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Vorwort:

Das vorliegende Buch umfalBt einige meiner Vortriige, die ich in-
nerhalb der letzten 20 Jahre auf internationalen Tagungen vor allem
tiber Themen des Dialogs aus islamischer Sicht gehalten habe.

Wenn iiber den Islam gesprochen wird, wird hidufig iibersehen,
dall er doch, wie jede andere Religion, ein griindliches Studium er-
fordert, um richtig verstanden zu werden. Er ist seinem eigentlichen
Wesen nach eine Anleitung zum Dialog, zum Verstindnis der and-
eren Volker und damit zur Toleranz, Friedlichkeit und
GroBziigigkeit. '

Wir kénnen Gerechtigkeit wie auch den Willen zur Demokratie
nicht durch Bomben in die Herzen der Menschen einpflanzen.

Gewalt erzeugt Gewalt in einem endlosen Zirkel. Kriege sind
selbstherbeigefiihrte Katastrophen. Nicht durch pausenlose Selbst-
verteidigung gegen einen eingebildeten Feind, durch die schlieflich
zahllose Unschuldige zu Opfern gemacht werden, retten wir uns
oder die Menschheit, sondern nur durch Menschlichkeit, die dem
anderen-gleich welcher Religion oder welcher Rasse er angehort-
die gleichen Rechte zugesteht, die wir uns selber wiinschen.

Besonders in unserer Zeit der Globalisierung ist der Dialog le-
bensnotwendig geworden, denn nur mit seiner Hilfe kann eine ge-
rechte neue Weltordnung geschaffen werden.
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1. Kapitel
Gegenseitiger Respekt Und Dialng{”

Einfiihrung:

Wegen der zunehmenden Anniherung aller Kulturen und Vilker
in dem sog. “globalen Dorf”, in dem wir uns nun alle befinden, ist
der interkulturelle Dialog auf den verschiedensten Ebenen leben-
snotwendig geworden und aus dem &ffentlichen Leben nicht mehr
wegzudenken. Zahlreiche Probleme - in politischer, wirtschaftlicher
und sozialer Beziehung und auch beziiglich des Schutzes unserer
Umwelt - sind uns nun allen gemeinsam und haben wir daher ge-
meinsam zu 16sen. Doch trotz der Informations - und Kommunikat-
ionsrevolution reichte der Dialog bis jetzt nicht hin, ein echtes inter-
kulturelles Verstindnis auf weiter Ebene herzustellen. Es gibt
weiterhin groBe Verschiedenheiten unter den Kulturen. Dies gilt be-
sonders fiir ihr Verhiltnis gegeniiber den ererbten Traditionen. Die
daraus resultierenden Schwierigkeiten, zwischen den Kulturen eine
Basis fiir ein gemeinsames Denken und Handeln zu finden, block-
leren immer wieder selbst die bestgemeinten Versuche zu einem
echten Dialog.

Die jetzige Entwicklung der Globalisicrung scheint immer mehr
auf eine Welt hinzulaufen, welche zunehmend durch nur eine Kul-
tur, nimlich die westliche, beherrscht wird. Hiermit werden die
anderen Kulturen mehr oder minder gezwungen, Auffassungen und
Handlungsweisen zu libernchmen, zu denen der Westen infolge ein-
er langen Geschichte und Entwicklung gelangt ist, die aber nicht ih-

(1) Vortrag. Tagung ISESCO: “Dialog und Koexistenz zwischen Kulturen und Zi-
vilisationen" in Berlin am 5.7.2000



rer eigenen Geschichte und Entwicklung entsprechen, so daB sie
thre eigenen Traditionen damit nur schwer vereinbaren kdnnen.

Aber cin intensiver Dialog konnte die trotz aller vorliegenden
Unterschiede bestehenden grundlegenden Gemeinsamkeiten auf-
decken, die eine Ubereinstimmung im Denken und Handeln
ermiglichen wiirden.

Wichtig ist in diesem Zusammenhang auch die Tatsache, daf der
gegenseltige Respekt zwischen den Kulturen, zu dem ein solcher
Dialog fithren konnte, gleichzeitig auch eine unabdingbare Voraus-
setzung fiir diesen Dialog selber ist. Teilnehmer an diesem Dialog
milssen also Pionierarbeit leisten.

Ob wir es nun wollen oder nicht, bestimmen bekanntlich die Ve-
rerbung und die Umwelt - d.h. unsere spezifische Kultur - wenig-
stens zundchst unser Verhalten. Doch diese Bestimmung kann
durch freie Selbstbestimmung - durch das, was wir fiir gewhnlich
Bildung nennen - modifiziert werden.

