und in allgemeinen Bedeutungen. Die Ein-
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zelheiten wurden der Ableitung von den allgemeinen Bedeutungen
Uberlassen, was im Zuge der Umsetzung geschieht. Koran und Hadi-
the beinhalten allgemeine Richtlinien, d. h. allgemeine Inhalte zur
Behandlung der Angelegenheiten des Menschen in seiner Eigen-
schaft als Mensch. Es ist den Mugtahidiin™ Uberlassen, von diesen
allgemeinen Bedeutungen detaillierte Gesetze fiir die Probleme abzu-
leiten, die im Laufe der Epochen und im Zuge 6rtlicher Unterschiede
aufkommen.

Der Islam hat eine einheitliche Methode zur Behandlung von
Rechtsproblemen. Er ruft den Mugtahid dazu auf, das entstandene
Problem zu studieren, um es zu verstehen. Daraufhin studiert er die
iIslamischen Texte, die mit diesem Problem in Verbindung stehen.
Sodann leitet er die Losung fir dieses Problem aus den Texten ab.
Mit anderen Worten, er leitet den islamischen Rechtsspruch in dieser
Rechtsfrage aus den islamischen Rechtsbelegen ab. Dabei darf er
absolut keiner anderen Methode folgen. Wenn der Mugtahid das
betreffende Problem studiert, untersucht er es als ein menschliches
Problem und nicht anders. Er studiert es weder als ein wirtschaft-
liches noch als ein gesellschaftliches noch als ein Regierungsproblem
und auch nicht als irgendetwas anderes. Er betrachtet es als ein Prob-
lem, das eines islamischen Rechtsspruches bedarf, damit das Gesetz
Allahs in dieser Angelegenheit bekannt wird.

*® 1slamische Rechtsgelehrte, die aus den Offenbarungstexten neue Rechtsspriiche ableiten;
Plural von Mugtahid.
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DER ISLAMISCHE RECHTSSPRUCH
(AL-HUKM AS-SAR )

Der islamische Rechtsspruch (das islamische Gesetz — a/-Hukm
as-sar9) ist die Ansprache des Gesetzgebers die Handlungen der
Menschen betreffend. Er ist entweder definitiv authentisch (definitiv
gesichert — gat9y at-Tubiif) wie der Koran und der Hadit mutawatir
(kollektiv kontinuierlich tradierte Hadith) oder glaubhaft authentisch
(glaubhaft gesichert — danniy at-Tubif) wie der Hadit, der nicht
mutawatir ist. Ist die Ansprache absolut authentisch, so muss Fol-
gendes untersucht werden: Ist sie dariber hinaus auch eindeutig in
der Aussage (qgat %y ad-Dilala), so ist der Rechtsspruch, den sie bein-
haltet, definitiv (gar%y). Das trifft etwa auf alle Prostrationen
(Rak‘a?) der Pflichtgebete zu, denn sie wurden durch Ahadit
mutawatira Uberliefert. Dies gilt ebenso fur das Verbot des Zinses
(Riba), der Amputation der Diebeshand und das Auspeitschen des
Unzlchtigen (Zani). Alle diese Rechtsspriiche stellen definitive isla-
mische Gesetze (Ahkam qatdyya) dar, die allein zutreffend sind. Es
gibt in diesen Fragen nur eine einzige definitive Aussage.

Ist die Ansprache des Gesetzgebers absolut authentisch, aber
mehrdeutig in der Aussage (qgat 9y at-Tubiit danniy ad-Dilala), ist der
Rechtsspruch, den sie beinhaltet, prasumtiv (danniy). Ein Beispiel
hierfiir ist die Aya Uber die Gizya, die zwar als Bestandteil des
Koran definitiv authentisch ist (gaty at-Tubif), in der Erklarung der
Details aber mehrdeutig. So hat es die hanafitische Rechtsschule zur
Bedingung gemacht, dass die Abgabe als Gizya bezeichnet wird und
die Unterwiirfigkeit desjenigen, der die Gizya entrichtet, zum Zeit-
punkt der Entrichtung deutlich werden muss, wéhrend die

% Steuer, die von mannlichen, nichtmuslimischen Schutzbefohlenen an den islamischen
Staat zu entrichten ist.
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schafiitische Rechtsschule keine Bedingung der Begriffsbezeichnung
auferlegte, sondern ihre Annahme auch unter der Bezeichnung einer
"vervielfachten Zakat* erlaubte. Fir ein zusétzliches Zeigen der Er-
niedrigung sah sie keine Veranlassung, weil sie der Auffassung war,
dass die Unterwerfung unter die Gesetze des Islam ausreiche.

Ist die Ansprache des Gesetzgebers glaubhaft authentisch, wie der
Hadith, der nicht mutawatir ist, so ist das Gesetz, das sie beinhaltet,
prasumtiv (danniy), und zwar unabhangig davon, ob sie eindeutig in
der Aussage ist, wie das Fasten von sechs Tagen im Monat Sawwal
das in der Sunna feststeht, oder mehrdeutig, wie das Verbot des Ver-
pachtens von Agrarland, das ebenfalls in der Sunna tberliefert ist.

Der islamische Rechtsspruch wird durch eine korrekte Ableitung
(/gtihad) aus der Ansprache des Gesetzgebers verstanden. Es ist also
der [gtihad der Mugtahidiin, der den islamischen Rechtsspruch zuta-
ge bringt. Das Gesetz Allahs ist somit flr jeden Mugtahid das, wozu
ihn sein Igtihad flhrte und worin seine Ansicht Gberwog.

Besitzt der Mukallaf (die durch das gottliche Gebot angesproche-
ne, zurechnungsféhige Person) in einer oder allen Rechtsfragen die
vollstdndige Fahigkeit zum /[g#had, bt er ihn in dieser Frage auch
tatsachlich aus und gelangt zu dem entsprechenden Rechtsspruch, so
Ist es ihm nach Ubereinstimmender Ansicht nicht erlaubt, den [gtihad
eines anderen Mugtahid zu befolgen, der in dieser Frage zu einem
anderen Rechtsspruch gelangt ist als dem, wozu ihn seine eigene
Ansicht verpflichtet hat. Es ist ihm nur in folgenden vier Fallen er-
laubt, seine Uberwiegende Rechtsansicht aufzugeben:

Erstens: Wenn ihm klar wird, dass der Rechtsbeleg, auf den er
seinen [gtihad gestltzt hat, schwach ist und der Rechtsbeleg eines
anderen Mugtahids starker ist. In diesem Fall muss er den Rechts-
spruch, zu dem ihn sein [gtihad hinflhrte, unverziglich aufgeben
und den vom Beweis her starkeren Rechtsspruch tibernehmen.
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Zweitens: Wenn ihm klar wird, dass ein anderer Mugtahid starker
Im Verknipfen ist, die Realitat besser kennt, die Rechtsbelege besser
versteht oder ein umfangreicheres Wissen uber die Textbelege be-
sitzt. In diesem Fall ist es ihm erlaubt, den Rechtsspruch, zu dem ihn
sein [gtihad hinfuhrte, aufzugeben und jenen Mugtahid zu befolgen,
zu dessen [gtrhad er mehr Vertrauen hat als zu seinem eigenen.

Drittens: Wenn es eine Rechtsmeinung gibt, um die man die Mus-
lime in ihrem Interesse vereinen mochte. In diesem Fall ist es dem
Mugtahid erlaubt, das aufzugeben, wozu ihn sein [g#had hinfiihrte,
und jenen Rechtsspruch zu tbernehmen, um den man die Muslime
vereinigen mochte. Dies geschah wahrend der Basa des dritten Kali-
fen Utman ibn ‘Affan.

Viertens: Wenn der Kalif einen Rechtsspruch adoptiert (d. h. ver-
bindlich Gbernimmt), der dem Rechtsspruch widerspricht, zu dem ihn
sein [gtihad geflihrt hat. In diesem Fall darf er nicht nach seinem
Igtihad handeln, sondern muss den Rechtsspruch anwenden, den der
Imam adoptiert hat. Denn der Konsens der Prophetengeféhrten ist
dartber ergangen, dass ,,der Befehl des Imam den Disput aufhebt”
und sein Befehl fiir alle Muslime vollzugspflichtig ist.

Nimmt jedoch derjenige, der die F&higkeit zum /[g#ihad besitzt,
keinen /[gtihad vor, so ist es ihm erlaubt, anderen AMugtahidiin zu
folgen. Der Konsens der Prophetengeféhrten ([gma“ as-Sahaba) ist
namlich darlber ergangen, dass es dem Mugtahid erlaubt ist, anderen
Mugtahidiin zu folgen.

Derjenige, der nicht die Fahigkeit zum Igtihad besitzt, ist ein
Mugallid (Nachahmer, juristischer Laie). Davon gibt es zwei Arten:
den Mugqallid muttabi‘ und den Mugallid ‘amm. Der Mugallid
muttabi‘verfugt Gber einige anerkannte Wissensbereiche des Igtihad,
Er befolgt die Rechtsableitung eines Mugtahids, nachdem er dessen
Rechtsbeleg (Dal/il) erfahren hat. Das Gesetz Allahs ist fir ihn die
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Aussage jenes Mugtahids, dem er gefolgt ist. Der Mugallid ‘amm
verfgt hingegen Uber keinerlei anerkanntes Igtihad-\Wissen, er folgt
dem Mugtahid, ohne dessen Rechtsbeleg zu kennen. Dieser Mugallid
amm ist zur Befolgung der Aussage der Mugtahidin und zur Uber-
nahme der von ihnen abgeleiteten Gesetze verpflichtet. Das fur ihn
vollzugspflichtige Gesetz Gottes ist jener Rechtsspruch, den der
Mugtahid, dem er folgt, abgeleitet hat. Der islamische Rechtsspruch
(al-Hukm as-Sar9) ist also das, was ein Mugtahid mit der Fahigkeit
zum Igtihad abgeleitet hat. Dieser Rechtsspruch stellt fur ihn das
vollzugspflichtige Gesetz Gottes dar (Hukmu /-Lah). Der Mugtahid
darf diesem weder zuwiderhandeln noch etwas anderes befolgen.
Ebenso stellt es flr denjenigen, der dem AMugtahid folgt, das Gesetz
Gottes dar, dem er nicht zuwiderhandeln darf.

Wenn der Mugallid einem der Mugtahidin in einem Rechts-
spruch beztiglich einer beliebigen Angelegenheit gefolgt ist und be-
reits nach dessen Aussage in dieser Angelegenheit gehandelt hat,
besteht danach keine Maoglichkeit fir ihn, sich von diesem Hukm
abzuwenden. In einem anderen Rechtsspruch ist ihm die Befolgung
eines anderen Mugtahid jedoch gestattet, weil der Konsens der Pro-
phetengeféhrten (/gma‘as-Sahaba) dariiber ergangen ist, dass es dem
Mugallid erlaubt ist, jeden Gelehrten in einer Rechtsfrage zu befra-
gen. Folgt der Mugallid einer bestimmten Rechtsschule (Madhab),
wie zum Beispiel der Rechtsschule As-Safis, und sagt er ,,Ich be-
folge seine Rechtsschule und bin ihr verpflichtet”, so verhalt es sich
folgendermafen: In Fragen der Rechtsschule, mit denen sein Han-
deln bereits verknlipft wurde, darf er keinesfalls einem anderen
Igtihad folgen. In Fragen hingegen, die noch nicht mit einer Hand-
lung seinerseits einhergingen, besteht kein Hinderungsgrund, ande-
ren Gelehrten zu folgen.

108



ARTEN ISLAMISCHER RECHTSSPRUCHE

Die islamischen Rechtsspriiche (a/-Ahkam as-Sar%yya) umfassen
Fard (Pflicht), Haram (verboten), Mandiab (erwinscht), Makrih (un-
erwiinscht) und Mubah (erlaubt). Der islamische Rechtsspruch ergeht
durch eine Ansprache mit einer Aufforderung entweder zum Hand-
lungsvollzug oder zur Handlungsunterlassung. Betrifft er die Auffor-
derung zum Handlungsvollzug und ist diese zwingend ergangen
(gazim), handelt es sich um einen Fard (Pflicht) bzw. um einen
Wagib. Beide Begriffe tragen dieselbe Bedeutung. Ist die Aufforde-
rung zum Handeln nicht zwingend ergangen (gayr gazim), dann ist
die Handlung erwilnscht (Mandib). Betrifft der Rechtsspruch die
Aufforderung zur Handlungsunterlassung und ist die Aufforderung
zwingend ergangen, so handelt es sich um einen Haram (Verbot)
oder Mahzir. Auch hier haben beide Begriffe dieselbe Bedeutung.
Ist die Aufforderung zur Unterlassung nicht zwingend ergangen,
dann ist die Handlung unerwiinscht (Makrih). Fard und Wagib sind
somit Handlungen, deren Ausfiihrung gelobt und deren Unterlassung
getadelt wird. Mit anderen Worten verdient derjenige, der sie unter-
lasst, eine Bestrafung. Haram sind Handlungen, deren Ausfiihrung
getadelt und deren Unterlassung gelobt wird. Mit anderen Worten
verdient derjenige, der sie begeht, eine Bestrafung. Mandib sind
Handlungen, fir deren Ausfiihrung man gelobt, fir deren Unterlas-
sung man aber nicht getadelt wird. Mit anderen Worten wird man fiir
den Vollzug belohnt, fur die Unterlassung aber nicht bestraft.
Makrih sind Handlungen, fur deren Unterlassung man gelobt wird.
Das heildt, deren Unterlassung ist angemessener als deren Ausfiih-
rung. Als Mubah (erlaubt) bezeichnet man schliellich das, wortber
der Offenbarungsbeleg (ad-Dalil as-sam%) mit der Ansprache des
Gesetzgebers ergangen ist, dass der Vollzug oder die Unterlassung
der Handlung dem Menschen freisteht.

109



DIE SUNNA

Sunna bedeutet sprachlich Methode. Im islamischen Recht kann
der Begriff zur Bezeichnung dessen herangezogen werden, was an
wunschenswerten Handlungen (NVafila) vom Propheten (s.) tberlie-
fert wurde. Dazu zahlen etwa die Sunna-Gebete. Sie werden als Sun-
na im Sinne von ,,dem Fard gegentibergestellt” bezeichnet. Die Be-
zeichnung als Sunna bedeutet keineswegs, dass es vom Propheten
stammt, wahrend das, was man als Fard bezeichnet, von Allah kdme.
Sunna und Fard stammen beide von Allah. Der Gesandte ist lediglich
ein Verklnder der Botschaft von Gott. Denn er spricht nicht aus
Launenhaftigkeit, es ist nichts als Offenbarung, die ihm offenbart
wurde. Die Sunna wurde vom Propheten als Naifila Uberliefert und
mit dem Begriff Sunna belegt, ebenso wie Fard vom Propheten als
Fard Uberliefert und mit dem Begriff Fard bezeichnet wurde. Auf
diese Weise wurden die beiden Prostrationen (Rak 4i), die im Mor-
gengebet verpflichtend sind (Fard), auf dem Wege des Tawatur (der
absolut gesicherten Tradierung) vom Propheten (s.) als Fard Uberlie-
fert und so benannt, wahrend die beiden Rakarim Morgengebet, die
Sunna (nicht verpflichtend) sind und ebenfalls auf dem Weg des
Tawatur vom Propheten als Nafila Uberliefert wurden, die Bezeich-
nung Sunna erhalten haben. Beide stammen von Allah (t.) und nicht
von der Person des Propheten (s.). Man spricht daher von Fard und
Natila bei den gottesdienstlichen Handlungen (7bada?), und von
Fard, Mandib und Mubah in den anderen Bereichen. Die Begriffe

Natila und Mandiib sind also gleichbedeutend. Auf beide wird auch
der Begriff Sunna angewendet.

Dartiber hinaus wird der Begriff Sunna fir das verwendet, was
auBer dem Koran an Rechtsbeweisen (Adilla sar7yya) vom Gesand-
ten Allahs ausgegangen ist. Dazu gehdren die Aussagen, die Hand-
lungen und das wissentliche Schweigen (Sukii?) des Propheten (s.).
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DAS BEFOLGEN DER HANDLUNGEN DES
GESANDTEN ALLAHS (S.)

(AT-TA'ASS)

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

Was die Handlungen betrifft, die nicht zu den menschlich veran-
lagten zéhlen, so gelten sie entweder fur den Propheten spezifisch
und durfen nicht von anderen Personen ausgefiihrt werden oder sind
nicht auf ihn beschrénkt. Zu den Ersteren gehort z. B. die flr ihn spe-
zifisch ergangene Erlaubnis des kontinuierlichen Fastens tber Tag
und Nacht oder das Ehelichen von mehr als vier Frauen und andere
Spezifika. Es ist uns nicht gestattet, dem Propheten (s.) in diesen
Handlungen zu folgen, denn es steht durch den Konsens der Pro-
phetengefahrten (/gma‘ as-Sahaba) fest, dass sie allein flr ihn gelten,

Jene Handlungen des Propheten, von denen man weil3, sie dienen
uns als Erlauterung, stellen unumstritten Rechtsbelege dar. Dies-
beziiglich erfolgte entweder eine ausdriickliche Aussage des Gesand-
ten wie z. B.:

«gj-*é/ @l (A gl ) & | gliay,

. Betet, wie ihr mich beten gesehen habt“, oder:

52 o s g
«éSS.A’.uL\A = [PXESN
»Nehmt von mir eure Pilgerriten.

Dies ist ein klarer Beleg dafiir, dass seine Handlung fir uns eine
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Erlauterung darstellt und wir ihr folgen mussen. Oder aber der Erl4u-
terungscharakter ergibt sich aus den Begleitindizien (Qardinu I-
Ahwal). So hat der Gesandte (s.) die Hand des Diebes am Handge-
lenk abgeschnitten und dadurch die Aya erlautert:

%uym [ ,QLQG%

,Schneidet ihnen die Hande ab.*"

Handlungen des Gesandten (s.), die uns aufgrund seiner Aussage
oder Begleitindizien zur Erlauterung dienen, folgen hinsichtlich ihrer
Einstufung als verpflichtend (fard), empfohlen (madiib) oder erlaubt
(mubah) — je nach Beweisfiihrung — dem Erl4uterten.

Was Handlungen betrifft, die weder mit einer Beweisflihrung ver-
knlpft sind, die darauf hinweist, dass sie uns zur Erlauterung dienen,
noch mit einer gegenteiligen, so gibt es diesbeziiglich zwei Mdglich-
keiten: Entweder es lasst sich an der Tat die Absicht der Annédherung
an Allah (t.) erkennen oder nicht. Ist dies der Fall, fallt die Handlung
in die Kategorie des Mandiib, fir deren Ausfiihrung der Mensch be-
lohnt und fir deren Unterlassung er nicht bestraft wird. Ein Beispiel
hierfir ist das empfohlene VVormittagsgebet (ad-Duha). Ist keine Ab-
sicht der Anndherung zu erkennen, fallt die Handlung in die Katego-
rie des Mubah.