Nach islamischer Auffassung geschieht dieser Bildungsproze(
durch das selbstverantwortliche Handeln des Gldubigen vor Gott.
Die Grundprinzipien des moralischen Handelns - wie Gerechtigkeit,
Barmherzigkeit, Toleranz und Friedensliebe-gehéren allen Relig-
ionen gemeinsam. Nur die Richtung und der Weg ihrer Realisie-
rung sind islamisch betrachtet verschieden. Aber alle diese Wege
haben das gleiche Ziel: ndmlich die Verwirklichung der allen an-
geborenen Menschlichkeit durch ein selbstiindiges Denken und
Handeln. Die Religion ist allen Menschen natiirlich angeboren.
Doch wird sie oft vernachldssigt. Die gottlichen Offenbarungen
erinnern daher von Zeit zu Zeit daran. Die Tatsache der Verschie-
denheit unter den Menschen und Kulturen macht - anstatt ein wirk-
liches Hindernis des Kennenlernens unter ihnen zu sein - den Bil-
dungsprozeB in einem eminenten Mabe méglich. Gerade das nihere
Kennenlernen einer anderen Kultur kann uns auf die Wurzeln der
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cigenen Kultur aufmerksam machen und so zu einem besseren
Selbstverstindnis fithren. Daher heilit es im Koran (5,48), dall Gott
auch nur eine einzige Gemeinschaft hiitte erschaffen konnen, und
damit also nur eine einzige Kultur. Doch erst durch den Wettbe-
werb zwischen den einzelnen Gemeinschaften, Kulturen und
Vilkern werden “die guten Dinge”, wie der Koran sie nennt, d.h.
die Friichte der Bildung erworben, durch die intensive Anstrengung
und Konzentration, die der Wettbewerb erfordert.

Der Islam respektiert alle geoffenbarten Religionen als verschie-
dene Wege, die alle den gleichen Zweck haben, den Menschen zu
seiner vollen Entwicklung und zu Gott zu fiithren. IThnen allen ist der
Glaube an Gott, das Jenseits und die Notwendigkeit der guten
Werke, d.h. des guten Verhaltens, fiir die Rettung des Menschen ge-
meinsam. (2.62). Der Islam bestitigt also prinzipiell die Botschaf-
ten dieser Religionen. Das bedeutet aber nicht, da man diese Re-
ligionen in eine einzige Religion aufldsen diirfte oder dal man an
ihre Stelle die aus ihnen abstrahierten, allen gemeinsamen moralis-
chen Werte stellen sollte. Bei jeder Religion handelt es sich um
weit mehr als eine Ansammlung moralischer Werte. Der Islam for-
dert daher zu einem gegenseitigen Respekt vor den Religionen auf.

Teil I : Die Notwendigkeit des gegenseitigen Respekts im in-
terkulturellen Dialog

Im Zusammenhang mit der Frage des gegenseitigen Respekts
mdéchte ich vor allem auf die folgenden drei Tatsachen hinweisen:

Erstens:

Respekt ist nur dort méglich, wo man sich wirklich gegenseitig
Kennenlernt.

Wir miissen uns also fragen, wie viel wir wirklich iiber die And-
eren wissen. Denn das Problem ist, dall unser Wissen von ihnen
héiufig nur in einer zufilligen Ansammlung von Vorurteilen besteht,
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die wir aus einseitigen Publikationen und Informationen - tenden-
zisen Schulbiichern, der Sensationspresse und idhnlichem-
aufgenommen haben, ohne sie kritisch zu priifen. Die vermeintliche
Notwendigkeit, sich gegen eine bestimmte Gruppe verteidigen zu
miissen, veranlaBt hiiufig zu absichtlich verkehrten oder verzerrten
Darstellungen dieser Anderen. Dabei befinden wir uns heutzutage
in einer Situation, in der es weitaus verniinftiger wiire, die uns alle
bedrohenden Gefahren - wie Umweltzerstérung, wirtschaftliche und
soziale Katastrophen - mit gemeinsamen Strategien zu bekiimpfen,

Fangen wir also etwa damit an, dall wir uns fragen, inwiefern wir
einzelne Begebenheiten bzw. AuBerungen von einzelnen Personen
oder Gruppen als typisch oder bestimmend fiir die ganze Kultur be-
trachten diirfen. Solche einzelnen Begebenheiten werden aber - und
zwar oft verkehrt interpretiert und aus dem Zusammenhang geris-
sen - vor allem in der Sensationspresse immer wieder breit getreten.
Ist aber, so sollten wir uns fragen, eine Ansammlung von entstellen-
den und negativen sogenannten Fakien iiber eine Kultur wirklich
ein fundiertes Wissen iiber sie? Wie weit diirfen wir heute noch ver-
deckte Machtkimpfe erlauben, die sich als Selbstverteidigung aus-
geben? Denn diese lassen, anstatt zu verteidigen, in Wirklichkeit
die Chance aus unseren Hinden gleiten, daf wir uns selber und die
Anderen niiher kennenlernen, dall wir im Gefolge dessen tolerant,
gerecht und friedlich zu handeln versuchen.

Zweitens:

Das Kennenlernen unter den Kulturen kann micht stattfinden, so
lange der Respekt vor der Menschenwiirde, welche auch die Ander-
en, vor allem die Armen und Unterdriickten beanspruchen kinnen,
nicht vorliegt.

Islamisch gesehen hat jeder Mensch, ungeachtet seiner Rasse,
Hautfarbe, Nationalitiit und seines Geschlechts sowie seiner Relig-
ion, prinzipiell den Anspruch auf den Schutz seiner Rechte. Das
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heiBt, er hat das Recht auf Existenz, Vernunftausiibung bzw. Mei-
nungsfreiheit, Ausiibung seiner Religion, Familie und Eigentum.
Jeder Angriff auf diese Rechte verletzt seine Menschenwiirde.

Wenn ich aber vom Anderen Moralitit verlange, d.h. dall er meine
Rechte nicht auf ungerechte Weise angreift, dann habe ich auch prin-
zipiell seine Menschenwiirde, d.h. seine Selbstachtung, zu respektier-
en. Wenn ich das Personsein eines Menschen, seine Freiheit und
Wiirde zerstore, kann ich von thm kaum noch ein verniinftiges und
moralisches Verhalten erwarten. Die beste Selbstverteidigung ist auf
die Dauer gesehen daher die prinzipielle Friedensbereitschaft, die
Fihigkeit, groBziigig einen neuen Anfang moglich zu machen. Nur
dadurch kann der endlose, katastrophale Zirkel der Zerstérung unter-
brochen werden. Wie dies geleistet werden kann, lehrt der Islam - der
von den Gldubigen vor allem Friedensbereitschaft verlangt - bis in
die kleinsten Einzelheiten hinein.

In einem Gleichnis hat der Prophet Mohammed geschildert, was
passiert, wenn die Erzichung zur Friedensbereitschaft und einem
verantwortungsbewubten Handeln fehlen. Die Menschen sind in
diesemn Gleichnis allesamt auf einem Schiff versammelt, ein Teil
von ihnen auf dem Oberdeck, der Rest im Unterdeck. Die Leute un-
ten miissen sich ihr Wasser (Symbol fiir das Leben) immer von
oben holen. Eines Tages aber werden sie dessen iiberdriissig, und
sie entscheiden sich, statt dessen ein Loch in das Schiff unten zu
bohren und sich dann auf diese Weise das Wasser zu beschaffen.

Der Prophet Mohammed kommentiert dazu, dab dann, wenn die
Leute im Oberdeck dies zulassen, alle zusammen ertrinken werden,
wenn sie diese Leute aber von ihrer Verzweiflungstat abhalten
werden, dann werden sie alle gerettet.

Was also vor allem zuniichst geschehen mub, ist ein Dialog und
eine Aufklirung iiber die Notwendigkeit eines solidarischen Han-
delns.
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Wenn wir hier vom Dialog der Kulturen sprechen, kénnen wir
die Rolle der Religionen nicht ignorieren. Denn bekanntlich basiert
jede Kultur in ihrem Ursprung auf der Religion, der Ursprungs-
quelle der Werte und ihrer Verwirklichung. Dies ist jedenfalls die
Erkenntnis kulturphilosophischer Untersuchungen.

Uberall wo der Mensch sich in seiner Kultur echt verwurzeln
kann, erhilt er damit die Chance zu einer freien Selbstbildung. Auf
dieser freien Selbstverwirklichung basiert sein Selbstrespekt.

Drittens:

Indem er sein Personsein durch die freie Verwirklichung von
Werten erhiilt, kann er gleichzeitig den Anderen trotz seiner Vers-
chiedenheiten als Person respektieren. In dieser Weise basiert der
Respekt des Anderen auf Selbstrespekt. In der eigenen Kultur ver-
wurzelt, kann er auch die anderen Kulturen als das erkennen, was
sie in ihrem eigentlichen Wesen sind. Sie sind Pflegestiitten und Be-
dingungen fiir die positive Entwicklung der Menschen zu Personen,
die Werte verwirklichen, und sie verdienen Respekt, soweit sie
diese ihre Funktion erfiillen.

Ganz allgemein gesehen lidbt sich also sagen, dall der Respekt
der Anderen immer nur da moglich ist, wo Selbstrespekt vorliegt.
Selbstrespekt basiert auf freier Selbstverwirklichung und der freien
Realisierung von Werten im Handeln.

Respekt ist, wie der Philosoph Kant sagt, eine Maxime der
"Einschriinkung unserer Selbstschiitzung durch die Wiirde der
Menschheit in einer anderen Person." "Die Pflicht der Achtung
meines Nichsten ist in der Maxime enthalten, keinen anderen
Menschen bloB als Mittel zu meinen Zwecken abzuwiirdigen...".
Also, mit anderen Worten, als "Glieder einer moralischen Welt"
sind die Menschen einander Achtung schuldig. (Eisler, Kantlexi-
kon, 1964, S. 3).
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Teil II: Wie kann in der gegenwiirtigen Situation der gegen-
seitige Respekt zwischen den Kulturen gefirdert werden?

Es gibt einen Vers im Koran, welcher beziiglhch der Frage des
gegenseitigen interkulturellen Respekte auf die hierfiir drei wichtig-
sten konstitutiven Momente hinweist. Er lautet:

"0 1ihr Menschen, Wir haben euch von einem méinnlichen and ei-
nem weiblichen Wesen erschaffen, und Wir haben euch zu Vélkern
und Stiimmen gemacht, damit ihr einander kennenlernt. Der Anges-
ehenste von euch bei Gott, das ist der Gottesfiirchtigste (bzw. der
Frommste) von euch. " (49,13).