°L Sure 5, Vers 38
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DIE ADOPTION ISLAMISCHER
RECHTSSPRUCHE

(TABANNI AL-AHKAM AS-SARTYYA)

Die Muslime in der Zeit der Geféhrten des Propheten (Sahaba)
entnahmen die islamischen Rechtsspriiche selbst aus Koran und Sun-
na. In ihrer Behandlung der Rechtsstreitigkeiten zwischen den Men-
schen leiteten die Richter in jedem Rechtsfall, mit dem sie konfron-
tiert waren, den islamischen Rechtsspruch selbst ab. Auch die Regie-
renden — vom Kalifen beginnend bis zu den Gouverneuren (a/-
Wulaf) und anderen Regierungspersonen — leiteten die islamischen
Rechtsspriiche zur Behandlung jedes Problems, das ihnen wahrend
ihrer Regierungstatigkeit widerfuhr, selbst ab. Abu Miisa Al-As‘ari
und Suraih waren Richter, die Gesetze aus den Quellen ableiteten
und auf Grundlage ihres Igtihads richteten. Muad ibn Gabal war
Wal7 (Gouverneur) zur Zeit des Gesandten Allahs (s.). Er leitete Ge-

setze ab und richtete in seiner Wilaya nach seinem Igtihad. Abii Bakr
und Umar ibn Al-Hattab leiteten wahrend ihres Kalifats selbst Ge-
setze ab, und beide regierten die Menschen nach dem, was sie an
Gesetzen ableiteten. MuGwiya und ‘Amr ibn Al-‘As waren ebenfalls
Gouverneure, die selbst Gesetzesableitungen vornanmen und in ihren
Wilayat nach dem regierten, was sie durch ihren Igtzhad an Gesetzen
ableiteten. Ungeachtet dieser [gtihadat, die von Gouverneuren und
Richtern vorgenommen wurden, adoptierte der Kalif bestimmte is-
lamische Rechtsspriiche, deren Ausfihrung er den Menschen anbe-
fahl. Gouverneure und Richter hielten sich an diese Adoptionen und
vermieden es, ihre eigenen Rechtsmeinungen und Ableitungen
durchzufiihren, denn der islamische Rechtsspruch besagt, dass der
Befehl des Imam im Ersichtlichen wie im Verborgenen vollzugs-
pflichtig ist. So hat Abu Bakrwéhrend seines Kalifats das dreimalige
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Aussprechen der Scheidung in einer Sitzung als einmalige Scheidung
angesehen und dies als Gesetz adoptiert. Er adoptierte auch die Ver-
teilung der Gelder unter den Muslimen zu gleichen Anteilen, ohne
auf die Dauer der Zugehorigkeit zum Islam oder auf andere Umstan-
de Ricksicht zu nehmen. Die Muslime folgten ihm darin und die
Richter und Gouverneure handelten danach. Als ‘Umar Kalif wurde,
adoptierte er in diesen beiden Fragen eine Rechtsansicht, die sich
von der Abu Bakrs unterschied. So befahl er, den dreimaligen Schei-
dungsausspruch als dreimalige Scheidung zu behandeln, und er ver-
teilte die Gelder gemal} der Dauer der Zugehorigkeit zum Islam und
nach Bedurftigkeit, also nach dem Vorzugs- und nicht nach dem
Gleichstellungsprinzip. Die Muslime folgten ihm darin, und die
Richter und Gouverneure richteten danach. ‘Umar adoptierte auch
das Gesetz, dass die im Krieg eroberten Landereien dem muslimi-
schen Schatzhaus (Bayt al-Mal) Ubertragen werden und in den Hén-
den der bisherigen Besitzer verbleiben und weder unter den Kamp-
fern noch unter den Muslimen aufgeteilt werden. Richter und Gou-
verneure folgten seiner Anweisung und verfuhren nach dem Gesetz,
das er in dieser Angelegenheit adoptiert hatte. Somit ist der Konsens
der Prophetengeféhrten (/gma‘ as-Sahaba) dariber ergangen, dass
der Imam das Recht hat, bestimmte Gesetze zu adoptieren und ihre
Durchfiihrung anzuordnen. Die Muslime sind zu ihrer Einhaltung
verpflichtet, selbst wenn sie ihrem eigenen Igtihad widersprechen
sollten. Die bekannten islamischen Rechtsprinzipien besagen: »Der
Machthaber hat das Recht, in dem MaRe Rechtsspriiche zu erlassen,
wie Probleme aufkommen.« — »Der Befehl des Imam hebt den Disput
auf.« — »Der Befehl des Imam ist im Ersichtlichen wie im Verborge-
nen vollzugspflichtig.« Aus diesem Grunde adoptierten die Kalifen in
den nachfolgenden Epochen bestimmte islamische Gesetze. Harin
Ar-Rasid adoptierte z. B. den Kitab al-Harag im wirtschaftlichen
Bereich und verpflichtete die Menschen dazu, nach den Gesetzen zu
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handeln, die in diesem Werk enthalten sind.
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VERFASSUNG UND GESETZ
(AD-DUSTUR WA L-QANUN)

Der Begriff Qanidn (Gesetz) ist ein Fachbegriff nichtarabischen
Ursprungs. Er bezeichnet den Befehl, den der Machthaber erlasst,
damit die Menschen ihn befolgen. A/-Qanin, das Gesetz, wird defi-
niert als ,,Gesamtheit von Richtlinien, zu deren Befolgung der
Machthaber die Menschen in ihren Beziehungen verpflichtet*. Fir
das jeder Regierung zugrunde liegende Gesetz wird der Begriff ,,ad-
Dustar (die Verfassung) gebraucht, wéahrend fur das Gesetz, das aus
dem in der Verfassung (Dustir) festgelegten System hervorgeht, der
Begriff ,,al-Qanin* verwendet wird. Ad-Dustir, die Verfassung,
wird definiert als ,,Gesetz, das die Form des Staates und sein Regie-
rungssystem festlegt und die Grenzen und Befugnisse jeder institu-
tionellen Gewalt darin festlegt* oder als ,,das Gesetz, welches die
allgemeine Machtausiibung, d. h. die Regierung, regelt, ihre Bezieh-
ungen zu den Individuen definiert und ihre Rechte und Pflichten dem
Einzelnen gegenlber sowie dessen Rechte und Pflichten der Regie-
rung gegeniiber darlegt”. Verfassungen konnen verschiedenen Ur-
sprungs sein. Es gibt Verfassungen, die in Gesetzesform ergangen
sind oder aus Bréuchen und Traditionen entstehen, wie es bei der
englischen Verfassung der Fall ist. Einige Verfassungen wurden vom
Ausschuss einer Nationalversammlung angefertigt, die zu einer be-
stimmten Zeit die Macht im Volk innehatte. Der Ausschuss erstellte
die Verfassung, legte fest, wie Anderungen darin vorgenommen
werden konnen, und l6ste sich anschlieend auf. So geschah es in
Frankreich und den USA. Verfassungen und Gesetze haben Quellen,
aus denen sie entnommen wurden. Diese werden in zwei Bereiche
eingeteilt: Der erste bezeichnet den Ursprung, aus dem Verfassung
und Gesetz direkt hervorgegangen sind, wie Brauche, Religion, Mei-
nungen der Rechtsgelehrten, Gerichtsurteile sowie Grundsétze von
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Recht und Gerechtigkeit. Dies wird als gesetzgeberische Quelle be-
zeichnet. Die Verfassungen einiger westlicher Staaten, wie England
und die USA, sind auf diese Weise entstanden. Der zweite Bereich
bezeichnet den Ursprung, von dem Verfassung und Gesetz abgeleitet
bzw. Ubernommen wurden, wie die Verfassung Frankreichs und die
Verfassungen einiger Staatsgebilde, die in der islamischen Welt ent-
standen sind, wie die Turkei, Agypten, der Irak und Syrien. Diese
Quelle wird als geschichtliche Quelle bezeichnet.

Dies ist zusammengefasst die Bedeutung der beiden Begriffe
Dustir und Qanin. Sie besagt, dass der Staat aus zahlreichen Quel-
len, unabhangig davon, ob es sich um gesetzgeberische oder ge-
schichtliche Quellen handelt, bestimmte Gesetze (bernimmt und
deren Umsetzung anordnet. Diese Gesetze werden, nachdem deren
Adoption seitens des Staates erfolgt ist, zur Verfassung (Dustir),
wenn es sich um allgemeine Gesetze handelt, und zu Gesetzen
(Qanan), wenn es spezifische Gesetze sind.

Fir die Muslime stellt sich nun folgende Frage: Ist es erlaubt, die-
se Fachbegriffe zu benutzen oder nicht? Die Antwort darauf lautet,
dass Fremdworter, die eine konventionelle Bedeutung haben, nicht
benutzt werden dirfen, wenn ihre Bedeutung dem widerspricht, was
die Muslime darunter verstehen. Der Begriff der sozialen Gerech-
tigkeit etwa bezeichnet ein bestimmtes System, das sich als Garantie
von Bildung und medizinischer Versorgung fir die Armen sowie als
Gewadbhrleistung der Rechte der Arbeiter und Angestellten zusam-
menfassen lasst. Diese Bedeutung widerspricht aber dem Verstandnis
des Islam, denn Gerechtigkeit ist aus islamischer Sicht das Gegenteil
von Unterdrickung, und die Garantie auf Bildung und medizinische
Versorgung gilt fur alle Menschen, reiche wie arme. Die Gewahrleis-
tung der Rechte der Bedurftigen und Schwachen ist ebenfalls ein
Recht fir alle Menschen, die die Staatsangehorigkeit des islamischen
Staates besitzen, und zwar ungeachtet der Tatsache, ob es sich um
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Angestellte, Arbeiter, Landwirte oder andere Berufsgruppen handelt.
Bezeichnet das Wort hingegen einen Fachbegriff, dessen Bedeutung
bei den Muslimen vorhanden ist, so kann es benutzt werden. Beispiel
dafir ist das Wort ,,Dariba* (Steuer). Es bezeichnet das Geld, das zur
Verwaltung des Staates von den Menschen erhoben wird. Da es die-
sen Sachverhalt auch im Islam gibt, ist die Benutzung des Wortes
Daraib (Steuern) erlaubt. Genauso verhalt es sich mit den Begriffen
Dustir und Qaniin. Sie bezeichnen die Ubernahme bestimmter Ge-
setze durch den Staat. Der Staat gibt sie den Menschen bekannt, ver-
pflichtet sie zu deren Einhaltung und regiert sie nach Mal3gabe dieser
Gesetze. Diese Bedeutung ist im Islam durchaus vorhanden. Somit
ist nichts zu finden, was einem Gebrauch der beiden Worte Dustiir
und Qanin entgegenstehen wirde. Sie bezeichnen jene Gesetze, die
der Kalif aus den Rechtsspriichen der Saria bindend iibernimmt. Es
gibt jedoch einen Unterschied zwischen der islamischen Verfassung
bzw. den islamischen Gesetzen und anderen Gesetzen und Verfas-
sungen. Letztere ziehen namlich Sitten, Gerichtsbeschliisse und der-
gleichen als Rechtsquelle heran. Ihre Entstehung verdanken sie einer
konstitutiven Versammlung, welche die Verfassung herausgibt, und
vom Volk gewéhlten Kammern, die die Gesetze erlassen. Denn das
Volk ist nach ihrer Auffassung die Quelle der Gewalten, dem auch
die Souveranitat obliegt. Islamische Verfassung und Gesetze haben
aber einzig und allein Koran und Sunna als Quelle. Entstanden sind
sie durch den [gtihad der Mugtahidiin. Der Kalif adoptiert aus diesen
Igtihadat bestimmte Rechtsspriiche, erlésst sie und verpflichtet so die
Menschen zu deren Befolgung. Denn die Souveranitat liegt allein
beim islamischen Recht, dem Sar< Der Igtihad zur Ableitung islami-
scher Rechtsspriche (Ahkam saryya) ist ein Recht fur alle Muslime
und stellt eine Pflicht dar, die zur Genlge erfillt werden muss (Fard
Kifaya). Hingegen liegt das Recht, Gesetze zu adoptieren, allein
beim Kalifen.
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Soviel zur Erlaubnis, die beiden Begriffe Dustiir und Qaniin zu
benutzen. Bezuglich der Notwendigkeit zur Adoption von Gesetzen
lasst sich feststellen, dass es fiir die Muslime von der Zeit Abi Bakrs
bis zum letzten muslimischen Kalifen erforderlich war, bestimmte
Gesetze zu adoptieren, deren Umsetzung den Muslimen anbefohlen
wurde. Diese Adoption erfolgte jedoch in bestimmten Gesetzen und
wurde nicht allgemein fur alle Gesetze, nach denen der Staat regierte,
vorgenommen. Nur in einigen Epochen gab es eine allgemeine
Adoption. So adoptierten die Ayyubiten die schafiitische Rechts-
schule, wéhrend der osmanische Staat die hanafitische annahm.

Nun stellt sich folgende Frage: Ist die Festlegung einer umfas-
senden Verfassung und allgemeiner Gesetze im Interesse der Mus-
lime oder nicht? Tatsache ist, dass die Aufstellung einer umfassen-
den Verfassung und allgemeiner Gesetze in allen Rechtsfragen
(Ahkam) Kreativitadt und [geihad keineswegs unterstitzt. Aus diesem
Grunde vermieden es die Muslime in den ersten Jahrhunderten, der
Zeit der Sahaba, der Tabim” und der Tabi% at-TabiGm, samtliche
Gesetze durch den Kalifen zu adoptieren. Sie beschrénkten dies
vielmehr auf bestimmte Gesetze, deren Adoption fur die Aufrecht-
erhaltung der Einheit der Regierungsgewalt, der Gesetzgebung und
Verwaltung notwendig war. Um Kreativitat und [gtzhad entstehen zu
lassen, ist es daher besser, wenn der Staat Uber keine umfassende
Verfassung fiur alle Gesetze verfligt, sondern Uber eine Verfassung,
die in allgemeinen Gesetzen die Form des Staates definiert und den
Erhalt seiner Einheit garantiert. Den Richtern und Gouverneuren
bliebe auf diese Weise Igtzhad und Gesetzesableitung Uberlassen.
Diese Mdglichkeit besteht allerdings nur dann, wenn der [gtzhad
verbreitet ist und die Menschen in einem Ausmall Mugtahidin sind,
wie es zur Zeit der Sahaba, der Tabi%n und der 72bi% at-Tabiin der

52 Nachfolger der Sahaba (2. Generation in der Hadith-Tradenten)
*% Nachfolger der 7267 %n (3. Generation in der Hadith-Tradenten)
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Fall war. Ist aber die Mehrheit der Menschen Nachahmer (Mugal-
/1idiin) und findet sich unter ihnen nur eine sehr geringe Anzahl an
Mugtahidiin, SO muss der Staat notwendigerweise die Gesetze adop-
tieren, nach denen er die Menschen regiert, sei es durch den Kalifen,
die Gouverneure oder die Richter. Denn das Regieren nach dem, was
Allah herabgesandt hat, ist fir Richter und Gouverneure schwierig,
wenn sie keine F&higkeit zum Igtihad besitzen und nur einem unter-
schiedlichen und widersprichlichen Taglid (Nachahmung) folgen.
Die Gesetzesadoption findet namlich erst nach Studium und Kennt-
nis des Ereignisses und des Rechtsbelegs statt. Liele man nun die
Gouverneure und Richter nach dem regieren, was in ihrer Kenntnis
liegt, wiirde dies zu einer Unterschiedlichkeit und Widerspriich-
lichkeit der Gesetze in demselben Staat oder sogar in derselben Re-
gion fihren oder sogar dazu, dass nach etwas anderem regiert wird
als dem, was Allah offenbart hat. Daher ist es, solange die Unwis-
senheit im Islam den derzeitigen Grad einnimmt, fiir den islamischen
Staat notwendig, bestimmte Gesetze zu adoptieren, und zwar in den
Rechtsbeziehungen (Mu‘dmala?) und den Strafen (‘Ugibai), nicht
aber in den gottesdienstlichen Handlungen ( 7bada?) und den Glau-
bensgrundlagen (‘Ag4id). Diese Adoption muss allgemein fiir sémt-
liche Gesetze erfolgen, damit die Angelegenheiten des Staates gere-
gelt werden und alle Angelegen-heiten der Muslime gemaR den Ge-
setzen Allahs ablaufen. In seiner Adoption von Rechtsspriichen und
seiner Aufstellung von Verfassung und Gesetzen darf sich der Staat
nur am islamischen Recht ausrichten. Er darf weder etwas anderes
annehmen noch es tberhaupt studieren. Andere als islamische Geset-
ze dirfen nicht angenommen werden, unabhéngig davon, ob sie dem
Islam entsprechen oder ihm widersprechen. So wird zum Beispiel
keine Verstaatlichung durchgefiinrt, sondern ein Gesetz Uber das
offentliche Eigentum erlassen. Daher muss sich der Staat in allem,
was mit ldee (Fikra) und Methode (7ariga) in Verbindung steht, an
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die islamischen Gesetze halten. Gesetze und Systeme hingegen, die
nicht mit Idee und Methode verbunden sind und keine bestimmte
Lebensanschauung zum Ausdruck bringen, wie Verwaltungsgesetze,
die Strukturierung der Verwaltungsabteilungen und Ahnliches, gel-
ten als Mittel ( Wasila) und Arbeitsstile (Us/ub). Der Staat kann sie,
wie auch Wissenschaften, Industrie und Technik, Gbernehmen und
seine Angelegenheiten nach ihnen ordnen, wie der zweite Kalif
‘Umar es tat, als er die Register (Dawawin) von den Persern (ber-
nahm. Diese verwaltungsrechtlichen und technologischen Dinge sind
weder Teile der Verfassung noch der Gesetze der Saria. Sie werden
auch nicht in die Verfassung eingefiigt. Die Verfassung des islami-
schen Staates muss aus islamischen Gesetzen bestehen, d. h. seine
Verfassung und seine Gesetze mussen islamisch sein. Wenn der Staat
ein Gesetz adoptiert, muss er es auf Grundlage der Starke des islami-
schen Rechtsbeweises tun, bei gleichzeitig richtigem Verstédndnis des
vorhandenen Rechtsproblems. Folglich muss das Problem zundchst
studiert werden, damit es verstanden wird. Denn das Verstehen des
Rechtsproblems ist unabdingbar. Daraufhin wird der Rechtsspruch
begriffen, der sich auf das betreffende Problem bezieht. Sodann wird
der Rechtsbeleg des Rechtsspruches studiert, und das islamische
Gesetz wird auf der Grundlage der Starke des Rechtsbelegs adoptiert.
Die islamischen Gesetze werden entweder der Rechtsansicht eines
Mugtahids entnommen, nachdem man den Rechtsbeleg studiert und
sich von seiner Stéarke vergewissert hat, oder aus Koran, Sunna,
Igma‘und Qryas (Analogieschluss) direkt abgeleitet, allerdings durch
einen islamrechtlich korrekten Igtihad, selbst wenn es sich nur um
einen [gtihad in einer Detailfrage, einem [gtihad Mas ala, handelt.
Wenn der Staat etwa das Verbot der Versicherung von Giitern adop-
tieren mochte, ist es fur ihn notwendig, zundchst den Sachverhalt der
Gterversicherung zu studieren, um ihn zu verstehen. Danach unter-
sucht er die Wege der Eigentumsbildung im Islam. Schlief3lich wen-
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det er das Gesetz Allahs das Eigentum betreffend auf die Versiche-
rung an und adoptiert den entsprechenden islamischen Rechtsspruch.
Daher ist es notwendig, dass der Verfassung und jedem Gesetz eine
Einleitung vorangeht (Prdambel), die in aller Klarheit die Rechts-
schule (Madhab) darlegt, welcher jeder Artikel entnommen wurde,
sowie den Rechtsbeleg, auf den sie sich stltzt. Oder sie erldutert den
Rechtsbeleg, aus dem das Gesetz in einem korrekten [gtihad abge-
leitet wurde, damit die Muslime wissen, dass die Gesetze, welche der
Staat in Verfassung und Gesetzbuch adoptiert hat, rein islamische
Gesetze sind, die durch einen korrekten [gtihad abgeleitet wurden.
Die Muslime sind nédmlich nur dann zum Gehorsam demgegentiber
verpflichtet, womit der Staat regiert, wenn es sich dabei um einen
iIslamischen Rechtsspruch handelt, den der Staat adoptiert hat. Auf
dieser Grundlage adoptiert der Staat islamische Gesetze, aus denen
sich Verfassung und Gesetzbuch konstituieren, um die Staatsblrger
des islamischen Staates damit zu regieren.