Also soll die Verschiedenheit der menschlichen Gruppierungen
nicht zum Anlall genommen werden, andere Gruppen zu un-
terdriicken, sondern ganz im Gegenteil dazu soll sie zum Nach-
denken iiber diese Verschiedenheiten und die darunter liegende Ge-
meinsamkeit auffordern. Wir sollen die Anderen kennenlernen.
(Punkt 1).

Die Menschheit hat einen gemeinsamen Ursprung. Allen ist dah-
er prinzipiell die gleiche Menschlichkeit verliehen. (Punkt 2).

Diese wird realisiert durch Gottesfiirchtigkeit bzw. Frommigkeit.
Frommigkeit ist aber im Grunde, wie der Prophet Mohammed ein-
mal gesagt hat, das gute Verhalten. (Punkt 3).

Wir haben uns islamisch betrachtet prinzipiell allen Menschen
gegeniiber tolerant und gerecht zu verhalten, ungeachtet ihrer Haut-
farbe, Nationalitiit, ihrer Religionszugehorigkeit und ihres Gesch-
lechts. Dieses gute Verhalten basiert auf einem gegenseitigen Re-
spekt, setzt also voraus, daf auch der Andere meine Rechte
respektiert.

Der erste Schritt zum Respekt der Anderen und ihrer Kultur ist
die Erkenntnis, dal ithnen gegeniiber Toleranz auszuiiben ist.

Es ist ja im Grunde weiter nichts als Arroganz, wenn man den
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eigenen Standpunkt als den einzig miiglichen betrachtet, wenn man
thm also absolute Giiltigkeit verleiht. Statt dessen sollte man sich
Iragen, ob der Standpunkt des Anderen bei genauerer Betrachtung
nicht ebenso berechtigt sein kiinnte wie der eigene.

Zudem sollte man sich fragen, ob sich durch eine friedliche Au-
seinandersetzung - also durch einen interkulturellen Dialog - nicht
weitaus mehr Vorteile als Nachteile erreichen lieBen.

Also, anstelle von Arroganz - die sich bei niherer Betrachtung
als unbegriindet erweist - sollte man Toleranz setzen, und anstelle
von Aggressivitit - die weitaus mehr zerstort als sie einbringt -
Friedlichkeit.

Trotz all der groBartigen technischen und zivilisatorischen Errun-
genschaften der Neuzeit hat die Menschheit bekanntlich genau gen-
ommen nicht das Gliick und den Frieden gewonnen, welche der
sogenannie Fortschritt versprach. Keinerlei technischen Wunder-
mittel, sondern nur eine klare Erkenntnis der Tatsache unserer eige-
nen Fehlbarkeit sowie auch der Tatsache unserer universalen Ve-
rantwortung - in der unsere Menschenwiirde besteht! - kann uns die
von uns verlangte Toleranz abverlangen. Diese hat in unserer Zeit
eine universale Toleranz zu sein, denn sie wird prinzipiell jedem
Menschen gegeniiber gefordert, ungeachtet seiner Rasse, Religion,
Hautfarbe, Nationalitit und seines Geschlechts.

Doch kann diese umfassende Toleranz nur in einer Atmosphiire
der Friedlichkeit geschaffen werden, welche den gegenseitigen Re-
spekt der Wiirde der Anderen und ihrer Rechte erméglicht. Der Is-
lam lehrt den Frieden als hochstes Ziel des Menschen und gibt
hierfiir bis ins einzelne gehende Anleitungen.

Dal die Menschheit mit aller Kraft Frieden anstreben sollte,
lehrte bereits Kant. "Der Friedenszustand unter Menschen, die neb-
eneinander leben", lehrt Kant, "ist kein Naturzustand ... Er muB also
gestiftet werden. "(Eisler, ebd., 5. 170).
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Friede ist als das hoichste politische Gut anzustreben, sagt Kant
(Ebd. S. 171), denn die praktischen Griinde fiir die Annahme der
verniinftigen Prinzipien Gott und Unsterblichkeit sind stirker als
ihre Bezweiflung.

Zusammenfassend kénnte man also als praktische Schritte fiir die
Herstellung eines gegenseitigen Respekts zwischen den Kulturen in
der gegenwiirtigen Zeit - mit der wir das neue Jahrtausend fiir die
Menschheit eriffnen - u.a. folgenden Bemiihungen vorschlagen:

Erstens sollte selbstverstindlich ganz allgemein weitaus mehr Be-
tonung auf eine Erzichung zur Toleranz und Friedlichkeit gegeniiber
anderen Kulturen gelegt werden. Es sollte bereits in den Schulen kon-
struktive Einfiihrungen in das Leben der anderen Kulturen geben.

In diesem Zusammenhang méchte ich auf die hervorragenden
Leistungen des vor kurzem verstorbenen Islamwissenschaftlers Prof.
A. Falaturi und seiner deutschen Mitarbeiter hinweisen, die sich in
jahrzehntelangen Arbeiten um eine Revision des Islambildes in den
deutschen und anderen europiiischen Schulbiichern bemiiht haben.