Im Folgenden stellen wir den Muslimen den Entwurf einer Ver-
fassung des islamischen Staates vor, wie er in der islamischen Welt
entstehen soll, damit die Muslime ihn studieren, wéhrend sie fir die
Errichtung des islamischen Staates arbeiten. Dieser Staat soll dann
die islamische Botschaft in die Welt tragen. Dabei muss beachtet
werden, dass es sich nicht um eine auf eine bestimmte Region be-
grenzte Verfassung handelt, sondern fir den islamischen Staat in der
gesamten islamischen Welt aufgestellt wurde. Keinesfalls ist damit
eine bestimmte Region oder ein Land gemeint.
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VERFASSUNGSENTWURF

ALLGEMEINE GESETZE

Artikel 1 — Das islamische Uberzeugungsfundament (‘4gida) ist
die Grundlage des Staates. Es darf nichts in seiner Struktur, seinem
Apparat, im Bereich der Rechenschaftsforderung oder in irgend-
einem anderen Bereich, der mit dem Staat verbunden ist, zustande
kommen, was nicht die islamische ‘Agida zur Grundlage hat. Sie ist
zur gleichen Zeit Grundlage der Verfassung und der islamischen
Gesetze (al-Qawanin as-Saryya). Es darf nichts geben, das damit in
Verbindung steht und nicht aus der islamischen ‘Agida hervorgeht.

Artikel 2 — Die Stétte des Islam (Dar al-Islam) sind die L&nder, in
denen die Gesetze des Islam angewendet werden und deren Schutz
(Aman) durch den Islam (d. h. allein durch die Kraft der Muslime)
gewahrleistet ist. Die Statte des Unglaubens (Dar a/-Kufi) sind die
L&nder, in denen die Systeme des Unglaubens Anwendung finden
oder deren Sicherheit nicht durch den Islam gewahrleistet ist.

Artikel 3 — Der Kalif adoptiert bestimmte islamische Rechtsspri-
che (Ahkam sariyya), die er als Verfassung und Gesetze einfiihrt,
Hat er einen Hukm sar7 (Rechtsspruch) adoptiert, stellt dieser das al-
leinige Gesetz dar, dessen Befolgung verpflichtend ist. Es ist dadurch
zu einem rechtsgtiltigen Gesetz geworden, dem jeder Staatsblirger im
Sichtbaren wie im Verborgenen verpflichtend zu gehorchen hat.

Artikel 4 — Der Kalif adoptiert keinen spezifischen Rechtsspruch
In den 7badat (gottesdienstliche Handlungen), ausgenommen in Be-
reichen der Zakarund des Gihad, und adoptiert keine Ideen in Berei-
chen, die mit der islamischen ‘4gida zusammenhé&ngen.

Artikel 5 — All diejenigen, die die Staatsangehdrigkeit des islami-
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schen Staates tragen, geniellen alle Rechte und Pflichten, die ihnen
seitens der islamischen Saria zuerkannt werden.

Artikel 6 — Der Staat darf keinerlei Unterscheidung zwischen den
Staatsbiirgern beziliglich der Regierungsausiibung, der Rechts-
sprechung, der Wahrnehmung der Angelegenheiten oder dergleichen
vornehmen. Er muss sie vielmehr ungeachtet ihrer Rasse, Religion,
Hautfarbe oder anderem als gleichgestellt betrachten.

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

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

b) Es ist den Nichtmuslimen innerhalb der allgemeinen Ordnung
tiberlassen, welche Uberzeugungen sie annehmen und was sie
anbeten.

c) Auf die vom Islam Abtrinnigen (a/-Murtaddin) wird das Gesetz
der Apostasie angewendet, wenn sie selber dem Islam abge-
schworen haben. Handelt es sich aber um Kinder von Apostaten
und wurden sie als Nichtmuslime geboren, werden sie als
Nichtmuslime behandelt, und zwar gemaR ihrem Bekenntnis als
Polytheisten (Musrikin) oder als Schriftbesitzer (A4l al-Kitab —
Juden und Christen).

d) Nichtmuslime werden in Nahrungs- und Kleidungsangele-
genheiten im Rahmen dessen, was die islamischen Gesetze er-
lauben, gemaél ihren Religionen behandelt.

e) Ehe- und Scheidungsangelegenheiten zwischen Nichtmuslimen
werden gemalR ihren Religionen geregelt, zwischen Nicht-
muslimen und Muslimen aber nach den Gesetzen des Islam.
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f) Der Staat wendet alle weiteren islamischen Gesetze und (brigen
Angelegenheiten der islamischen Saria, wie Rechtsbeziehungen
(Mu amalai)), Strafrecht ( Uqgiibat), Beweisrecht (Bayyinat), Re-
gierungs- und Wirtschaftssysteme sowie alle anderen Bereiche,
auf alle Staatsbiirger, Muslime wie Nichtmuslime, in gleicher
Weise an. Er wendet sie auch auf Blrger von Staaten an, mit de-
nen das Kalifat bilaterale Vertrdge abgeschlossen hat
(Muahidin), auf staatsfremde Personen, denen das Kalifat
Schutz gewdhrt (Mustaminin), und auf all jene, die sich unter
der Herrschaft des Islam befinden. Die islamischen Gesetze wer-
den auf diese Personengruppen gleichermallen angewendet wie
auf die eigenen Staatsbiirger. Ausgenommen davon sind Bot-
schafter, Konsuln, Gesandte und dergleichen. Fr sie gilt diplo-
matische Immunitét.

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

Artikel 9 — Der [gtihad ist eine Pflicht, die von den Muslimen zur
Genuge erfullt werden muss (Fard Kifaya). Jeder Muslim hat das
Recht, den [gtihad auszuiiben, wenn er die dafir notwendigen Bedin-
gungen erfallt.

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

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

Artikel 12 — Koran, Sunna, der Konsens der Prophetengeféhrten
(I[gma“ as-Sahaba) und der Analogieschluss (Qiyas) stellen die einzi-
gen Beweisquellen dar, die fir die islamischen Rechtsspriiche glltig
sind.
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Artikel 13 — Es gilt grundsatzlich die Unschuldsvermutung. Eine
Bestrafung erfolgt nur durch das Urteil eines Gerichtes. Es ist absolut
verboten, jemanden zu foltern. Wer derartiges tut, wird bestraft.

Artikel 14 — Alle Handlungen sind grundsétzlich an den islami-
schen Rechtsspruch gebunden. Eine Handlung darf erst nach Kennt-
nis des betreffenden Rechtsspruches ausgeftihrt werden. Dinge und
Gegenstande sind grundsatzlich erlaubt, solange es keinen Rechts-
beleg gibt, der sie verbietet.

Artikel 15 — Das, was zu Verbotenem (Haram) fuhrt, ist selbst
verboten, vorausgesetzt es fuhrt nach berwiegender Ansicht zum
Verbotenen. Besteht nur die Beflrchtung, dass es zu Verbotenem
flihren kdnnte, so ist es nicht verboten.

DAS REGIERUNGSSYSTEM

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

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

Artikel 18 — Die Regenten (a/-Hukkam) im Staat sind vier Perso-
nen: Der Kalif, der bevollmé&chtigte Assistent (Muawin at-Tafwid),
der Gouverneur ( Wali) und der Vorsteher eines Landkreises (‘Amil).
Alle anderen Personen (welche in der staatlichen Institution Aufga-
ben Ubernehmen) werden nicht als Regenten betrachtet, sondern sind
Beamte.

Artikel 19 — Mit der Regierungsausiibung oder jeder damit in
Verbindung stehenden Tétigkeit darf nur ein freier, geschlechtsreifer,
geistig zurechnungsfahiger und rechtschaffener muslimischer Mann
beauftragt werden, der fahig ist, die Aufgabe zur Gentige zu erfllen.
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Artikel 20 — Die Rechenschaftsforderung von den Regierenden
durch die Muslime ist eines ihrer Rechte und eine Pflicht, die sie zur
Genige erfillen mussen (Fard Kifaya). Die nichtmuslimischen
Staatsbiirger haben das Recht, Beschwerden tber Ungerechtigkeiten
der Regierenden ihnen gegeniiber oder eine fehlerhafte Anwendung
der Gesetze des Islam auf sie vorzubringen.

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

Artikel 22 — Das Regierungssystem baut auf vier Grundpfeilern
auf:

1. Die Souverénitat (Gesetzesmacht) liegt beim islamischen Recht
und nicht beim Volk.
2. Die Autoritat (Herrschaftsmacht) liegt in Handen der Umma.

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

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

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

1. Der Kalif

2. Die bevollméachtigten Assistenten - a/-Mu3winin (Wuzara at-
Tafwia)
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Die Vollzugsassistenten - Wuzara’at-Tantid
Die Gouverneure (a/-Wulai)

Der Amir al-Gihad

Ressort fir innere Sicherheit

Ressort fur auswartige Angelegenheiten
Industrieressort

Das Gerichtswesen (a/-Qad4)

10. Amt flr Blrgerdienste

11. Das Schatzhaus — Bayt al-Mal

12. Das Medienamt

13. Die Ratsversammlung - Maglis al-Umma (Beratung und Rechen-
schaftsforderung)

© ® N o U A W

DER KALIF

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

Artikel 25 — Das Kalifat ist ein auf Zustimmung (Rida) und freier
Wahl (/htiyar) beruhender Vertrag. Niemand darf zu seiner Annahme
gezwungen werden, noch darf jemand zur Wahl einer Person ge-
zwungen werden, der das Kalifat tibertragen werden soll.

Artikel 26 — Jeder erwachsene Muslim, Mann oder Frau, der
geistig zurechnungsfahig ist, hat das Recht, den Kalifen zu wahlen
und thm den Treueid (Baia) zu leisten. Die Nichtmuslime haben
hierzu kein Recht.

Artikel 27 — Wird der Kalifatsvertrag mit einer Person durch die
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Bai‘a derjenigen geschlossen, die sie rechtmalig vollziehen kdnnen,
so ist die Bai‘a der Ubrigen eine Gehorsams- (Bai‘atu t-Taa) und
keine Einsetzungs- Bai‘a (Bai‘atu I-In1gad) mehr. Danach wird jeder,
bei dem die Mdglichkeit zur Auflehnung und zur Spaltung der Mus-
lime vermutet wird, zur Gehorsams- Bai‘a gezwungen.

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

Artikel 29 — Die Region oder die Lander, die dem Kalifen die
Einsetzungs- Baia leisten, missen die Bedingung erfullen, dass die
Herrschaftsmacht (as-Su/tan) allein in Handen der Muslime und
nicht in Handen irgendeines ungldubigen Staates liegt. Auch muss
die Sicherheit (a/-Aman) der Muslime in dieser Region nach innen
wie nach auflen durch den Islam (d. h. durch die eigene Kraft der
Muslime), nicht durch den Unglauben gewéhrleistet sein. Fir die
blolle Gehorsams-Bara anderer Lander hingegen ist dies nicht vo-
rauszusetzen.

Artikel 30 — Derjenige, dem die Bara fir das Kalifat geleistet
wird, muss lediglich die Einsetzungsbedingungen erfiillen. Auch
wenn er die VVorzugsbedingungen nicht erfillt, ist seine Bai‘a gultig,
denn malgeblich sind die Einsetzungsbedingungen.

Artikel 31 — Der Kalif muss sieben Bedingungen erfiillen (Ein-
setzungsbedingungen), damit ihm das Kalifat rechtméiig zugeteilt
werden kann: Er muss mannlich sein, Muslim, frei, geschlechtsreif,
geistig zurechnungsfahig, rechtschaffen und imstande, die Aufgabe
zur Genuge zu erfillen.

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

Artikel 33 — Im Falle der VVakanz der Position des Kalifen wird

ein Interimsherrscher ernannt, der sich der Angelegenheiten der
Muslime annimmt und das Verfahren zur Aufstellung eines neuen
Kalifen durchfiihrt. Die VVorgehensweise ist hierbei folgende:

a)

b)

d)

f)

Der frihere Kalif hat das Recht, wenn er sein Ende nahen sieht
oder sich zum Rucktritt entschlossen hat, den Interimsherrscher
ZU ernennen.

Stirbt der Kalif oder tritt er zurlick, ohne einen Interimsherrscher
ernannt zu haben, oder wird die Position des Kalifen nicht wegen
dessen Tod oder dessen Ruicktritt vakant, so wird der &lteste der
Vollmachtsassistenten (Mu‘awiniin) zum Interimsherrscher er-
nannt, es sei denn, er bewirbt sich fir das Kalifat. In diesem Fal-
le wird der zweitélteste der Vollmachtsassistenten Interimsherr-
scher. Will dieser sich ebenfalls fur das Kalifat bewerben, geht
die Interimsherrschaft auf den nachstéltesten (ber usw.

Wollen sich alle Vollmachtsassistenten (Mu‘awinin) flr das
Kalifat bewerben, wird der dalteste der Vollzugsassistenten
(Wuzara at-Tanfid) mit der Interimsherrschaft betraut. Will die-
ser sich ebenfalls bewerben, so geht die Interimsherrschaft auf
den n&chstéltesten Vollzugsassistenten tber usw.

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

Der Interimsherrscher hat nicht das Recht Gesetze zu adoptieren.

Der Interimsherrscher bemiht sich nach Kraften, das Aufstel-
lungsverfahren fir den neuen Kalifen binnen drei Tagen abzu-
schlieBen. Nur wegen eines zwingenden Grundes, dem das
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Mazalim-Gericht zustimmen muss, darf das Verfahren mehr Zeit
in Anspruch nehmen.

Artikel 34 — Die Methode zur Aufstellung des Kalifen ist die
Bai‘a. Die praktische VVorgehensweise bei der Aufstellung des Kali-
fen und der Durchfiihrung der Bara ist die folgende:

a) Das Mazalim-Gericht erklart die Position des Kalifen fir vakant.

b) Der Interimsherrscher tbernimmt seine Aufgaben und erkl&rt
unverziiglich, dass die Tur zur Nominierung offen steht.

c) Die Bewerbungen aller Kandidaten, welche die Einsetzungsbe-
dingungen (Surit al-In%gad) fir das Kalifat erfiillen, werden an-
genommen. Die anderen Bewerbungen werden ausgeschlossen.
Beides erfolgt durch einen Beschluss des Mazalim-Gerichts.

d) Die Muslime unter den Mitgliedern der Ratsversammiung
(Maglis al-Umma) schranken die Anzahl der Kandidaten, deren
Kandidatur vom AMazalim-Gericht zugelassen wurde, in zwel
Wahldurchgangen folgendermalien ein: Im ersten Durchgang
werden sechs Kandidaten mit den meisten Stimmen ausgewabhlt.
Im zweiten Durchgang werden aus den sechs Kandidaten zwei
mit den meisten Stimmen ausgewahlt.

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

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

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

h) Nach Durchfiihrung der Baia wird 6ffentlich verkiindet, wer
Kalif der Muslime geworden ist, damit die Nachricht seiner Er-
nennung die gesamte Umma erreicht, unter Erwdhnung seines
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Namens und der Tatsache, dass er die Eigenschaften besitzt, die
ihn fir die Ubernahme des Kalifats qualifizieren.

Nach Abschluss des Aufstellungsverfahrens fir den neuen Kali-
fen endet die Amtszeit des Interimsherrschers.

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

sitzt aber nicht das Recht ihn abzusetzen, sobald die Bara fiir ihn in
rechtmaniger Weise vollzogen wurde.

a)

b)

d)

Artikel 36 — Der Kalif besitzt die folgenden Befugnisse:

Er ist es, der die islamischen Rechtsspriiche adoptiert, die durch
richtigen Igtihad aus dem Koran und der Sunna des Gesandten
Allahs abgeleitet wurden und die flr die Betreuung der Angele-
genheiten der Umma erforderlich sind. Dadurch werden sie zu
Gesetzen (Qawanin), die befolgt werden mussen und nicht Gber-
treten werden durfen.

Er ist sowohl fir die Innen- als auch fur die Aulienpolitik des
Staates verantwortlich; er hat die Fihrung der Armee inne, das
Recht zur Kriegserklarung, zum Abschluss von Friedens- und
Waffenstillstandsabkommen sowie zum Abschluss aller tbrigen
Vertrage.

Er hat das Recht zur Annahme und Ablehnung auslandischer
Botschafter sowie zur Ernennung und Absetzung muslimischer
Botschafter.

Er benennt und entldsst die Assistenten (a/-Mu%awinin) und
Gouverneure (a/-Wulaf). Diese sind ihm wie auch der Ratsver-
sammlung (Maglis al-Umima) gegenuber verantwortlich.

Er benennt und entlasst den Obersten Richter (Qadi al-Qudai)
sowie alle Gbrigen Richter mit Ausnahme des Mazalim-Richters,
wenn dieser gerade ein Verfahren gegen den Kalifen, einen sei-
ner Assistenten oder den Obersten Richter untersucht. Der Kalif
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benennt und entlasst auch die Amtsdirektoren sowie die Armee-
und Divisionskommandanten. Sie alle sind vor ihm, aber nicht
vor der Ratsversammlung (Maglis al-Umma) verantwortlich.,

f) Er adoptiert die islamischen Rechtsspriiche, nach deren MalRgabe
der Staatshaushalt festgelegt wird. Er entscheidet iber die Haus-
haltabschnitte und die fur jeden Bereich erforderlichen Mittel, ob
es sich um Einkinfte oder Ausgaben handelt.

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

Artikel 38 — Der Kalif hat die uneingeschrankte Befugnis, die
Angelegenheiten der Staatsblrger gemél seiner Ansicht und seinem
[gtihad wahrzunehmen. Es steht ihm zu, alles das an Erlaubtem zu
adoptieren, was er benotigt, um die Staatsangelegenheiten zu regeln
und die Angelegenheiten der Blrger zu betreuen. Es ist ihm jedoch
nicht gestattet, irgendeinem islamischen Rechtsspruch unter dem
Vorwand des Nutzens bzw. des Interesses (Maslaha) zuwiderzu-
handeln. So darf er z. B. keiner Familie verbieten, unter dem Vor-
wand der Nahrungsmittelknappheit mehr als ein Kind auf die Welt
zu bringen. Auch darf er nicht unter dem Vorwand, die Ausbeutung
zu verbieten, Preise festlegen. Ebenso wenig darf er einen Nicht-
muslim oder eine Frau unter dem Vorwand der Wahrnehmung der
Angelegenheiten bzw. des Nutzens zum Gouverneur ernennen oder
andere MaRnahmen setzen, die den Gesetzen des Islam wider-
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sprechen. Es ist weder gestattet, das Erlaubte zu verbieten, noch, das
Verbotene zu erlauben.

Artikel 39 — Der Kalif hat keine begrenzte Amtszeit. Befolgt er
die Saria und setzt ihre Gesetze um und ist er in der Lage, die
Staatsangelegenheiten auszuliben, bleibt er Kalif, solange sich sein
Zustand nicht in einer Weise andert, die ihn aus dem Kalifat aus-
schlieRt. Andert sich sein Zustand dergestalt, ist seine unverziigliche
Absetzung verpflichtend.

Artikel 40 — Die Falle, in denen sich der Zustand des Kalifen in
einer Weise andert, die ithn aus dem Kalifat ausschlief3t, sind die
folgenden drei:

a) Wenn eine der Vollzugsbedingungen fiir das Kalifat nicht mehr
erfullt ist. Dies ist der Fall, wenn der Kalif etwa vom Islam ab-
fallt, offensichtlich frevelhaft wird, seinen Verstand verliert oder
dergleichen. Diese Bedingungen sind ndmlich Bedingungen flr
den Vollzug und den Fortbestand des Kalifatsvertrages; sie mis-
sen dauerhaft erfillt sein.

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

c) Wenn er unter Zwang steht und unféhig ist, die Angelegenheiten
der Muslime nach seiner Meinung im Einklang mit dem islami-
schen Recht zu regeln. Sollte er dergestalt Gberwaéltigt werden,
dass er unfahig wird, die Angelegenheiten der Staatsbirger allein
nach seiner Meinung in Ubereinstimmung mit der Saria wahr-
zunehmen, gilt er als rechtlich unféahig, die Aufgaben des Staates
auszutiben, und schlief3t sich damit aus dem Kalifat aus. Dies
konnte in zwei Fallen eintreten:

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

Zweitens: Der Kalif wird von einem Feind tberwaltigt und gerét
in seine Gefangenschaft, sei es durch seine tatsachliche Gefan-
gennahme, sei es, dass er unter den Einfluss des Feindes fallt. In
diesem Fall wird Folgendes untersucht: Besteht Hoffnung auf
Befreiung, wird ihm eine Frist gewahrt, bis keine Hoffnung mehr
auf eine Befreiung besteht. Dann erfolgt seine Absetzung. Be-
steht von vornherein keine Hoffnung auf Befreiung, wird er un-
verziiglich abgesetzt.

Artikel 41 — Allein das Mazalim-Gericht entscheidet, ob eine
derartige Veranderung im Zustand des Kalifen eingetreten ist, die ihn
aus dem Kalifat ausschlief3t, oder nicht. Dieses Gericht allein besitzt
die Befugnis zu seiner Absetzung oder Verwarnung.

DER MU AWIN AT-TAFWID

Artikel 42 — Der Kalif bestimmt einen oder mehrere bevollméch-
tigte Assistenten (Mu@awin at-Tafwid, Plural: Muawind oder
Wuzari at-Tafwid), die die Regierungsverantwortlichkeit mittragen.
Er erteilt ihnen die Vollmacht zur Regelung der Angelegenheiten
nach ihrer Meinung und zu ihrer Durchftihrung nach ihrem [gtihad.

Mit dem Tod des Kalifen ist die Amtszeit seiner Muawiniin be-
endet. Sie setzen ihre Tétigkeit lediglich wahrend der Amtszeit des
Interimsbefehlshabers fort.

Artikel 43 — Fir den Mu‘awin at-Tafwid gelten dieselben Bedin-
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gungen wie flr den Kalifen. Er muss also ménnlich, frei, Muslim,
geschlechtsreif, geistig zurechnungsfahig, rechtschaffen und fahig
sein, die thm Ubertragenen Aufgaben zur Gentige zu erfllen.

Artikel 44 — Die Ernennung des Muawin at-Tafwid muss zwel
Bedingungen erfillen: erstens die allgemeine Befugnis, zweitens die
Stellvertretung. Deswegen muss ihn der Kalif in folgender Weise
beauftragen: ,,Ich betraue dich mit dem, was mir obliegt, als mein
Stellvertreter, oder mit anderen Begriffen, die dieselbe Bedeutung,
namlich die allgemeine Befugnis und die Stellvertretung, ausdri-
cken. Diese Ernennung ermdglicht es dem Kalifen, den AMuawin in
bestimmte Gebiete zu entsenden oder ihn von dort in andere Gebiete
zu verlegen bzw. mit anderen Téatigkeiten zu betrauen, und zwar so,
wie es die Assistenz flr den Kalifen erfordert. Dafiir ist keine neuer-
liche Ernennung notwendig, da dies in den Bereich der urspriing-
lichen (allgemeinen) Befugniserteilung féllt.

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

Artikel 46 — Der Kalif muss die Handlungen des Muawin at-
Tafwid und seine Regelung der Angelegenheiten prifen, um das
Richtige davon zu bestitigen und das Fehlerhafte zu korrigieren,
denn die Betreuung der Angelegenheiten der Umma ist dem Kalifen
Ubertragen worden und obliegt seinem [gtihad.

Artikel 47 — Hat der Mu%4win at-Tafwid eine Angelegenheit ge-
plant, die der Kalif bestétigt hat, so hat er sie so auszufiihren, wie es
vom Kalifen bestatigt wurde, ohne etwas hinzuzufiigen oder zu ver-
ringern. Wenn der Kalif danach dem Mu%win in dessen ausgefuihr-
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ten Entscheidungen widerspricht, muss Folgendes erOrtert werden:
Geht es um eine (gerichtliche) Entscheidung, die entsprechend
durchgefiihrt wurde, oder um Geld, das anspruchsgemafR verwendet
wurde, so ist die Ansicht des Mu awin rechtsgiiltig, weil es sich da-
bei urspringlich um die Ansicht des Kalifen handelt und dieser nicht
das Recht hat, Entscheidungen, die er umgesetzt hat, und Gelder, die
er ausgegeben hat, zuriickzunehmen. Handelt es sich bei dem, was
der Mu%awin ausgefuhrt hat, um etwas anderes, wie die Ernennung
eines Gouverneurs oder die Ausristung der Armee, so ist es dem
Kalifen gestattet, dem Afu‘awin zu widersprechen. In diesem Fall ist
die Ansicht des Kalifen die geltende und die Handlung des Mu 4win
wird aufgehoben, denn der Kalif besitzt das Recht, solche Handlun-
gen von sich selbst zu revidieren. Folglich kann er sie auch von sei-
nem Mu‘awin zuriicknehmen.

Artikel 48 — Die Tétigkeit des Mu a@win at-Tafwid ist nicht auf ir-
gendein Ressort des Verwaltungsapparats beschrankt, vielmehr ist
seine Aufsicht allgemeiner Natur. Diejenigen namlich, die Verwal-
tungsaufgaben (bernehmen, sind Angestellte und keine Regenten.
Der Vollmachtsassistent (Mu%4win at-Tafwid) ist hingegen ein Re-
gent. Er darf fir keine spezifische Tatigkeit ernannt werden, denn
seine Vollmacht hat allgemeinen Charakter.

DER MU AWIN AT-TANFID

Artikel 49 — Der Kalif ernennt einen Vollzugsassistenten
(Mu‘awin at-Tanfid) . Seine Arbeit zdhlt zu den Verwaltungstatig-

keiten und gehort nicht zur Regierungsausiibung. Seine Einrichtung
Ist ein VVollzugsapparat fir alles, was vom Kalifen an die inneren und
auBeren Staatsgremien erlassen wird. Ebenso wird das, was von die-
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sen Gremien gemeldet wird, Gber ihn an den Kalifen weitergeleitet.
Es handelt sich also beim Vollzugsassistenten um eine Verbindungs-
stelle zwischen dem Kalifen und anderen Institutionen. In folgenden
Bereichen leitet er seine Anweisungen weiter und meldet an ihn zu-
rick:

a) Birgerbeziehungen

b) Internationale Beziehungen

c) Armee und Soldaten

d) Andere staatliche Apparate auRer der Armee

Artikel 50 — Der Vollzugsassistent (Muawin at-Tanfid) muss
mannlich und ein Muslim sein, weil er zu den Vertrauten des Kalifen
zahlt.

Artikel 51 — Wie der bevollmé&chtigte Assistent steht auch der
Vollzugsassistent in unmittelbarer Verbindung zum Kalifen. Er wird
aber als Assistent im Vollzug betrachtet, nicht in der Regierungs-
auslibung selbst.

DIE GOUVERNEURE
(AL-WULAT)

Artikel 52 — Die Lander, die der Staat regiert, werden in Einhei-
ten unterteilt. Jede Einheit wird als Wilaya (Provinz) bezeichnet.
Jede Wilaya wird wiederum in Einheiten unterteilt, die als 7mala
(Distrikt, Landkreis) bezeichnet werden. Derjenige, dem die Leitung
einer Wilaya Ubertragen wird, wird als Wali oder Amir bezeichnet,
wéhrend man denjenigen, dem eine “mala unterstellt ist, “4mi/ oder
Hakim nennt.

Artikel 53 — Die Wulat (Gouverneure) werden durch den Kalifen
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ernannt. Die ‘Ummal (Pl. von ‘Amil) werden durch den Kalifen und
die Gouverneure ernannt, wenn diese dazu erméchtigt wurden. Fir
die Gouverneure und Ummal gelten dieselben Bedingungen wie fir
die Mu‘awinan, d. h., sie missen freie, muslimische, geschlechtsrei-
fe, geistig zurechnungsféhige und rechtschaffene Méanner sein. Sie
mussen dartber hinaus fahig sein, die ihnen Ubertragenen Aufgaben
zur Genlige zu bewaéltigen. Sie sollen unter den gottesfiirchtigen und
durchsetzungskraftigen Personen ausgewahlt werden.

Artikel 54 — Der Walihat in seiner Wilaya stellvertretend flir den
Kalifen die Vollmacht zur Regierung und zur Kontrolle der Tatigkei-
ten der Verwaltungsabteilungen. Er besitzt in seiner Wilaya samtli-
che Vollmachten bis auf die Finanzen, das Gerichtswesen und die
Armee. Er besitzt die Befehlsgewalt tber die Einwohner seiner
Wilaya und die Entscheidungsbefugnis in allem, was mit seiner
Wilaya verbunden ist. Die Polizei unterliegt seiner Befehlsgewalt in
Bezug auf die Ausfiihrung, nicht aber in Bezug auf die Verwaltung.

Artikel 55 — Der Waliist nicht dazu verpflichtet, den Kalifen da-
riber zu unterrichten, was er gemal seiner Regierungsbefugnis an
Tatigkeiten durchfthrt, es sei denn auf freiwilliger Basis. Soll etwas
Neues, noch nicht Gehabtes unternommen werden, bringt er es dem
Kalifen zur Kenntnis und handelt daraufhin nach dessen Befehl. Be-
flrchtet er, dass die Angelegenheit durch Abwarten Schaden nimmt,
so handelt er zuerst und informiert danach verpflichtend den Kalifen,
und zwar sowohl Uber die Angelegenheit selbst als auch tber den
Grund, warum er ihn nicht vor Ausflihrung der Handlung informiert
hat.

Artikel 56 — In jeder Wilaya gibt es einen von der Bevolkerung
gewahlten Provinzrat (Maglis al- Wilaya), dem der Walivorsteht. Der
Provinzrat hat die Befugnis zu Verwaltungsangelegenheiten, nicht
aber zu Regierungsangelegenheiten seine Meinung zu duflern. Er
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wird fur die folgenden beiden Aufgabenbereiche ins Leben gerufen:

Erstens: Um dem Wali die erforderlichen Informationen iiber
den Zustand der Wilaya und ihre Bedirfnisse zukommen zu lassen.

Zweitens: Um das Wohlwollen oder die Unzufriedenheit mit der
Regentschaft des Walizu aulBern.

Die Meinung des Rats ist im ersten Bereich nicht verpflichtend,
Im zweiten allerdings schon. Wenn der Rat sich tber den Wali be-
schwert, wird er abgesetzt.

Artikel 57 — Die Amtszeit einer Person in der Wilaya soll nicht
zu lang sein. Der Wali soll seines Amtes enthoben werden, sobald
eine Festigung seiner Position im Lande beobachtet wird oder die
Menschen zu sehr von ihm fasziniert sind.

Artikel 58 — Der Wali wird nicht von einer Wildya in die andere
versetzt, weil seine Ernennung zwar mit einer allgemeinen Befugnis
ergangen, aber ortlich bestimmt ist. Er wird abgesetzt und erneut
ernannt.

Artikel 59 — Der Wali wird abgesetzt, wenn der Kalif dies fir
richtig halt, der Maglis al-Umma seine Unzufriedenheit mit ihm
kundtut oder der Rat seiner Wilaya seine Verargerung Gber ihn zum
Ausdruck bringt. Seine Absetzung erfolgt durch den Kalifen.

Artikel 60 — Der Kalif hat die Pflicht, die Handlungen der Wulat
zu Uberprufen, sie streng zu kontrollieren und jemanden zu ernennen,
der ihn bei ihrer Inspektion und der Uberpriifung ihres Zustandes
vertritt. \Von Zeit zu Zeit muss er sie alle oder einen Teil von ihnen
bei sich versammeln. Auch muss er sich die Beschwerden des Vol-
kes Uber sie anhdren.
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AMIR AL-GIHAD — KRIEGSRESSORT - ARMEE

Artikel 61 — Das Kriegsressort befasst sich mit allen Angele-
genheiten, die mit den Streitkraften in Verbindung stehen, sei es die
Armee, die Polizei, das Kriegsmaterial, die Kriegslogistik, die
Kriegsausristung und dergleichen. Dazu gehdren auch die Militar-
akademien, die Militdrmissionen und alles, was an islamischer und
allgemeiner Geistesbildung fir die Armee erforderlich ist. Das
Kriegsressort befasst sich ebenso mit allem, was mit dem Krieg und
der Kriegsvorbereitung zusammenhangt. Der Leiter dieses Ressorts
wird als Amir al-Gihad bezeichnet.

Artikel 62 — Der Gihad ist eine Pflicht fir die Muslime. Die mili-
tarische Ausbildung ist fir jeden muslimischen Mann, der das Alter
von 15 Jahren erreicht hat, vorgeschrieben. Es ist eine Pflicht fur ihn,
als Vorbereitung fiir den Gihad eine militarische Ausbildung zu ab-
solvieren. Was die tatsdchliche Rekrutierung anlangt, so handelt es
sich um eine Pflicht, die zur Genlge erfullt werden muss (Fard
Kifayah).

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

Artikel 64 — Die Armee erhélt Banner und Flaggen. Der Kalif
Ubergibt demjenigen das Banner, den er als Befehlshaber Gber die
Armee ernennt. Die Flaggen werden durch die Divisionskomman-
danten vergeben.

Artikel 65 — Der Kalif ist der Oberbefehlshaber der Armee, er er-
nennt den Generalstabschef, den General fiir jede Brigade und den
Kommandanten fiir jede Division. Die (brigen Rénge der Armee
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werden durch die Kommandanten und Brigadegeneréle ernannt. Die
Ernennung der Person in den Generalstab erfolgt nach dem Grad
ihrer militarischen Bildung und wird durch den Generalstabschef
vorgenommen.

Artikel 66 — Die Armee bildet eine geschlossene Einheit, die in
bestimmten Militdrbasen stationiert ist. Einige dieser Basen miissen
in den verschiedenen Provinzen und andere an strategisch wichtigen
Orten eingerichtet werden. Manche dieser Basen mussen standig in
Bewegung sein. Sie bilden die kampfbereiten Einheiten. Die Militar-
basen werden in mehreren Gruppen organisiert, von denen jede den
Namen ,,Armee* und eine Nummer erhdlt. So werden die Armeen
etwa als ,.erste” und ,dritte Armee* oder nach dem Namen einer
Provinz ( Wilaya) oder eines Distrikts ( 7mala) bezeichnet.

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

Artikel 68 — Auf jeder Militarbasis muss es eine ausreichende
Anzahl an Stabsoffizieren geben, die einen hohen militarischen
Kenntnisstand und Erfahrung im Entwerfen von Pléanen und dem
Fuhren von Schlachten haben. In der Armee sollte generell eine
moglichst groRe Anzahl an Stabsoffizieren vorhanden sein.

Artikel 69 — Die Armee muss mit allen erforderlichen Waffen,
Geratschaften, Ausrustungen, Kriegsbedarf und der notwendigen Lo-
gistik ausgestattet werden, die es ihr ermoglichen, ihre Aufgaben als
islamische Armee wahrzunehmen.
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INNERE SICHERHEIT

Artikel 70 — Das Ressort fur innere Sicherheit umfasst die Lei-
tung all dessen, was mit der inneren Sicherheit in Zusammenhang
steht. Sie hat die Aufgabe jede Gefahr fiir die innere Sicherheit zu
bannen und hélt die Sicherheit im Lande mithilfe der Polizei auf-
recht. Sie darf sich nicht der Armee bedienen, es sei denn durch ei-
nen Befehl des Kalifen. Der Leiter dieses Ressorts wird ,,Direktor
der inneren Sicherheit” genannt. Das Ressort hat Zweigamter in den
einzelnen Provinzen (Wilayat), die als ,,Abteilungen fir innere Si-
cherheit“ bezeichnet werden. Der Leiter dieser Abteilung tragt die
Bezeichnung ,,Polizeidirektor* der Provinz.

Artikel 71 — Die Polizei besteht aus zwei Teilen: der Militar-
polizei, die dem Amir al-Gihad, also dem Kriegsressort, unterstellt
ist, und der Polizei, die den Gerichten zur Verfiigung steht, um die
Sicherheit im Lande zu wahren. Diese ist dem Ressort fir innere Si-
cherheit unterstellt. Beide Teile erhalten eine eigene Ausbildung mit
einer spezifischen Geistesbildung, um ihre Aufgaben zufriedenstel-
lend erflllen zu kénnen.