Zweitens ist es sehr wichtig, die tendenzitsen und grobitenteils
auf Vorurteilen und unbegriindeten Angsten basierenden Informa-
tionen iiber andere Kulturen in den Massenmedien systematisch ab-
zubauen. Dies geschieht am besten, indem man mdéglichst objektive
und die Friedlichkeit anderer Kulturen betonende Informationen
und Sendungen herstellt.

Hierbei sollte man betonen, dald nicht die andere Kultur, sondern
[ntoleranz, Unwissenheit und gewissenlose Selbstbereicherung - auf
Kosten der Armen dieser Welt und der Erde selber - zu be-kiimpfen
sind.

Drittens sollten diese ersten zwei Schritte auch in intensiver Zu-

sammenarbeit zwischen den Kulturen realisiert werden: durch den
Austausch von Wissenschaftlern, internationale Jugendtreffen, die
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Bildung gemeinsamer Gremien und Informationszentren usw.
Viertens spielt bei all diesen Bemithungen der Religionsdialog
- wie aus den vorangehenden Erlduterungen hervorgehen sollte
- eine entscheidende Rolle und sollte daher gefirdert werden.

Fiinftens: Die UNO - welche ja auch das Jahr 2001 zum Jahr des
interkulturellen Dialogs erklirt hat - kinnte in diesem Zusam -
menhang, wenn sie die Unterstiitzung erhiilt, die sie verdient, be-
sonders viel leisten.

Die UNO, der ZusammenschluB der Viélker dieser Erde, 15t das
Symbol fiir die bereits angestrebte Solidaritit unter den Nationen
und fiir ihre Fihigkeit der Zusammenarbeit.

Wenn das solidarische Handeln der Nationen dieser Welt sich
auf einem echten Respekt vor den menschheitlichen Kulturen auf-
baut, zeigt sich bereits der Weg, wie der fiir diese Welt notige

Frieden gestiftet und erhalten werden kann.
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2. Kapitel

Die kulturellen Beziehungen
zwischen dem Westen und der islamischen Wel
Begegnungspunkte und Maoglichkeiten der
Zusammenarbeit auf wissenschaftlicher Ebene

¢

1. Einfiihrung

Wir alle wissen: Heute wird angesichis dringend zu lisender
weltpolitischer und &kologischer Probleme ein vertiefter Dialog
zwischen dem Westen und der islamischen Welt gefordert, d.h.
nicht nur Gespriche zwischen wohlmeinenden Einzelnen, sondern
Zusammenarbeit, vor allem auf wissenschaftlicher Ebene. Wir se-
hen heute, daf die Einheit unserer Welt, ihre Uberlebenschance,
d.h. die Kette der Nationen der Welt, so stark ist wie das
schwiichste Glied dieser Kette. Was ist hier zu tun?

Der bis jetzt gefiihrte westlich-islamische Dialog hatte viele Cha-
rakteristiken eines Monologs. Er hat auf beiden Seiten vielfach den
Eindruck hinterlassen, dafl ein wirkliches Gesprich kaum méglich
ist. Beide liegen sozusagen auf entgegengesetzten Seiten der
erwiihnten Kette. Und was bedeutet das? Bedeutet das, dal} zwis-
chen ihnen ein uniiberwindliches Hindernis besteht? Liegt zwischen
ihnen das SchloB der Kette?

Der Eindruck, dall die Gespriiche nur unter dem Druck materiell-
er Umstinde entstanden (das Ol und der neue Reichtum auf der ei-
nen Seite sowie die technologische Uberlegenheit und politische

{1} Vortrag. Tagung in Bamberger Universitit, 7-9.9.1990. Verdffentlicht in: Fests-
chrift zu Ehren von Prof. Abdoldjaavad Falaturi K&ln 1999, Erschienen auf Englich in:
“Islam and Christian-Muslim Relations” Birmingham, Vol. 3, No. 1, 1992,
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Ubermacht auf der anderen Seite) 1Bt sich nicht abweisen. Obwohl
andererseits auf beiden Seiten auch das Bediirfnis splirbar wurde,
dall Losungen auf materieller Basis durch Lésungen auf einer
verniinftigen Ebene zumindest erginzt werden miissen. Doch hier
scheiden sich die Geister. Beide Seiten fiihlen sich oft mehr oder
minder in ihren besten Absichten miBverstanden. Sie haben wenig-
stens das Gefiihl, daB haltbare Briicken zwischen der westlichen
und der islamischen Welt, wenn sie iiberhaupt wirklich schon exis-
tieren, zu spirlich sind.

Die Sprache der Kulturen jedenfalls, so zeigt sich, ist nicht iden-
tisch mit den Sprachen, oder zumindest ist sie wegen der Komplex-
itit der Kulturen mit diesen nur schwer einzufangen. Ganz davon
abgesehen, liflt die moderne technologisierte Welt, die sich iiberall
ausbreitet, mit thren Zwiingen zur Konformierung die Sprache der
Kulturen zweifellos verkiimmern.