Artikel 72 — Die hervorstechendsten Gefahren fir die innere Si-
cherheit, denen das Ressort fiir innere Sicherheit zu begegnen hat,
sind folgende: Apostasie, bewaffneter Aufruhr, Wegelagerei, Uber-
griffe auf privates Eigentum, Ubergriffe auf Personen und ihre Fami-
lienehre, der Umgang mit zwielichtigen Personen, die fir Unglau-
bige, mit denen Kriegszustand herrscht, Spionagetétigkeiten durch-
flhren.
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AUSWARTIGE ANGELEGENHEITEN

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

DAS INDUSTRIERESSORT

Artikel 74 — Das Industrieressort befasst sich mit allen Angele-
genheiten, die mit der Industrie in Verbindung stehen, gleich, ob es
sich um Schwerindustrie handelt, wie Maschinen- und Motoren-
Iindustrie, Fahrzeugindustrie, Werkstoff- und Elektroindustrie, oder
die Leichtindustrie betrifft, und unabhangig davon, ob die Fabriken
von Offentlicher Eigentumsart sind oder in den Bereich des Privatei-
gentums fallen und mit der Kriegsindustrie in Verbindung stehen.
Alle Arten von Produktionsstatten missen auf Grundlage der
Kriegspolitik errichtet werden.

DAS GERICHTSWESEN
(AL-QADA)

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

Artikel 76 — Der Kalif bestimmt unter den erwachsenen, freien,
muslimischen, geistig zurechnungsfahigen, rechtschaffenen und
rechtsgelehrten Ménnern einen Obersten Richter (Qadi al-Quday).
Wird diesem vom Kalifen die Befugnis zur Ernennung und Abset-
zung des Mazalim-Richters erteilt, so muss er dartber hinaus auch
ein Mugtahid® sein. Der Oberste Richter hat die Vollmacht zur Er-
nennung der Richter, zu ihrer Disziplinierung und Absetzung im
Rahmen der Verwaltungsgesetze. Die tbrigen Gerichtsbeamten sind
an den Leiter des Amtes gebunden, das mit der Verwaltung der Ge-
richte betraut ist.

Artikel 77 — Es gibt drei Arten von Richtern. Der erste ist der
Qadr (Richter). Er entscheidet in den Rechtsstreitigkeiten, die sich
zwischen den Menschen in den Rechtsbeziehungen (Mu‘amalat) und
Im Strafrecht (Uqgibaf) ereignen. Der zweite ist der Muhtasib
(Markt- und Sittenvogt). Er entscheidet in den Ordnungswidrigkei-
ten, die das Recht der Gemeinschaft beeintrachtigen. Der dritte ist
der Qadr al-Mazalim, dessen Aufgabe in der Beseitigung eines zwi-
schen den Menschen und dem Staat aufkommenden Streites besteht.

Artikel 78 — Derjenige, der mit dem Richteramt betraut wird,
muss folgende Bedingungen erfillen: Er muss ein Muslim sein, frei,
erwachsen, geistig zurechnungsfahig, rechtschaffen, rechtsgelehrt,
und er muss wissen, wie die Rechtsspriiche (Akkam) auf die jewei-
ligen Situationsfalle angewendet werden. Derjenige, der mit dem
Richteramt der Mazalim beauftragt wird, muss darlber hinaus als
Bedingung mannlich und Mugtahid sein.

> Rechtsgelehrter, der in der Lage ist, neue Rechtsspriiche aus den Quellen abzuleiten
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Artikel 79 — Der Qadi, der Muhtasib und der Mazalim-Richter
konnen mit einer allgemeinen Zustandigkeit fur alle Rechtsfélle im
gesamten Land betraut werden oder eine eingeschrénkte Zustandig-
keit fUr einen bestimmten Ort und bestimmte Rechtsfalle erhalten.

Artikel 80 — Das Gericht darf nur aus einem Richter bestehen,
der die Befugnis zur Entscheidung und Urteilsfallung hat. Es darf
noch einen oder mehrere andere Richter an seiner Seite geben, die
aber keine Befugnis zur Urteilsféllung, sondern lediglich zur Bera-
tung und Meinungsauerung haben. Ihre Meinung ist jedoch fiir den
entscheidungsbefugten Richter nicht bindend.

Artikel 81 — Der Qadi darf nur in einer Gerichtssitzung Urteile
fallen; Beweise und Eide werden nur dort bercksichtigt.

Artikel 82 — Die Gerichte konnen nach Art der von ihnen unter-
suchten Rechtsfalle in mehrere Stufen eingeteilt werden. Es ist er-
laubt, einige Richter nur mit einer bestimmten Art von Rechtsfallen
zu betrauen, wahrend dartiber hinausgehende Falle an andere Ge-
richte weitergeleitet werden.

Artikel 83 — Es gibt keine Wiederaufnahme- oder Revisions-
gerichte (hohere Instanzen). Die Gerichte stehen bezlglich ihrer Ent-
scheidung in einer Rechtsfrage auf einer Stufe. Hat ein Richter ein
Rechtsurteil geféllt, so ist es rechtskraftig gultig und kann keinesfalls
durch das Urteil eines anderen Richters aufgehoben werden, es sei
denn, der Richter hat nicht nach dem Islam gerichtet, einem defi-
nitiven Text aus Koran, Sunna bzw. Konsens der Prophetengeféahrten
(Igma‘ as-Sahaba) widersprochen oder ein Urteil geféllt, das der tat-
sachlichen Realitat entgegensteht.

Artikel 84 — Der Muhtasib ist der Richter, der sémtliche Rechts-
falle untersucht, bei denen es um Rechte der Allgemeinheit geht, wo
es keinen Ankl&ger gibt. Bedingung ist allerdings, dass diese Rechts-
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falle nicht Teil der Hudiid” oder der Ginayat (Gewaltverbrechen)
sind.

Artikel 85— Der Muhtasib hat das Recht, ein Urteil in einer Ord-
nungswidrigkeit zu féllen, sobald er Kenntnis davon hat. Die Urteils-
verkiindung kann an jedem Ort erfolgen, ohne dass eine Gerichts-
sitzung notwendig ware. Dem Muhtasib wird eine Anzahl von Poli-
zisten unterstellt, um seine Befehle durchzuftihren. Sein Urteil wird
auf der Stelle umgesetzt.

Artikel 86 — Der Muhtasib hat das Recht, Personen, die die Be-
dingungen des Mubhtasib erflllen, als Stellvertreter fiir sich auszu-
wahlen. Er verteilt sie auf die verschiedenen Gegenden, wobei diese
Stellvertreter die Befugnis haben, das Amt des Muhtasib in der Re-
gion oder dem Ort auszutiben, mit dem sie betraut wurden, und zwar
in den Rechtsfallen, fir die sie die Befugnis haben.

Artikel 87 — Der Qadr al-Mazalim (Richter fur Staatsvergehen,
Mazalim-Richter) ist ein Richter, der zur Beseitigung jeder vom
Staat ausgehenden Ungerechtigkeit ernannt wird, die irgendeiner un-
ter der Staatsmacht lebenden Person widerféhrt, und zwar unabhén-
gig davon, ob sie zu den Staatsbiirgern gehoért oder nicht, und unab-
h&ngig davon, ob diese Ungerechtigkeit vom Kalifen, von einer an-
deren Regierungsperson oder von einem Beamten begangen wurde.

Artikel 88 — Der Qadr al-Mazalim wird vom Kalifen oder vom
Obersten Richter ernannt. Zur Rechenschaft gezogen, diszipliniert
oder abgesetzt wird er durch den Kalifen bzw. durch den Obersten
Richter, wenn der Kalif ihm die entsprechende Befugnis dazu erteilt
hat. Seine Absetzung ist allerdings nicht gestattet, wéhrend er mit der
Untersuchung einer Ungerechtigkeitsbeschwerde gegen den Kalifen,
den Vollmachtsassistenten (Mu4win at-Tafwid) oder den Obersten
Richter befasst ist. In solchen Fallen liegt die Absetzungsbefugnis

> Wortl.: ,,Grenzstrafen, von Allah fiir gewisse Vergehen festgelegte Strafen
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beim Mazalim-Gericht (Gericht flr Staatsvergehen).

Artikel 89 — Das Amt des Qadli al-Mazalim ist nicht auf eine Per-
son oder eine bestimmte Anzahl von Personen begrenzt. Das Staats-
oberhaupt ernennt vielmehr so viele Mazalim-Richter, wie es flr die
Kl&rung der Ungerechtigkeitsbeschwerden erforderlich ist, und zwar
ungeachtet ihrer Anzahl. Bei der Austbung der Rechtssprechung hat
aber nur ein einziger Richter die Befugnis zur Urteilsfallung. Es ist
zulassig, dass eine Anzahl von Mazalim-Richtern ihm wéhrend der
Gerichtsverhandlung beisitzt; sie haben aber lediglich eine Bera-
tungsfunktion. Der Qadr al-Mazalim ist nicht verpflichtet, ihre Mei-
nung anzunehmen.

Artikel 90 — Das Mazalim-Gericht (Gericht fur Staatsvergehen)
hat das Recht zur Absetzung jeder Regierungsperson und jedes Be-
amten im Staat, wie es auch das Recht zur Absetzung des Kalifen
hat, und zwar dann, wenn die Beseitigung des Vergehens seine Ab-
setzung erfordert.

Artikel 91 — Das Mazalim-Gericht hat die Befugnis, jedes Staats-
vergehen zu untersuchen, ob es mit Personen aus dem Staatsapparat
in Verbindung steht, sich auf einen Verstol3 des Kalifen gegen die
iIslamischen Gesetze bezieht oder ob es die Auslegung eines der Ge-
setzestexte in der Verfassung, im Gesetzbuch oder den tbrigen Ge-
setzen betrifft, die durch das Staatsoberhaupt adoptiert wurden, oder
ob es sich auf eine Steuererhebung oder dergleichen bezieht.

Artikel 92 — Eine Gerichtssitzung ist ebenso wenig Bedingung
fir das Mazalim-Gericht wie die Vorladung des Angeklagten oder
die Existenz eines Klagers. Das Mazalim-Gericht hat vielmehr das
Recht zur Untersuchung eines Vergehens, auch wenn niemand dies-
beztglich eine Beschwerde vorgebracht hat.

Artikel 93 —Jeder Mensch hat das Recht, sich in einer Rechts-
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streitigkeit oder einem Verteidigungsverfahren von wem er will ver-
treten zu lassen, ob er Muslim oder Nichtmuslim ist, Mann oder
Frau. Hierbei gibt es keinen Unterschied zwischen dem Vertreter und
dem Mandanten. Es ist dem Vertreter gestattet, eine Entlohnung zu
beanspruchen, und der Mandant hat die Pflicht, ihm diese gemal
ihrer Ubereinkunft zu bezahlen.

Artikel 94 — Es ist einer Person, die Befugnisse zu einer be-
stimmten Tatigkeit besitzt, wie der Wasiy (Vormund, Treuhénder)
und der Waliy (Vormund in familiarem Bunde), oder zu allgemeinen
Tatigkeiten, wie der Kalif, der Regent und der Beamte, oder auch
dem Mazalim-Richter und dem AMuhtasib erlaubt, sich in einem Pro-
zess oder einem Verteidigungsverfahren durch eine bevollmé&chtigte
Person in seiner Befugnis vertreten zu lassen. Dies ist nur fur die je-
weilige Befugnis als Wasiy oder Waliy, als Staatsoberhaupt, Regent
oder Beamter, als Mazalim-Richter oder Muhtasib moglich. Hierbei
ist es unerheblich, ob diese Person Kl&ger oder Angeklagter ist.

Artikel 95 — Vertrage, Rechtsbeziehungen und Gerichtsurteile,
die vor Entstehung des Kalifats vollzogen wurden und beendet sind,
werden durch das Gericht des Kalifats nicht aufgehoben und nicht
neu aufgerollt, bis auf folgende Ausnahmen:

a) Die Angelegenheit hat einen fortbestehenden Effekt, der dem
Islam widerspricht. In diesem Falle ist es verpflichtend, sie neu
aufzurollen.

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

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

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

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

Artikel 99 — Fir jede Dienstbehdrde wird ein Generaldirektor er-
nannt, fur jedes Amt und jede Verwaltungsstelle ein Direktor, der mit
ihrer Leitung beauftragt und direkt flr sie verantwortlich ist. Diese
Direktoren sind beziiglich ihrer Tatigkeit demjenigen gegentber
verantwortlich, der mit der obersten Leitung ihrer Dienstbehorde,
ihres Amtes oder ihrer Verwaltungsstelle betraut ist. Bezlglich der
Einhaltung der Gesetze und allgemeinen Systeme sind sie vor dem
Walibzw. dem ‘Amil/ verantwortlich.

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

Artikel 101 — Die Ernennung, Versetzung, Suspendierung, Be-
strafung und Absetzung von Beamten, die nicht Direktoren sind,
erfolgt durch diejenigen, die die Gesamtleitung ihrer Dienstbehdr-
den, Amter oder Verwaltungsstellen innehaben.

DAS SCHATZHAUS - BAYT AL-MAL

Artikel 102 — Das Schatzhaus (Bayt al-Mal) regelt als Behorde
die Einnahmen und Ausgaben gemaR den islamischen Rechtssprii-
chen, und zwar im Hinblick auf ihre Einhebung, ihre Verwahrung
und ihre Ausgabe. Der Leiter der Schatzhausbehdrde wird als ,,Ober-
schatzmeister (Hazin Bayt al-Mal) bezeichnet. Dieser Behorde sind
Abteilungen in den verschiedenen Provinzen angeschlossen. Die
Leiter der Provinzabteilungen werden ,,Schatzmeister* (Sahib Bayt
al-Mal) genannt.

DAS MEDIENAMT

Artikel 103 — Das Medienamt ist die verantwortliche Behorde fir
die Festlegung und Durchfiihrung der Medienpolitik des Staates im
Dienste des Islam und der Muslime. Im Inneren dient es dem Aufbau
einer starken, gefestigten islamischen Gesellschaft. Und nach auf3en
hat es die Aufgabe, sowohl in Friedens- als auch in Kriegszeiten den
Islam in einer Weise darzustellen, die seine GrolRe, seine Gerechtig-
keit und die Stérke seiner Soldaten demonstriert. Gleichzeitig soll die
Verdorbenheit und Ungerechtigkeit der von Menschenhand geschaf-
fenen Systeme und die Schwéche ihrer Soldaten offengelegt werden.
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Artikel 104 — Medien, deren Eigentlimer Birger des Staates sind,
bendtigen keine Genehmigung. Es muss lediglich eine Informations-
note zur Kenntnisnahme an das Medienamt gerichtet werden, die das
Amt darlber informiert, um was flr ein Medium es sich handelt. Der
Eigentiimer des Mediums und seine Redakteure sind fir jedes Mater-
lal verantwortlich, das sie verdffentlichen. Fir jede islamrechtliche
Ubertretung werden sie wie jeder Staatsbiirger zur Verantwortung
gezogen.

DIE RATSVERSAMMLUNG
(MAGLIS AL-UMMA)

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

Artikel 106 — Die Mitglieder des Provinzrats (Magiis al-Wildya)
werden von den Einwohnern der betreffenden Provinz ( Wilaya) di-
rekt gewéhlt. Die Mitgliederzahl des Provinzrates in jeder Provinz
des Staates wird aus der Einwohnerzahl der betreffenden Provinz
nach einem Proportionalitatsfaktor bestimmt. Die Mitglieder des
Maglis al-Umma werden direkt von den Mitgliedern der Provinzréte
gewaéhlt. Maglis al-Umma und Maglis al-Wilaya haben dieselbe
Konstituierungsdauer, die gleichzeitig beginnt und gleichzeitig endet.

Artikel 107 — Jeder, der die Staatsangehorigkeit besitzt, ge-

152



schlechtsreif und geistig zurechnungsfahig ist, hat das Recht, Mit-
glied im Maglis al-Umma und im Maglis al-Wilaya zu sein, sei es
ein Mann oder eine Frau, ein Muslim oder ein Nichtmuslim. Die
Mitgliedschaft der Nichtmuslime ist allerdings darauf begrenzt, Be-
schwerden ber die Ungerechtigkeit der Regierenden oder eine man-
gelhafte Anwendung des Islam vorzubringen.

Artikel 108 — Unter Sird oder Maswara versteht man das gene-
relle Einholen einer Meinung. In der Gesetzgebung, bei Definitionen
und intellektuellen Fragen, wie das Ermitteln von Tatsachen sowie
fachspezifische und wissenschaftliche Angelegenheiten, ist sie nicht
verbindlich. Sie ist dann verbindlich, wenn der Kalif sie in prakti-
schen Angelegenheiten einholt oder bei Téatigkeiten, die keiner Un-
tersuchung und tiefgriindigen Betrachtung bedirfen.

Artikel 109 — Sizr7 ist ausschlieBlich ein Recht der Muslime. Die
Nichtmuslime haben kein Recht auf Suzrg, wobei die Meinungs-
auBerung allen Staatsblrgern gestattet ist, seien es Muslime oder
Nichtmuslime.

Artikel 110 — Holt der Kalif die Meinung des Maglis al-Umma in
Fragestellungen ein, bei denen die Sira verbindlich ist, wird die
Mehrheitsmeinung tGbernommen, und zwar abgesehen davon, ob sie
richtig oder falsch ist. In allen anderen Fragen, die zur unverbind-
lichen Sura zahlen, wird nach der Wahrheit gesucht, abgesehen von
jeglichen Mehrheits- oder Minderheitsverhéltnissen.

Artikel 111 — Die Ratsversammlung (Maglis al-Umma) hat finf
Befugnisse:

Erstens:

a) Sie wird vom Kalifen in den praktischen Dingen und Frage-
stellungen, die mit der Betreuung der innenpolitischen Angele-
genheiten verbunden sind und keiner tiefgrindigen rationalen
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Untersuchung bzw. eingehenden Betrachtung bedurfen, zu Rate
gezogen und &uRert ihm gegendber die Ratsmeinung. Zu diesem
Bereich zahlen Regierungsfragen, Unterrichts- und Gesundheits-
fragen, Wirtschafts- und Handelsfragen sowie Fragen im Bereich
Industrie, Landwirtschaft und Ahnliches. In diesen Ange-
legenheiten ist die Meinung der Ratsversammlung bindend.

b) Bei intellektuellen Fragen hingegen, die einer tiefgriindigen Un-
tersuchung und eingehenden Betrachtung bedirfen, sowie bei
Fragen, die Erfahrung und besondere Kenntnis erfordern, und
ebenso bei fachspezifischen, finanziellen, militarischen und au-
Renpolitischen Fragen kann sich der Kalif an die Ratsversamm-
lung wenden, um sich mit ihr zu beraten und ihre diesbeztigliche
Meinung einzuholen. Die Meinung der Ratsversammlung ist in
diesen Angelegenheiten nicht bindend.