An ihre Stelle tritt vielfach, als echter Abkimmling, so hofft man
jedenfalls in der postmodernen Zeit!l), die Sprache der Wissens-
chaften, gekoppelt mit Versuchen, wie z.B. bei einem bedeutenden
Orientalisten der Gegenwart'®, eine Art von sogenannter Meta-
Wissenschaft zu treiben. Aber diese metawissenschaftlichen
Bemiihungen finden vorerst gewissermallen nur nebenbei statt, in
bestimmtem Sinne nur am Rande. Sie sind Bemiihungen, alte Kul-
turwerte und-vorstellungen in einer neuen wissenschaftlichen
Sprache versuchsweise anzupeilen.

Die kulturellen Verschiedenheiten sind im Grunde nicht so abso-
lut, wie sie erscheinen kinnen. Daher ist der Versuch, einander
wirklich kennenzulernen, nie aufzugeben. Dal die verschiedenen
Welten oder Volker unter den Menschen einander kennenlernen
sollen, ist sogar, islamisch gesehen, der Grund ihrer Existenz. Im
Koran heibit es hierzu:

(1) Siehe hierzu auch Hans Kiing, Christentum und Weltreligionen, Miinchen 1984, 5. 98.
{2y M. W. Watt, What is Islam?, London 1979, S5.m 214 ff.
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“Wir ... machten euch zu Villkern und Stimmen, dafi ihr einand-
er kennt”. (Sure 49.13)

Keine dieser Gruppen wurde dabei in irgendeiner Weise wirklich
bevorzugt, und jeder wird letzten Endes das gleiche Ziel vor Augen
gehalten, Der Koran erinnert uns immer wieder an die
erundsitzliche Gleichheit aller Menschen und vertritt damit zusam-
menhiingend die Lehre von dem Einen Gott. Er gibt uns auch das
Ziel an im nichsten Vers (Sure 49.14), nidmlich daBl der Glaube an
diesen einen Gott nicht nur mit dem Mund gepredigt, auch nicht mit
Gewalt verbreitet, sondern nur mit dem Herzen aufrichtig zu glau-
ben ist.

Genau genommen ist also, wenn wir diese Aufgabe analysieren,
die Aufforderung an die Menschen aller Kulturen, einander zu ver-
stehen nicht nur ein MubB, sondern gleichzeitig eine Chance. Es ist
die Chance, durch die aufrichtige Auseinanderssetzung und durch
Bemiihungen um das Verstehen des anderen, selber tiefer verwur-
zelt zu werden - eine Erkenntnis, die sich allerdings erst aus eben
dieser Anstrengung ergibt, denn Denken und Handeln sind eins wie
z. B. die Ober - und Unterseite der Hand. Und der Weg dahin kann
u. U. lang sein.

Wie ein mit beiden Welten vertrauter westlicher Muslim richug
gesagt hat,(!) bedarf unsere Welt verzweifelt der islamischen Hoff-
nung. Er beschreibt das islamische Volk als Zeugen fiir eine Hoff-
nung, die iiber die gefihrliche Sackgasse hinausfithren kann, in
welcher sich die moderne Welt verlaufen hat; denn(® anstelle des
Materialismus, des Hedonismus und der Technologie steht fiir das
islamische Volk Gott im Mittelpunkt seines Lebens. Er sollte das
wenigstens tun. Der erwiithnte Forscher vertritt die Auffassung, dall
der moderne Mensch, wenn er den Muslim verstehen kénnte, “viel-

(1) Ch. le Gai Eaton, Der Islam und die Bestimmung des Menschen, Kiln 1987, §. 56 ff.
(2 Francis Edward in: The Times, 1980.
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leicht beginnen (kénnte), sich selbst zu verstehen, ehe er zur Selbst-
zerstorung taumelt”.(V

Doch gilt nach unserer Meinung diese Aufgabe, den anderen als
das, was er wirklich ist, kennenzulernen, und im Zusammenhang
damit sich selber zu erkennen, ebenso auch fiir den Muslim. Denn
die Selbstzerstorung bedroht alle, die in ihrem Glauben nicht die
wahre Gottergebenheit vollziehen.

2. Die kulturellen Beziehungen zwischen dem Westen und der
islamischen Welt.

Wie wir weiter oben ausgefilhrt haben, kann an die Stelle der
Sprachen, welche allein fiir sich genommen oft nur Verwirrung stif-
ten, die Sprache der Wissenschaft treten, um in dem Dialog zwis-
chen den verschiedenen Kulturen als Verstindigungsmittel zu die-
nen. Dies gilt aber zweifelsohne nur fiir den Fall, daB sie objektiv
und ohne Hybris@, d. h. auf verniinftige Weise betricben wird,
ohne polemisierende, missionierende oder ideologische Tendenzen.

Wissenschaft soll, wie man etymologisierend ganz richtig gesagt
hat,®! “Wissen schaffen”. Doch schafft sie auch immer sinnvolles
Wissen, und was ist damit nun gemeint? Sie soll, kann man sagen,
MiBverstindnisse aufldsen, indem sie an deren Stelle wirkliches
Verstehen setzt. Ansitze hierzu finden sich auf beiden Seilen des
Dialogs. Aber wo?

Das Verstehen anderer Kulturen setzt bekanntlich eine
griindliche spezifische Ausbildung voraus und mit dieser gekoppelt
eine Bildung, welche das Produkt eines kulturspezifischen Prozess-
es ist, Das letztere heiBt wiederum, dall Bildung nur da méglich ist,
wo die Kultur ihre hegende Funktion noch ausiibt, wo sie noch le-

(1) Le Gai Eaton, a. a. O., 5. 58.
(2) Siehe hierzu auch W. M. Watt, What is Islam?, London 1979, 8. 216.

{3) In: H.-J. Greschat: Was ist Religionswissenschaft, Stuttgart 1988, Riickseite.
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bendig ist, d.h. wo das kulturelle Erbe echter Besitz geworden ist.
Das Problem ist nun, dafll die Fachausbildung oft zwar vorhanden
sein kann, daB aber die notwendige Bildung hiufig entweder fehlt
oder mangelhaft ist. Auf diese Weise entstehen dann Auffassungen,
die oft nur eine Mischung von eigenen MiBverstindnissen mit von
anderen iibernommenen Irrtiimern ist, was nicht ausschliefit, daB
dazu auch noch gutgemeinte Versuche hinzukommen, Verstindnis
zu entwickeln und Zugestiindnisse zu machen, aus welchen, meist
ungepriiften, Griinden auch immer. Natiirlich: Eine derartige wis-
senschaftiche Arbeit fithrt verstindlicherweise nur zu einer Konfu-
sion, was die wissenschaftlichen Ziele anbetrifft. Dabei sind die
Ziele doch eigentlich ganz klar. Wir haben uns selber an die Wah-
rheit zu halien, uns durch sie fithren zu lassen; d.h. wir miissen stets
bemiiht sein, schépferische Losungen zu finden.

So wird heute in der sich herausbildenden Weltgesellschaft auch
endlich die Frage der Wahrheit der Religionen objektiver gefragt;
und man verweist etwa darauf'V, dafl

“... die Grenze zwischen wahr und falsch ... heute auch nach
christlichem Verstindnis nicht mehr einfach zwischen Christent-
um und den Religionen (verliuft), sondern zum Teil mindestens
innerhalb der jeweiligen Religionen. Wobei als Grundsatz zu
gelten hat: Nichts Wertvolles soll in den anderen Religionen ne-
giert, aber auch nichts Wertloses unkritisch akzeptiert werden.”

Damit zusammenhiingend wird dann auch ganz richtig verlangt,
dal unser “Verstindnis-und Informationshorizant™ erweitert werd-
en muB.?® Im gleichen Werk heiBt es daher auch ganz richtig:

“Was man in den Medien iiber den Islam hiren oder lesen kann
und was Intellektuelle iiberhaupt iiber ihn sagen, ist erschreck-
end, Erschreckend im doppelten Sinne: zum ersten wegen der

(1) Kiing, a. a. O., §. 22.
(2) Kiing, a. a. O., 5. 2.
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Schiefheiten und Vorurteile, die sich in diesen Urteilen verraten,
und zum zweiten wegen des didmonisierenden Tones, in dem sie
vorgetragen werden. (1)

Hinzufiligend michten wir noch darauf hinweisen, dafl sich wis-
senschaftlich gesehen doch bekanntlich fragen lidft, inwiefern eine
solche Dimonisierung verantwortet werden kann - auch schliigt sie
bekanntlich letzten Endes auf ihre Urheber zuriick. Daher ist heute
der Geist der Toleranz wie noch nie zuvor unbedingt notwendig. Er
muli dem Geist echten Verstehens sozusagen vorangehen. Toleranz
ermdglicht, zu dem eigentlichen Geschehen vorzudringen. Sie ist
eine Art von geistigem Waffenstillstand.

Toleranz unter den Religionen fillt sehr schwer. Zwar ist man
jetzt so weit gekommen, dab man oft das gemeinsame abrahamis-
che Erbe aller drei Offenbarungsreligionen betont, aber der Absolu-
theitsanspruch der Religionen wird immer noch mifiverstanden.
Doch - und dies ist ganz im Geiste des Islam - die Wahrheit Libt
sich fiir jede dieser drei Religionen behaupten, insofern sie der
wahren Offenbarung folgen. So ist es unbedingte Pflicht fiir den
Muslim, alle gottlichen Gesandten, die Gott seit der Erschaffung
des Menschen sandte, als gleich anzuerkennen. Religionstoleranz
ist fiir den wahren Muslim ein Glaubensgrundsatz.