Z.weitens:

Der Kalif hat die Mdglichkeit, dem Maglis al-Umma die Rechts-
spriiche und Gesetze vorzulegen, die er adoptieren will. Die Muslime
unter seinen Mitgliedern haben das Recht, sie zu diskutieren und das
Richtige und Falsche darin darzulegen. Sind sie mit dem Kalifen
uber die Adoptionsmethode gemaR den im Staat adoptierten islam-
rechtlichen Prinzipien uneinig, wird das Mazalim-Gericht zur Ent-
scheidung angerufen. Die Meinung des Gerichts ist in diesem Falle
bindend.

Drittens:

Der Maglis al-Umma hat das Recht, den Kalifen tber alle Hand-
lungen zur Rechenschaft zu ziehen, die im Staat tatsachlich ausge-
flhrt wurden, gleichgiiltig, ob es sich um innere oder duf3ere Angele-
genheiten, Angelegenheiten des Finanzwesens oder der Armee han-
delt. Die Meinung der Ratsversammlung ist dabei in den Bereichen
verbindlich, in denen die Mehrheitsmeinung verbindlich ist, und in
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jenen Bereichen unverbindlich, in denen die Mehrheitsmeinung un-
verbindlich ist.

Sind sich Maglis al-Umma und Kalif in einer tatséchlich vollzo-
genen Handlung vom islamrechtlichen Aspekt her uneinig, wird das
Mazalim-Gericht angerufen, um zu entscheiden, ob die Handlung
gesetzeskonform war oder nicht. Die Meinung des Mazalim-Gerichts
Ist in diesem Falle bindend.

Viertens:

Der Maglis al-Umma hat das Recht, seine Unzufriedenheit mit
den Gouverneuren (Wulaf), den Assistenten (Mu‘awinin) und den
Distriktleitern (‘Ummal) kundzutun. Seine Meinung ist in dieser
Angelegenheit bindend, und der Kalif hat sie unverzuglich abzu-
setzen. Sind sich Maglis al-Umma und der betreffende Maglis al-
Wilaya beziiglich der Zufriedenheit oder Unzufriedenheit mit den
Gouverneuren und Distriktleitern uneinig, wird in diesem Fall der
Meinung des Maglis al- Wildaya der Vorzug gegeben.

Fiinftens:

Die Muslime unter den Mitgliedern des Maglis al-Umma haben
das Recht, die Kandidaten fiir das Kalifat aus der Liste jener Perso-
nen einzugrenzen, die durch einen Beschluss des Mazalim-Gerichts
die Einsetzungsbedingungen erfillen. IThre Mehrheitsmeinung ist in
diesem Falle bindend. So darf der Kalif nur aus jenen Kandidaten
gewéhlt werden, die der Maglis al-Umma eingegrenzt hat.
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DAS BEZIEHUNGSSYSTEM DER
GESCHLECHTER

(AN-NIZAM AL-IGTIMA 9)

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

Artikel 113 — Ménner und Frauen mussen grundsatzlich vonei-
nander getrennt werden. Sie kommen nur fir eine Notwendigkeit
zusammen, die das islamische Recht erlaubt hat, wie Pilgerfahrt oder
Handel.

Artikel 114 — Der Frau werden dieselben Rechte zuerkannt wie
dem Mann, und ihr obliegen auch dieselben Pflichten bis auf das,
was der Islam durch Rechtsbelege ihr oder dem Mann speziell zuge-
schrieben hat. Sie hat das Recht, Handel und Landwirtschaft zu be-
treiben, industriellen Tatigkeiten nachzugehen, Vertrage abzuschlie-
Ren und Rechtsbeziehungen (Mu4amalai) einzugehen. Sie hat das
Recht auf jede Art von Besitz und das Recht, ihren Besitz selbst oder
durch andere zu vermehren. Ebenso hat sie das Recht, alle Lebens-
angelegenheiten selbst durchzufthren.

Artikel 115 — Die Frau darf in den Staatsdienst aufgenommen
werden, Mitglieder in die Ratsversammlung wéhlen und selbst Mit-
glied darin sein. Sie darf sich an der Wahl des Kalifen beteiligen und
ihm die Bara leisten.

Artikel 116 — Die Frau darf nicht mit Regierungsaufgaben betraut
werden. Sie darf weder Kalif noch Mu3win noch Wali oder Amil

sein oder irgendeine Tatigkeit austiben, die als Regierungstatigkeit
zu betrachten ist. Sie darf auch nicht Oberster Richter sein oder Rich-
ter im Mazalim-Gericht und das Amt des Amir al-Gihad nicht iiber-
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nehmen.

Artikel 117 — Die Frau lebt in einem privaten und in einem 0f-
fentlichen Bereich. Im Offentlichen Leben ist es ihr gestattet, mit
Frauen, Maharint’® und fremden Mannern zusammen zu sein, und
zwar unter der Voraussetzung, dass nichts von ihr zu sehen ist als das
Gesicht und die Hande, dass sie weder ihre Reize zur Schau stellt
noch sich unanstidndig verhélt. Im privaten Leben darf sie nur mit
Frauen oder Maharim zusammen sein, der Umgang mit fremden
Mannern ist nicht gestattet. Im privaten wie im 6ffentlichen Leben ist
sie an samtliche Gesetze der Saria gebunden.

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

Artikel 119 — Die Auslibung jedweder Handlung, die eine Gefahr
fir die Moral darstellt oder Verderben in der Gesellschaft hervorruft,
Ist sowohl Méannern als auch Frauen untersagt.

Artikel 120 — Das Eheleben soll von Zufriedenheit geprégt sein,
und das Verhaltnis der Ehepartner zueinander ist das von Geféhrten.
Die Flrsorge (Qiwama) des Ehemannes fir die Ehefrau entspricht
einer Obhut, nicht einer Herrschaft. Sie ist zu Gehorsam verpflichtet,
und er ist dazu verpflichtet, gemaR ihrem Status fiir ihren Unterhalt
aufzukommen.

Artikel 121 — Die beiden Ehepartner unterstitzen sich vollstandig
in der Austbung der Haushaltstatigkeiten. Der Ehemann ist dazu
verpflichtet, alle auBerhalb des Hauses anfallenden Arbeiten auszu-
fihren, wahrend die Ehefrau samtliche innerhalb des Hauses anfal-

% Anverwandte und Familienangehdrige, die eine Frau nicht ehelichen darf; Plural von
Mahram
> zu bedeckende Korperteile (BloRe)
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lenden Tatigkeiten zu erledigen hat, soweit sie dazu in der Lage ist.
Er ist dazu verpflichtet, ihr in dem Malie Hausangestellte zur Verfi-
gung zu stellen, wie es zur Ausfihrung der Aufgaben ausreicht, die
sie selbst nicht ausfiihren kann.

Artikel 121 — Das Sorgetragen um die Kleinkinder ist eine Ver-
pflichtung fir die Frau und ihr Recht, unabhéangig davon, ob sie
Muslimin oder Nichtmuslimin ist, so lange das Kleinkind dieser Ob-
hut bedarf. Bedarf es ihrer nicht mehr, gilt (im Falle einer Trennung)
Folgendes: Sind die Betreuerin des Kindes und der Vormund ( Waliy)
Muslime, kann das Kind, sei es weiblich oder méannlich, wahlen, bei
wem es bleiben will. Demjenigen, den es gewahlt hat, wird das Kind
zugesprochen, sei es der Mann oder die Frau. Sollte einer der beiden
Nichtmuslim sein, kann das Kind nicht zwischen ihnen wéhlen, son-
dern wird dem muslimischen Teil zugesprochen.

DAS WIRTSCHAFTSSYSTEM

Artikel 123 — Wirtschaftspolitik bedeutet, dass man, bei der Be-
trachtung der menschlichen Bedurfnisse stets den Standard vor Au-
gen hat, auf dem sich die Gesellschaft befinden soll. Dieser Standard,
auf dem sich die Gesellschaft befinden soll, wird als Grundlage her-
angezogen, um die menschlichen Bedurfnisse zu befriedigen.

Artikel 124 — Das Wirtschaftsproblem besteht in der Verteilung
der Glter und Dienstleistungen auf alle Staatsbirger und in der Ge-
wahrleistung von deren Nutzung, indem allen Birgern ermoglicht
wird, sie anzustreben und zu besitzen.

Artikel 125 - Die Befriedigung samtlicher Grundbedirfnisse
muss jedem einzelnen Individuum in vollstandiger Weise garantiert
werden. Jedem einzelnen Individuum muss auch die Mdglichkeit
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gewabhrleistet werden, dariiber hinausgehende, ergédnzende Bediirf-
nisse auf dem hdochstmdglichen Niveau zu befriedigen.

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

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

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

Artikel 129 — Das 6ffentliche Eigentum ist die Erlaubnis des Ge-
setzgebers fir die Gemeinschaft, an der Nutzung einer Sache ge-
meinsam teilzuhaben.

Artikel 130 — Jedes Gut, dessen Ausgabe im Ermessen des Kali-
fen und seines Igtihads liegt, wird als Staatseigentum betrachtet, wie
Steuergelder, Harag (Lehnsgeld) und Gizya.

Artikel 131 — Das Privateigentum beweglicher und unbeweg-
licher Giiter ist an die fiinf durch die Sari%a festgelegten Ursachen
gebunden:

a) Arbeit
b) Erbschaft
c) Das Bediirfnis nach Gltern zum Zwecke des Lebensunterhalts
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d) Materielle Zuwendungen des Staates an seine Blirger

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

Artikel 132 — Das Verfluigen Uber das erworbene Eigentum ist an
die Erlaubnis des Gesetzgebers (Allahs) gebunden, sei es zu dessen
Ausgabe oder Vermehrung. Ausgeben im Verbotenen (Saraf), Uber-
schwang (7araf) und Geiz sind untersagt. Kapitalistische Unterneh-
men, Genossenschaften und alle weiteren Rechtsbeziehungen
(Mu‘amalai), die dem islamischen Gesetz widersprechen, sind verbo-
ten. Auch Zinsen, betriigerische Ubervorteilung, Monopolisierung,
Glicksspiel und dergleichen sind verboten.

Artikel 133 — ‘Usr-Boden ist jedes Land oder Gebiet, dessen Be-
wohner von sich aus (also ohne vorhergehende Eroberung durch die
Muslime) den Islam angenommen haben, sowie die Arabische Halb-
insel. Harag-Boden ist jedes Land, das aulRer der Arabischen Halbin-
sel durch Krieg oder Friedensvertrag eroffnet wurde. Bei ‘Usr-Boden
erlangen die Individuen das Eigentum des Bodens selbst (Ragabat al-
Ard) und dessen Nutzungsrecht (Manfa‘at al-Ard). Beim Harag-
Boden bleibt das eigentliche Bodeneigentum in der Hand des Staates,
wahrend die Individuen das Nutzungsrecht des Bodens besitzen.
Jedes Individuum hat das Recht, ‘Usr~Boden und das Nutzungsrecht
von Harag-Boden durch islamische Rechtsvertrdge auszutauschen.
Sie werden von ihm auch vererbt wie jeder andere Besitz.

Artikel 134 — Das Eigentum von brachliegendem Land (a/-Ard
al-Mawai) erwirbt man durch Bestellung und Einz&unung. Nicht
brachliegendes Land kann nur durch eine islamrechtliche Ursache
erworben werden, wie Erbschaft, Kauf oder Zuweisung (/gz2).

Artikel 135 — Das Verpachten von Land zur landwirtschaftlichen
Nutzung ist absolut verboten, gleich, ob es sich um Harag- oder Usr-
Boden handelt. Ebenso ist die Muzaraa (das Bewirtschaften des
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Ackers durch einen anderen fur einen Teil der Ernte) untersagt. Die
Musagat (Bewasserung und Bewirtschaftung von Baumplantagen
durch andere fiir einen Teil des Ertrages) ist hingegen gestattet.

Artikel 136 — Jeder Landbesitzer ist verpflichtet, das Land zu
nutzen. Der Bedurftige bekommt eine ausreichende FOrderung aus
dem Schatzhaus der Muslime (Bayt al-Mal), um ihm die Bewirt-
schaftung seines Landes zu ermoéglichen. Jedem, der Agrarland drei
Jahre lang brach liegen l&sst und nicht nutzt, wird es entzogen und
einem anderen gegeben.

Artikel 137 — Offentliches Eigentum manifestiert sich in drei
Dingen:

a) Alle gemeinnitzigen Einrichtungen, wie Offentliche Anlagen und
Platze

b) GroRe Rohstoffvorkommen, wie Olquellen

c) Dinge, die aufgrund ihrer Natur nicht von Individuen besessen
werden kénnen, wie Flisse

Artikel 138 — Fabriken z&hlen grundsétzlich zum Privateigentum.
Allerdings fallen sie unter das Gesetz dessen, was sie erzeugen. Ge-
hort das Erzeugnis in den Bereich des Privateigentums, fallt auch die
erzeugende Fabrik darunter, wie etwa Textilfabriken. Gehort das
Erzeugnis zum o6ffentlichen Eigentum, steht die Fabrik ebenfalls im
offentlichen Eigentum, wie die Fabriken zur Eisenerzeugung.

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

Artikel 140 — Jedes Individuum der Umma hat das Recht zur
Nutzung dessen, was zum Offentlichen Eigentum z&hlt. Es ist dem
Staat nicht gestattet, einer Einzelperson unter Ausschluss der restli-
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chen Staatsburger die Erlaubnis zu erteilen, 6ffentliches Eigentum in
Besitz zu nehmen oder zu nutzen.

Artikel 141 — Es ist dem Staat erlaubt, brachliegenden Boden und
das, was sich im Offentlichen Eigentum befindet, aufgrund eines
Interesses, das er flr die Staatsblrger sieht, vor 6ffentlichem Zugang
zu schitzen.

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

Artikel 143 — Die Zakat wird von den Muslimen erhoben und
von jenen Besitztimern entnommen, von denen das islamische Ge-
setz die Entnahme bestimmt hat. Dazu zahlen Geld, Handelswaren,
Vieh und Getreide. Zakat wird nur von dem entnommen, was das is-
lamische Gesetz vorgesehen hat. Sie wird von jedem Eigentlimer er-
hoben, gleich, ob er rechtsfahig (mukaliaf) ist, wie die geistig zu-
rechnungsfahige und geschlechtsreife Person, oder ob er nicht rechts-
fahig ist, wie das minderjahrige Kind und der Geisteskranke. Die
Zakat wird gesondert im Schatzhaus verwahrt und ausschlieRlich fir
eine oder mehr der acht im Koran erwéhnten Kategorien ausgegeben.

Artikel 144 — Die Gizya wird von den Schutzbefohlenen
(Dimmiyyuan) erhoben, und zwar von den geschlechtsreifen Mannern
gemaR ihren finanziellen Mdglichkeiten. Sie wird nicht von Frauen
und Kindern erhoben.

Artikel 145 — Der Harag wird vom Harag-Land nach dessen Ern-
tepotential erhoben. Im Fall des Usr-Landes wird Zakat vom realen
Ertrag erhoben.

Artikel 146 — VVon den Muslimen wird eine vom islamischen Ge-
setz zugelassene Steuer erhoben, um die Ausgaben des Schatzhauses
abzudecken, und zwar unter der Voraussetzung, dass sie von dem
Vermogen geleistet werden, das tber die normalen, fir den Eigen-

162



timer zu gewdhrleistenden Bedirfnisse hinausgeht. Gleichzeitig
haben sie den Notwendigkeiten des Staates zu gentgen.

Artikel 147 — All die Aufgaben, zu deren Ausfiihrung die Umma
durch das islamische Recht verpflichtet ist und flr deren Vollzug
sich keine Mittel im Schatzhaus befinden, werden auf die Umma
Ubertragen. Der Staat hat in diesem Fall das Recht, die erforderlichen
Mittel durch die Erhebung von Steuern von der Umma einzuholen.
Fir das, was nicht durch das islamische Gesetz der Umma verpflich-
tend auferlegt wurde, darf der Staat keine Steuer erheben. So ist es
nicht gestattet, Gebuhren fir Gerichte, Verwaltungsstellen oder ftr
die Durchftihrung irgendeiner Bertreuungstatigkeit zu erheben.

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

Artikel 149 — Die stdndigen Einkiinfte des Schatzhauses sind der
gesamte Fay (Kriegsgiiter), die Gizya, der Harag, ein Finftel des
Rikaz (privat geforderte Bodenschitze) und die Zakat. Diese Gelder
werden stdndig erhoben, ob nun ein Bedarf dafiir besteht oder nicht.

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

a) Zur Deckung der fur das Schatzhaus verpflichtenden Ausgaben
fir die Armen, die Bedurftigen, den mittellosen Reisenden (/bn
as-Sabil) und zur Durchfiihrung der Pflicht des Gihad,

b) Zur Deckung der Aufwandsentschadigungen, die das Schatzhaus
verpflichtend zu leisten hat, wie die Beamtengehélter, die Léhne
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d)

der Soldaten und die Entschadigungen fir die Regenten.

Zur Deckung der Ausgaben, die das Schatzhaus fiir Birger-
betreuung und Infrastruktur verpflichtend zu leisten hat, wie der
Bau von Straen, die Forderung von Wasser, der Bau von Mo-
scheen, Schulen und Krankenhausern.

Zur Deckung der fur das Schatzhaus verpflichtenden Ausgaben,
die durch Notwendigkeit entstehen, wie etwa durch Naturka-
tastrophen, die die Staatsbiirger heimsuchen, wie z. B Hungers-
note, Uberflutungen oder Erdbeben.

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

die Gelder, welche vom Zoll an den Grenzstellungen des Landes
eingenommen werden, Gelder, die aus dem Offentlichen oder dem
staatlichen Eigentum hervorgehen, vererbtes VVermogen, fir das sich
keine Erben finden, und das Vermogen der Apostaten.

Artikel 152 — Die Ausgaben des Schatzhauses teilen sich auf

sechs Bereiche auf:

a)

b)

C)

Die acht Kategorien, die einen Anspruch auf ZakarGelder ha-
ben, werden aus dem ZakarFonds ausgezahit.

Den Armen und Bedurftigen, dem mittellosen Reisenden (/bn as-
Sabil), dem Gihad und den zahlungsunfahigen Schuldnern wer-
den flr den Fall, dass sich kein Geld im Zaka~Fonds befindet,
aus den standigen Einkilnften des Schatzhauses Mittel ausge-
zahlt. Findet sich auch dort kein Geld, wird den zahlungsunfahi-
gen Schuldnern nichts ausgezahlt. Fr die Armen, die Bedurfti-
gen, den mittellosen Reisenden und den Gihad werden Steuern
erhoben, um die Ausgaben dafiir abzudecken. Zu diesem Zweck
kann auch eine Anleihe aufgenommen werden, wenn die Be-
furchtung negativer Auswirkungen besteht.

Personen, die im Staatsdienst sind, wie Beamte, Regenten und
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Armeeangehorige, werden aus dem Schatzhaus bezahlt. Sollte
das Geld im Schatzhaus nicht ausreichen, werden unverziglich
Steuern erhoben, um diese Ausgaben zu decken. Es kann auch
eine Anleihe aufgenommen werden, wenn die Beflirchtung nega-
tiver Auswirkungen besteht.

d) Die Dienststellen und die grundlegende Infrastruktur, wie Stra-
Ben, Moscheen, Krankenhduser und Schulen, werden aus dem
Schatzhaus bezahlt. Reichen die Gelder des Schatzhauses nicht
aus, werden unverziglich Steuern erhoben, um diese Ausgaben
zu decken.

e) Zusatzeinrichtungen und zusatzliche Dienststellen werden aus
dem Schatzhaus bezahlt. Findet sich daflr nicht ausreichend
Geld, wird dafir nichts aufgewendet. Diese Anliegen werden
aufgeschoben.

f) Fir plotzliche Katastrophen wie Erdbeben und Uberflutungen
wird aus dem Schatzhaus gezahlt. Findet sich dort kein Geld,
wird unverztglich eine Anleihe aufgenommen, die danach durch
erhobene Steuern abgedeckt wird.

Artikel 153 — Der Staat garantiert Arbeit flr jeden, der die
Staatsangehorigkeit besitzt.

Artikel 154 — Angestellte bei Privatpersonen oder Unternehmen
sind in allen Rechten und Pflichten den Angestellten beim Staat
gleichgestellt. Jeder, der flr einen Lohn arbeitet, ist ein Angestellter,
wie sehr sich auch die Art der Téatigkeit oder der Arbeitnehmer un-
terscheidet. Gibt es Differenzen zwischen dem Arbeitnehmer und
dem Arbeitgeber tber den Lohn, wird nach dem allgemeinen Stan-
dard entschieden. Haben sie eine andere Differenz, wird nach dem
Arbeitsvertrag gemaR den islamischen Gesetzen entschieden.

Artikel 155 — Es ist gestattet, den Lohn nach dem Arbeitsnutzen
oder dem Nutzen des Arbeitnehmers selbst festzusetzen, nicht aber
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nach den Kenntnissen oder dem akademischen Grad des Arbeitneh-
mers. Es gibt keine periodischen Lohnerh6hungen (Biennalspriinge)
fir Angestellte, vielmehr erhalten sie den vollen, ihnen zustehenden
Lohn ausbezahlt, sei es flir den Nutzen ihrer Arbeit oder den ihrer
selbst.

Artikel 156 — Der Staat garantiert den Unterhalt fiir diejenigen,
die kein Eigentum, keine Arbeit und niemanden haben, der fir sie
unterhaltspflichtig ist. Der Staat ist fiir Unterkunft und Betreuung der
hilfsbedtrftigen und kranken Menschen verantwortlich.

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

Artikel 158 — Der Staat soll es jedem Staatsbiirger ermoglichen,
seine erganzenden Bedurfnisse zu befriedigen. Er hat — gemal den
ihm zur Verfligung stehenden finanziellen Mitteln — fir ein Gleich-
gewicht in der Gesellschaft zu sorgen. Dabei geht er nach folgenden
Gesichtspunkten vor:

a) Von seinen beweglichen oder unbeweglichen Besitztimern aus
dem Schatzhaus vergibt der Staat Giter an die Staatsburger.
Auch aus erworbenen Kriegsgutern und dergleichen werden
Vermaogenswerte verteilt.

b) Von dem in seinem Besitz befindlichen bewirtschafteten und
nicht bewirtschafteten Land macht der Staat denjenigen, die
nicht ausreichend viel Agrarland besitzen, Schenkungen (/gt3).
Denjenigen, die Land besitzen und es nicht nutzen, wird nichts
gegeben. Bauern, die finanziell nicht in der Lage sind, Landwirt-
schaft zu betreiben, wird Geld gegeben, damit sie die Fahigkeit
zur Bewirtschaftung ihres Agrarlandes erhalten.

c) Der Staat deckt die Schulden derjenigen, die nicht zu ihrer Riick-
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zahlung in der Lage sind, aus dem ZakarGeld, den Kriegsgultern
und dergleichen ab.

Artikel 159 — Der Staat betreut die landwirtschaftlichen Ange-
legenheiten und Ernten gemall den Anforderungen der Landwirt-
schaftspolitik, deren Ziel die Bestellung des Bodens auf dem hochst-
moglichen Ertragsniveau ist.

Artikel 160 — Der Staat betreut samtliche Industrieangelegen-
heiten und ist direkt mit den Industriezweigen betraut, die zum 0f-
fentlichen Eigentum gehoren.

Artikel 161 — Der AuBenhandel wird nach der Staatsan-
gehorigkeit des Handlers geregelt, nicht nach dem Ursprung der Wa-
re. Den Handlern feindlicher Nationen (Harbiyyiin) ist es untersagt,
In den Landern des Staates Handel zu treiben, auf3er durch eine spe-
zielle Erlaubnis fur den Handler oder fir die Waren. Handler, mit
deren L&ndern ein Vertrag abgeschlossen wurde (Mu ahidin), wer-
den gemaR den Vertragen behandelt, die zwischen diesen Landern
und dem islamischen Staat bestehen. Handler, welche Bulrger des
iIslamischen Staates sind, durfen keine Gulter exportieren, die das
Land bendétigt. Sie dirfen keine Ressourcen ausfiihren, die der mili-
tarischen, industriellen oder wirtschaftlichen Starkung des Feindes
dienen. Sie werden nicht an der Einfuhr irgendeines Besitzes gehin-
dert. Von diesen Gesetzen ist jenes Land ausgenommen, zwischen
dem und uns tatséchlich Krieg herrscht, wie z. B. ,,Israel”. In diesem
Fall gelten in allen bilateralen Beziehungen die Gesetze der tatséch-
lichen Kriegsstatte (Dar al-Harb), seien sie wirtschaftlicher oder
anderer Natur.

Artikel 162 — Alle Staatsbiirger haben das Recht zur Errichtung
wissenschaftlicher Labors, die sich auf samtliche Angelegenheiten
des Lebens beziehen. Der Staat hat die Pflicht, solche Labors selbst
zu errichten.
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Artikel 163 — Es ist den Einzelpersonen untersagt, im Besitz von
Labors zu sein, die Substanzen herstellen, deren individueller Besitz
zu einem Schaden fir die Umma oder den Staat fihren.

Artikel 164 — Der Staat stellt s&mtliche Gesundheitsdienste fiir
die gesamte Bevolkerung kostenlos zur Verfligung, verbietet aber
nicht die Inanspruchnahme von Privatarzten oder den Verkauf von
Medikamenten.

Artikel 165 — Die Nutzung und Investition auslandischer Gelder
Im Staat ist ebenso verboten wie die Gewéhrung von Privilegien fir
Auslander.

Artikel 166 — Der Staat gibt eine eigene, unabhangige Wahrung
heraus, die an keine fremde Wé&hrung gebunden sein darf.

Artikel 167 — Die Wahrung des Landes besteht aus gepragtem
und ungepragtem Gold und Silber. Anderes Geld ist nicht gestattet.
Der Staat darf anstelle von Gold oder Silber etwas anderes heraus-
geben, unter der Bedingung, dass es den Gegenwert an Gold und Sil-
ber im Staatstresor (Hizana) gibt. Der Staat darf Kupfer, Bronze, Pa-
pier oder etwas anderes herausgeben und im eigenen Namen als Geld
préagen, wenn es daftr eine vollstdndige Deckung in Gold und Silber
gibt.

Artikel 168 — Ein direkter Umtausch zwischen der Wéhrung des
Staates und anderen Wahrungen ist gestattet, ebenso wie der Um-
tausch innerhalb der eigenen Wahrung gestattet ist. Der Umtausch-
wert zwischen den Wéhrungen kann sich verdndern, solange die
getauschten Wahrungen unterschiedlich sind und der Umtausch in
sofortiger Barauszahlung und nicht auf Kredit erfolgt. Die Um-
tauschrate darf ohne jegliche Beschrankung variieren, solange die
Wahrungen unterschiedlich sind. Jeder Staatsblrger hat das Recht,
Im Inland oder Ausland die Wahrung zu kaufen, die er will. Er kann
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diese Wahrung nach Belieben eintauschen, ohne eine Bewilligung
oder dergleichen flr den Wahrungskauf zu bendtigen.

DIE BILDUNGSPOLITIK

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

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

Artikel 171 — Das Ziel der Bildung ist die Schaffung der islami-
schen Personlichkeit (as-Sahsiyya al-islamiyya) und die Versorgung
der Menschen mit den Wissenschaften und Kenntnissen, die mit den
Lebensangelegenheiten in Zusammenhang stehen. Die Bildungs-
methoden werden darauf ausgerichtet, dieses Ziel zu erreichen. Jede
Methode, die zu etwas anderem als diesem Ziel fihrt, ist untersagt.

Artikel 172 — Unterrichtsstunden in den islamischen Wissen-
schaften und der arabischen Sprache missen wdéchentlich in dem-
selben quantitativen und zeitlichen Stundenumfang erteilt werden
wie die Ubrigen Wissenszweige.

Artikel 173 — In der Bildung muss zwischen den experimentellen
Wissenschaften und was damit in Verbindung steht, wie Mathematik,
und den Geisteswissenschaften unterschieden werden. Die experi-
mentellen Wissensschaften und damit verbundene F&cher werden
nach Bedarf unterrichtet und in keiner Schulstufe beschrankt. Die
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Geisteswissenschaften werden in den ersten Stufen vor der Hoch-
schule gemaR einer bestimmten Politik, die nicht den Ideen des Islam
und seinen Gesetzen widerspricht, unterrichtet. In der Hochschul-
stufe werden sie gleich den Naturwissenschaften unterrichtet, und
zwar unter der Bedingung, dass sie nicht zu einem Abweichen von
der allgemeinen Bildungspolitik und ihrem Ziel fiihren.

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

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

Artikel 176 — Der Lehrplan ist an allen Schulen einheitlich. Ein
anderer Lehrplan als der des Staates wird nicht zugelassen. Privat-
schulen werden nicht verboten, solange sie sich an den staatlichen
Lehrplan halten, auf der vorgegebenen Bildungsstrategie aufbauen
und die Bildungspolitik und ihr Ziel durch sie verwirklicht werden.
Eine weitere Bedingung ist, dass sie weder unter den Schulern noch
unter dem Lehrkdrper geschlechtlich gemischt sind und nicht auf
eine Volksgruppe, Religion, Rechtsschule, Rasse oder Hautfarbe be-
schrankt sind.

Artikel 177 — Das Erlernen dessen, was der Mensch im téaglichen
Leben bendtigt, ist eine Pflicht, die der Staat jeder Person, mannlich
oder weiblich, in der Primé&r- und Sekundarstufe gewéhrleisten muss.
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Der Staat muss dies allen kostenlos zur Verfugung stellen. Auch den
Zugang zur Hochschulbildung muss der Staat allen unter Ausschop-
fung aller méglichen Ressourcen kostenlos ermdéglichen.

Artikel 178 — Der Staat stellt Blichereien, Labors und alle tbri-
gen Lernmittel auch aulRerhalb der Schulen und Universitaten bereit,
um denen, die den Wunsch dazu haben, die Durchfiihrung von weite-
ren Studien in den verschiedensten Wissenszweigen zu erméglichen,
sei es in der Rechtswissenschaft (Figh) oder in den Grundlagen der
Rechtswissenschaft (Usil al-Figh), in der Hadit-Wissenschaft oder
der Koranexegese ( 7afsir), in der Denklehre, der Medizin, dem Inge-
nieurwesen, der Chemie, im Bereich der Erfindungen und Ent-
deckungen oder in anderen Wissensbereichen, damit in der Umma
die groitmaogliche Anzahl an Mugtahidin und brillanten Fachleuten
und Erfindern entstehen kann.

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

DIE AUSSENPOLITIK

Artikel 180 — Politik ist die Wahrnehmung der Angelegenheiten
der Umma nach innen wie nach auBen. Sie wird seitens des Staates
und der Umma ausgeiibt. Der Staat fuhrt diese Wahrnenmung prak-
tisch aus, wahrend die Umma den Staat darliber zur Rechenschaft
zieht.
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Artikel 181 — Es ist absolut keinem Individuum, keiner Parteli,
Blockbildung oder Gruppierung gestattet, mit irgendeinem fremden
Staat Beziehungen zu unterhalten. Die Beziehung zu anderen Staaten
ist auf den Staat allein begrenzt, weil er allein das Recht hat, die
Angelegenheiten der Umma praktisch wahrzunehmen. Es ist die
Pflicht der Umma und der Blockbildungen, den Staat flr diese Au-
RBenbeziehungen zur Rechenschaft zu ziehen.

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

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

Artikel 184 — Zu den wichtigsten politischen Arbeitsweisen ge-
horen der Mut in der Aufdeckung der Verbrechen von Staaten, die
Offenlegung der Gefahr betrtigerischer Politik, die Aufdeckung bos-
williger Verschworungen und das Zerstoren irreleitender Person-
lichkeiten.

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

Artikel 186 — Die politische Hauptangelegenheit fiir die Umma
ist der Islam in der Stéarke der Personlichkeit seines Staates, der Rich-
tigkeit der Ausfiihrung seiner Gesetze und der Unermudlichkeit im
Tragen seiner Botschaft in die Welt.

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

Artikel 188 — Die Beziehung des islamischen Staates zu den an-
deren auf der Welt existierenden Staaten basiert auf vier Kriterien:

Erstens: Die in der islamischen Welt bestehenden Staaten wer-
den als ein einziges Land angesehen. Sie fallen nicht in den Rahmen
der AuBenbeziehungen, und die Beziehungen zu diesen Staaten wer-
den nicht als AuRenpolitik betrachtet. Es muss darauf hingearbeitet
werden, sie alle in einem einzigen Staat zu vereinen.

Zweitens: Staaten, mit denen wir wirtschaftliche Vertrdge, Han-
delsvertrage, Vertrage der guten Nachbarschaft oder kulturelle Ver-
trage unterhalten, werden gemaR den Vertragstexten behandelt. Ihre
Staatsangehorige haben das Recht, mit einem Personalausweis einzu-
reisen, ohne einen Reisepass zu bendtigen, wenn die Abkommen dies
vorsehen, unter der Bedingung gleicher Behandlung (unserer Staats-
angehorigen in diesen Landern). Die Wirtschafts- und Handels-
beziehungen mit diesen Staaten sind auf bestimmte Dinge und be-
stimmte Kriterien begrenzt, fiir die eine Notwendigkeit besteht und
die nicht zu ihrer Starkung fuhren.

Drittens: Staaten, mit denen wir keine Abkommen haben, und
solche, die tatsachlich kolonialistisch sind, wie England, die USA
und Frankreich, sowie Staaten, die nach unseren Landern trachten,
wie Russland, werden als rechtlich zu bekriegende Staaten
(Muharibiina hukman) angesehen. Ihnen gegentiber werden alle Vor-
sichtsmalnahmen getroffen, und es dirfen keinerlei diplomatische
Beziehungen zu ihnen aufgenommen werden. Die Angehdrigen die-
ser Staaten dirfen den islamischen Staat betreten, aber nur mit einem
Reisepass und einem speziellen Visum fir jedes Individuum und
jede Reise.

Viertens: Gegentiber Staaten, mit denen tatsdchlich Kriegs-
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zustand herrscht (Muharibiina filan), wie beispielsweise Israel, wird
der Kriegszustand zur Grundlage sdmtlichen Handelns gemacht, so,
als stinde man mit ihnen tatséchlich im Krieg, gleichgiltig, ob ein
Waffenstillstand mit ihnen existiert oder nicht. Allen Staatsangeho-
rigen dieser Staaten ist die Einreise untersagt.

Artikel 189 — Militarabkommen, welcher Art auch immer, sind
strikt untersagt, ebenso solche, die ihnen angeschlossen sind, wie po-
litische Abkommen und Mietvereinbarungen fir Militéarstitzpunkte
und Flughéafen. Vertrage tber gutnachbarliche Beziehungen sind ge-
stattet, ebenso Wirtschafts- und Handelsvertrage, finanzielle und
kulturelle Abkommen sowie Waffenstillstandsvertrage.

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

Der Islam wird als Glaubensordnung (Din) definiert, die Allah (t.)
unserem Propheten Muhammad (s.) offenbart hat, um die Beziehung
des Menschen zu seinem Schopfer, zu sich selbst und zu den anderen
Menschen zu regeln. Die Beziehung des Menschen zu seinem Schop-
fer umfasst die Glaubensiiberzeugungen (Ag4id) und die gottes-
dienstlichen Handlungen ( 7badai); die Beziehung des Menschen zu
sich selbst beinhaltet die Ethik (AA/ag) sowie Nahrungs- (Matamat)
und Kleidungsvorschriften (Malbisat), und seine Beziehung zu ande-
ren Menschen schliel3t die Rechtsbeziehungen (Mu 4mala?) und die
Strafen (‘Uqgubai) ein.

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

Obwonhl die islamische Rechtslehre die verschiedenen Systeme
detailliert ausgefiihrt hat, wie Gottesdienste, Rechtsbeziehungen und
Strafen, hat sie der Ethik bzw. der Moral (A4/ag) kein detailliertes
System gewidmet, sondern die diesbezlglichen Gesetze in ihrer
grundsatzlichen Eigenschaft als Gebote und Verbote Allahs behan-
delt, ohne eine ausfiihrliche Darlegung vorzunehmen, etwa im Sinne
einer Ethik, der man besondere, sich gegeniiber anderen Bereichen
auszeichnende Aufmerksamkeit schenken misse. Vielmehr wurden
sie weniger ausfihrlich behandelt als die anderen Gesetze, und ihnen
wurde in der Rechtswissenschaft kein gesondertes Kapitel gewidmet.
So finden wir in den Figh-Biichern, die die islamischen Rechtsspri-
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che beinhalten, kein eigenes Kapitel unter dem Titel ,,Kapitel Gber
die Ethik*. Die Gelehrten und Mugtahidin beschaftigten sich in der
Frage der Ethik-Gesetze nicht mit der genauen Untersuchung und
detaillierten Ableitung.

Ethik beeinflusst in keiner Weise den Aufbau einer Gesellschaft,
denn die Gesellschaft basiert auf den Lebenssystemen und wird
durch die Ideen und Geflihle der Menschen beeinflusst. Ethik beein-
flusst weder den Aufbau einer Gesellschaft noch deren Aufstieg oder
Niedergang. Es sind vielmehr die allgemeinen Gewohnheiten, die
aus den Lebenskonzeptionen hervorgehen, die ihren Einfluss hinter-
lassen. Gelenkt wird die Gesellschaft nicht durch die Ethik, sondern
durch die Systeme, die in der Gesellschaft angewendet werden, und
durch die Ideen und Gefihle, welche die Menschen tragen. Die Ethik
selbst geht aus den Ideen und Gefiihlen hervor und ist ein Resultat
der Anwendung des Systems.

Aus diesem Grunde ist es nicht zuladssig, einen Aufruf zur Ethik
in die Gesellschaft zu tragen, denn Ethik bzw. Moraleigenschaften
sind Resultate der Befehle Allahs und kommen durch den Aufruf zur
islamischen Glaubensiiberzeugung und zur allgemeinen Umsetzung
des Islam zustande. Auch stellt der Aufruf zu Ethik und Moral eine
Verdrehung der islamischen Lebensverstandnisse dar. Dariber hi-
naus entfernt er die Menschen vom korrekten Begreifen der Wahr-
heit einer Gesellschaft und ihrer Komponenten; er betdubt sie mit
individuellen Vorziigen, die von den wirklichen Mitteln fir einen
Aufstieg im Leben ablenken.

Deswegen ist es gefahrlich, den Aufruf zum Islam zu einem Auf-
ruf zu Ethik und Moral zu machen. Dies vermittelt ndmlich die Illu-
sion, dass die Da‘wa zum Islam moralischer Natur sei, wodurch das
rationale Bild des Islam verwischt wird und man damit verhindert,
dass die Menschen den Islam richtig verstehen. So ein Aufruf lenkt
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die Menschen vom einzigen Weg ab, der zu einer Anwendung des
Islam fuhrt, némlich von der Errichtung des islamischen Staates. Als
das islamische Recht die Beziehung des Menschen zu sich selbst
durch Gesetze regelte, die die moralischen Eigenschaften betreffen,
tat es dies nicht in einem gesonderten System, wie im Falle der Got-
tesdienste ( 7bada?) und der Rechtsbeziehungen (Mu%amalaf). Viel-
mehr beriicksichtigte es die Verwirklichung bestimmter Werte, die
Allah befohlen hat. Dazu gehdéren Aufrichtigkeit, Ehrlichkeit, das
Vermeiden von Betrug und Neid. Diese Werte werden durch eine
einzige Sache zustande gebracht, ndmlich durch den Befehl Allahs,
den moralischen Wert, wie vornehme und vorzugliche Charakter-
eigenschaften, umzusetzen. Ehrlichkeit ist z. B. eine moralische Ei-
genschaft, die Allah befohlen hat. Bei ihrer Ausfiihrung muss der
moralische Wert, den sie besitzt, berticksichtigt werden. Dadurch
wird der moralische Wert verwirklicht und die Eigenschaft als Moral
bezeichnet. Was das Zustandekommen dieser Eigenschaften als Re-
sultate (anderer) Handlungen betrifft, wie etwa Keuschheit, die sich
aus dem Gebet ergibt, oder ihr Zustandekommen durch die Ver-
pflichtung zu ihrer Beachtung bei der Ausfiihrung von Geschafts-
beziehungen (Muamalai), wie etwa Ehrlichkeit beim Verkauf, so ist
festzuhalten, dass dies keinen moralischen Wert mit sich bringt, weil
dieser nicht mit der Ausfihrung der Handlung beabsichtigt war.
Vielmehr sind diese Eigenschaften, die aus den Ergebnissen der
Handlungen und der Verpflichtung zu ihrer Einhaltung hervorgehen,
moralische Eigenschaften des Glaubigen wahrend des Gebets und
wéhrend des Rechtsverkehrs mit Menschen. Im ersten Fall verwirk-
licht der Glaubige den spirituellen Wert durch das Gebet, im zweiten
Fall den materiellen Wert durch den Handel. Gleichzeitig zeichnet er
sich durch moralische Werte aus.

Das islamische Recht hat die Eigenschaften definiert, die als gute
und schlechte Moraleigenschaften gelten. Zu den guten Eigenschaf-
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ten hat es angespornt und die schlechten untersagt. So hat es zur Auf-
richtigkeit, zur Ehrlichkeit, zu einem freundlichen Gesichtsausdruck,
zur Schamhaftigkeit, zur Gite den Eltern gegeniber, zur Pflege der
Verwandtschaftsbeziehungen, zur Hilfeleistung und dazu aufgerufen,
seinem Bruder das zu wunschen, was man sich selbst winscht. All
das und Ahnliches betrachtet der Islam als Aufruf zur Befolgung der
Befehle Allahs. Das Gegenteil dessen, wie Liige, Betrug, Neid, Un-
sittlichkeit und dergleichen, hat der Islam verboten. Dies und Ahn-
liches betrachtet er als Verbot dessen, was Allah verboten hat.

Moraleigenschaften stellen einen Teil der Sari% und einen Teil
der Gebote und Verbote Allahs dar, die im Muslim verwirklicht wer-
den missen, damit er seine Handlung nach dem Islam vervollstandigt
und seine Auslibung der Befehle Allahs vollendet. In der gesamten
Gesellschaft allerdings werden diese Eigenschaften dadurch erreicht,
dass die islamischen Geflihle und Ideen realisiert werden. Durch ihre
Realisierung in der Gesellschaft werden sie notwendigerweise auch
Im Individuum verwirklicht. Es liegt auf der Hand, dass man nicht
durch den Aufruf zu Ethik und Moral dorthin gelangt, sondern durch
die Realisierung der Gefiihle und Ideen. Der Anfang muss damit
gemacht werden, dass ein Block mit dem gesamten Islam vorbereitet
wird. Dieser Block besteht aus Individuen, die Teil der Vereinigung
und nicht von ihr losgeldst sind, damit sie den vollstdndigen Aufruf
zum Islam in die Gesellschaft tragen. Auf diese Weise kdnnen sie
iIslamische Geflhle und Ideen verwirklichen, so dass die Menschen
als Folge ihres scharenweisen Eintritts in den Islam auch scharen-
weise die Ethik annehmen. Es muss dabei ganz klar verstanden wer-
den, dass diese Ausfiihrungen die Ethik als unabdingbaren Be-
standteil der Befehle Allahs und der Umsetzung des Islam determi-
nieren. Sie unterstreichen die Notwendigkeit, dass sich der Muslim
mit guten Moraleigenschaften auszeichnet.

Allah (t.) hat in vielen Suren des Koran die Eigenschaften dar-
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gelegt, die der Mensch sich aneignen und die er anstreben soll. Diese
Eigenschaften umfassen Glaubensgrundlagen, Gottesdienste, Rechts-
beziehungen und Ethik. All diese vier Eigenschaften missen gemein-
sam verwirklicht werden.

Allah (t.) sagt in Sure Lugmann.
B adie alil 3R &) Ay 3,5 Y L3 G A sh 4y Gl g8 Y
R o ale B Aliady gy B Uay A4l ddlas iy Gl Uiday
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,,und so sprach Lugman zu seinem Sohne, als er ihn ermahnte:
,O mein Sohn, geselle Allah nichts bei, denn die Beigesellung ist
wahrlich ein schweres Unrecht.* (13) Und wir haben dem Men-
schen seine Eltern ans Herz gelegt. Seine Mutter trug ihn in
Schwache tber Schwéache, und seine Entwdhnung ist binnen zwei
Jahren. Drum sei Mir und deinen Eltern dankbar. Zu Mir ist die
Rickkehr. (14) Doch wenn sie dich bedrangen, Mir das beizu-
gesellen, wovon du keine Kenntnis hast, dann gehorche ihnen
nicht. Und begleite sie im Diesseits in Gutigkeit. Und folge dem
Weg dessen, der sich zu Mir wendet. Sodann ist eure Ruckkehr zu
Mir, und Ich werde euch das verkiinden, was ihr getan habt. (15)
,O mein Sohn, hatte es auch nur das Gewicht eines Senfkorns und
ware es in einem Felsen oder in den Himmeln oder in der Erde,
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Allah wirde es hervorbringen. Allah ist Gnadig, Kundig. (16) O
mein Sohn, verrichte das Gebet, gebiete das Rechte und verbiete
das Unrecht, und ertrage standhaft, was dich auch treffen mag.
Dies ist der Dinge fester Ratschluss. (17) Und erhebe den Men-
schen gegentber nicht verachtlich deine Wange und wandle nicht
Ubermutig auf Erden, denn wahrlich, Allah liebt die eingebildeten
Prahler nicht. (18) Und laufe mit angemessenem Schritt und
dampfe deine Stimme, denn wahrlich, die widerwartigste Stimme
ist die Stimme des Esels.* (19)*®

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

%8 Sure 31, Vers 13-19
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(63) Diejenigen, die die Nacht ftr ihren Herrn in Niederwerfung
und aufrechter Andacht verbringen (64) und die sagen: ,Unser
Herr, wende von uns die Hollenstrafe ab, denn wahrlich, ihre Stra-
fe ist eine bedrtckende Qual. (65) Sie ist wahrlich schlimm als
Ruhestatt und Aufenthalt.® (66) Und diejenigen, die, wenn sie aus-
geben, es weder im Verbotenen tun noch in Pflichtausgaben geizen
und dazwischen das Rechtschaffene wahlen. (67) Und diejenigen,
die keine anderen Gotter auller Allah anrufen und kein Leben t6-
ten, das Allah unverletzlich gemacht hat, es sei denn, sie toten dem
Rechte nach, und keine Unzucht begehen. Wer das aber tut, der
wird Strafe erleiden. (68) Ihm soll die Pein am Tage der Auferste-
hung verdoppelt werden, und er soll darin ewig in Schmach ver-
weilen. (69) AuRer denen, die bereuen und glauben und gute Wer-
ke tun, deren bose Taten wird Allah in gute verwandeln, denn Al-
lah ist Allverzeihend, Barmherzig. (70) Und derjenige, der bereut
und Gutes tut, der wendet sich in wahrhafter Reue Allah zu. (71)
Und diejenigen, die keinen Meineid begehen und, wenn sie unter-
wegs leeres Gerede horen, mit Wirde daran vorbeiziehen. (72) Und
diejenigen, die, wenn sie mit den Zeichen ihres Herrn ermahnt
werden, nicht davor taub und blind niederfallen. (73) Und diejeni-
gen, die sagen: ,Unser Herr, schenke uns an unseren Gattinnen
und Kindern eine Augenweide, und mache uns zu einem Vorbild
fur die Gottesfurchtigen.® (74) Diese werden fur ihre Standhaf-
tigkeit mit der hochsten Statte (im Paradies) belohnt, Gruly und
Frieden werden sie dort empfangen. (75) Sie werden ewig darin
verweilen, herrlich ist sie wahrhaft als Ruhestatt und Aufenthalt.
(76)“59

In Sure A/-Isra sagt Allah:

% Sure 25, Vers 63-76
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,,und dein Herr hat entschieden, dass ihr niemanden auller IThn
verehrt, und seid gutig zu den Eltern. Wenn ein Elternteil oder
beide ein hohes Alter bei dir erreichen, dann sage kein bdses Wort
zu ihnen und fahre sie nicht an, sondern sprich zu ihnen in ehrer-
bietiger Weise. (23) Und neige ihnen gegentber barmherzig den
Fligel der Demut und sprich: ,Mein Herr, erbarme dich ihrer, wie

sie mich als Kleines aufgezogen haben.* (24) Euer Herr weill am
besten, was in euren Seelen ist: Wenn ihr rechtgesinnt seid, so ist
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Er gewiss Verzeihend gegentber den Bulifertigen. (25) Und gib
dem Anverwandten, was ihm gebthrt, und ebenso dem Armen und
dem Reisenden, und gib nichts im Verbotenen aus. (26) Denn die-
jenigen, die ihr Geld im Verbotenen ausgeben, sind wahrlich Bri-
der der Satane, und der Satan ist wahrlich Ungehorsam gegen
seinen Herrn. (27) Und wenn du dich von ihnen abwendest — im
Trachten nach der Barmherzigkeit deines Herrn, auf die du hoffst
— so0 sprich zu ihnen angenehme Worte. (28) Ziehe deine Hand
(aus Geiz) nicht wie gefesselt bis zu deinem Halse zurlck, aber
strecke sie auch nicht GbermaRig aus, damit du nicht getadelt und
bereuend niedersitzt. (29) Wabhrlich, dein Herr erweitert den Un-
terhalt, wem Er will, und beschrankt ihn, Er kennt und sieht Seine
Diener wohl. (30) Und t6tet eure Kinder nicht aus Furcht vor Ar-
mut; Wir sorgen ftr sie und ftr euch. Sie zu téten ist wahrlich ein
groRes Vergehen. (31) Und nahert euch nicht der Unzucht, sie ist
wahrlich eine Schandlichkeit und ein tbler Weg. (32) Und totet
nicht das Leben, das Allah unverletzlich gemacht hat, es sei denn,
dem Rechte nach. Und wer unrechterweise getOtet wird, dessen
Angehorigen haben wir die Ermachtigung (zur Vergeltung) erteilt.
Doch soll er im Toten nicht malilos sein, denn ihm wird wahrlich
geholfen. (33) Und tastet nicht das Gut der Waisen an, es sei denn,
zu (ihrem) Besten, bis sie die Reife erreicht hat. Und haltet den
Vertrag ein, denn dber den Vertrag muss Rechenschaft abgelegt
werden. (34) Und gebt volles Mal3, wenn ihr messt, und wiegt mit
richtiger Waage, dies ist besser und hat die beste Folge. (35) Und
folge nicht dem, wovon du keine Kenntnis hast. Wahrlich, das Ohr
und das Auge und das Herz — sie alle werden zur Rechenschaft
gezogen. (36) Und wandle nicht Gbermutig auf Erden, denn du
wirst die Erde nicht spalten kénnen und die Berge nicht an Hohe
erreichen. (37) Das Uble all dessen ist hassenswert vor deinem
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Herrn. (38)“%°

Jede dieser Versfolgen aus den drei Suren bildet eine vollstandige
Einheit, welche die unterschiedlichen Eigenschaften darlegt. Sie lasst
das Bild des Muslim klar zutage treten und verdeutlicht die islami-
sche Personlichkeit in ihrem Wesen, das sich von anderen unter-
scheidet. Dabei muss beriicksichtigt werden, dass es sich um Gebote
und Verbote Allahs (t.) handelt. Sie umfassen Gesetze, die mit der
Glaubenstiberzeugung (‘Agida) verbunden sind, und ebenso Gesetze,
die sich auf die Gottesdienste, die Rechtsbeziehungen und die ethi-
schen Eigenschaften beziehen. Sie beschranken sich also nicht auf
die ethischen Eigenschaften alleine, sondern umfassen Glaubens-
Uberzeugung, Gottesdienste und Rechtsbeziehungen, ebenso wie sie
ethische Eigenschaften beinhalten. Es sind alle diese Eigenschaften,
die die islamische Personlichkeit ausformen. Eine Beschrankung auf
die ethischen Eigenschaften bringt keinen vollstdéndigen Mann und
keine islamische Personlichkeit zustande. Damit der Zweck, fir den
sie geschaffen worden sind, erfullt wird, mussen sie auf einer spiritu-
ellen Grundlage aufbauen, ndmlich der islamischen ‘Agida. Die An-
eignung dieser Eigenschaften muss also auf Basis dieser Agida er-
folgen. Der Muslim zeichnet sich also mit Ehrlichkeit nicht der Ehr-
lichkeit willen aus, sondern weil Allah sie befohlen hat, obwohl er
die Verwirklichung des ethischen Wertes im Auge hat, wenn er sich
durch Ehrlichkeit auszeichnet. Man zeichnet sich also nicht um ihrer
selbst willen mit ethischen Eigenschaften aus, sondern deswegen,
weil Allah sie befohlen hat.

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

%0 Sure 17, Vers 23-38
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ergeben:

%)sm\g pLEARY (8 4 53l N

»Wahrlich, das Gebet halt von Schandlichkeiten und Schlech-
tem ab“®, und im Rechtsverkehr (Mu%mala?) zu beriicksichtigen
sind: ,,Der Din ist Verkehr®, sie dartiber hinaus allein in ihrer Eigen-

schaft als Gebote und Verbote Allahs erflllt werden missen, so sind
es all diese Komponenten, die sie im Muslim verankern und sie zu
dauerhaften, stabilen Attributen machen. Demzufolge ist die Ver-
schmelzung der Ethik mit den Ubrigen Systemen des Lebens — ob-
wohl es sich dabei um unabhéngige Eigenschaften handelt — eine
Garantie daflr, dass sie den Muslim tugendhaft heranbildet, insbe-
sondere deshalb, weil es sich bei der Aneignung von ethischen Ei-
genschaften um die Einhaltung der Gebote und die Enthaltung von
den Verboten Allahs handelt, und nicht, weil sie im Leben nitzlich
oder schédlich sind. Auf diese Weise ist die Auszeichnung des Mus-
lim durch gute ethische Eigenschaften dauerhaft und fest, solange er
an der Umsetzung des Islam festhalt. Sie ist nicht am Nutzen ausge-
richtet, weil der Nutzen dabei gar nicht beabsichtigt wird. Vielmehr
muss der Nutzen von der ethischen Eigenschaft deutlich getrennt
werden, da die Absicht nur in der Erflllung des ethischen Wertes
liegt, nicht des materiellen, menschlichen oder spirituellen Wertes.
Diese Werte durfen hier keinen Eingang finden, damit es nicht zu
einer Verwirrung bei der Ausfiihrung oder Aneignung der ethischen
Eigenschaft kommt. Es muss unbedingt darauf geachtet werden, den
materiellen Wert von den ethischen Eigenschaften strikt zu trennen,
und dass ihre Ausfiihrung nicht um des Nutzens und Profits willen
vorgenommen wird, denn dies stellt eine Geféahrdung der Moralei-
genschaften dar.

Zusammenfassend ist also festzuhalten, dass die Ethik keine Ge-

%1 Sure 29, Vers 45

185



sellschaftskomponente darstellt, sondern ein Bestandteil des Indivi-
duums ist. Die Gesellschaft kann daher nicht durch Ethik verbessert
werden, sondern durch islamische ldeen, Gefiihle und die Anwen-
dung der islamischen Systeme. Obwohl Ethik Bestandteil des Indivi-
duums ist, ist sie nicht und darf sie nicht der einzige Faktor sein,
Vielmehr missen Glaubensliberzeugungen, Gottesdienste, Rechtsbe-
ziehungen und Ethik gemeinsam vorhanden sein. Derjenige, der eine
gute Ethik (AAlag) aufweist, dessen ‘Agida aber nicht islamisch ist,
kann nicht als ein gutes Beispiel angeftihrt werden, weil er in diesem
Fall ein Unglaubiger (Kafir) ist und es keine groRere Stinde als den
Unglauben gibt. Ebenso verhalt es sich mit demjenigen, der zwar
gute Ahlag hat, aber die 7badat nicht ausfihrt oder in seinen Rechts-
beziehungen nicht nach den islamischen Gesetzen verféhrt. Daher
muss bei der Verbesserung des Individuums auf das VVorhandensein
der Glaubenstberzeugung, der gottesdienstlichen Handlungen, der
islamischen Rechtsbeziehungen und der ethischen Eigenschaften ge-
achtet. Islamrechtlich ist es nicht zul&ssig, auf die Ethik alleine zu
achten und die anderen Eigenschaften zu vernachléssigen. Vielmehr
Ist es unzul&ssig, auf irgendetwas anderes zu achten, bevor man sich
der islamischen ‘Agida sicher ist. Der fundamentale Punkt bei der
Ethik ist, dass sie auf der islamischen ‘Aqgida basieren muss und dass
sie der Gl&ubige sich aneignet, weil es sich um Befehle und Verbote
Allahs, des Erhabenen, handelt.
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