Ich mochte in diesem Zusammenhang auch Nikolaus von Cues
zitieren, der vorbildiche Toleranz bewies, als er vor mehr als 500
Jahren schrieb?}, da} er den Koran gelesen habe in der Absicht,

“unter Voraussetzung des Evangeliums Christi das Buch Ma-
humets zu sichten und zu zeigen. dafl auch in diesem Buch das
enthalten ist, wodurch das Evangelium, wenn es der Bezeugung
bediirft, gar sehr bestétigt werden wiirde,”

(1) Ebd., 5. 31 (Josef von Ess).
(2) In: Endress, Einfilhrung in die islamische Geschichte, Miinchen 1982, 5. 16:
Sichtung des Al-Korans. I Buch (Ubers) Paul Naumann, Hamburg 1943, 8. 83.
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- aus der GewibBheit, dabl bei der Betrachtung der drei abrahamis-
chen Religionen davon auszugehen ist, dal sie alle Anteil haben an
der absoluten Wahrheit der einen Religion. Hiermit vertrat er den
gleichen Standpunkt wie der Koran, der sagt, dali alle Religionen
geeint sind in der einen Religion, welche seit der Erschaffung des
ersten Menschen die Religion Gottes ist.

Wichtig ist in diesem Zusammenhang, zu sehen, dal} diese eine
Religion Gottes von allen Menschen das gleiche verlangt, niimlich
Gottergebenheit. Daher stimmen alie ernsthaften Muslime zu, wenn
von der gegenwiirtigen islamischen Gesellschaft verlangt wird, da
sie die ihr angemessene Rolle in unserer Welt im islamischen
Geiste annimmt, denn es ist das, was Gott von ithnen ausdriicklich
verlangt und worum sie sich bemiihen. Sie alle hoffen, mit den
Worten eines anderen Islamisten ausgedriickt,'!

“dafi der zeitgendssische Islam eine Gesellschafis-und Staats-
struktur findet, durch die er ohne Identiticitsverlust seine wahre
Rolle in der Welt erfiillen kann, als “Zeuge fiir die Gerechtig-
keit” (Koran 5,8) und als mitwirkender Faktor bei der Verwirkli-
chung der universalen Solidaritit der Menschen und bei der
Herstellung einer Gesellschaftsordnung, in der alle Biirger vor
dem Gesetz grundsdtzlich gleichgestellt und im praktischen Le-
ben gleichberechtigt sind, in der iiber eine geschenkie Toleranz
hinaus die unverzichtbaren Menschenrechte fiir alle vorbehaltlos
anerkannt werden.”

Wiihrend der Westen bei Uberlegungen iiber Staats-und Gesells-
chaftsstrukturen von sikularen, vor allem von soziologischen und
politischen Gesichtspunkten ausgeht, ist die Einstellung der islamis-
chen Welt auch hierin grundsétzlich religids, d.h. sie vertritt die
Auffassung, daB eine Erneuerung des religiosen Lebens fiir die Bil-
dung einer gerechten Gesellschaftsordnung notwendig ist. Damit

(1) A. Th. Khoury, Toleranz im Islam, Miinchen 1980, 8. 185 (in Antes, Ethik, 5. 79).
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stimmt sie letzten Endes ja auch iiberein mit neuesten Erkenntnis-
sen auf dem Gebiet der Kulturphilosophie, wonach eine jede Kultur
in der Religion verwurzelt ist und daher nur von ihr Leben gewinnt.

Zusammenfassend, nachdem die allgemeine Problematik kurz
angeschnitten wurde, ist jetzt aber noch einmal darauf hinzuweisen,
dall beide Welten, sowohl die westliche wie die islamische, sich
eindeutig in ihrer Forderung nach einer gerechten Gesellschaftsord-
nung vereinen. Wie wir auszufithren versuchten, ist beiden zweife-
sohne im Grunde genommen diese Aufgabe als eine gemeinsame
Aufgabe gegeben.

Es gibt bereits viele Beispiele einer fruchtbaren Zusammenarbeit
zwischen ihnen in der Geschichte, sowohl auf allgemein kulturel-
lem wie auch auf wissenschaftlichem Gebiet. Historisch gesehen,
und dies sollte uns Anlal zur Hoffnung geben, iiberwiegen sogar
ihre Gemeinsamkeiten gegeniiber den Verschiedenheiten.

Was die hiufig diskutierte Frage nach der islamischen Bildung an-
belangt, so mdchte ich einen Orientalisten zitieren, der wegen seiner
aufopferungsvollen wissenschaftlichen Arbeit “Mirtyrer der arabis-
chen Literatur” genannt wird.!"> Vor mehr als 200 Jahren sagte er:

“Wer die Literaturgeschichte schdtzt, wird staunen, wie viele
Ménner im Orient in allen Gattungen der Literatur bewandert
waren zu einer Zeit, da unser Europa wie in eine schwarze Nacht
der Unwissenheit und Barbarei gehiillt lag, und mit Vergniigen
erkennen, welchen Beitrag ein jeder von ihnen fiir das Wachstum
der Bildung geleistet.”(?)

Erst seit der Aufklirung bemiihte man sich darum, die islamische
Kultur objektiv zu studieren. Man sah dann:

“Die Kreuzziige brachten den Franken die Bekanntschaft mit

(1) J. Flick, Die arabischen Studien in Europa, Leipztig 1953, 5. 124.
(2) 1. J. Reiske, in: J. B. Koehler, Abulfedae ..., Lipsiae 1766, 5. 239 f. (Endress 5. 13).
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einer iiberlegenen Kultur; Kontakte mit den Muslimen in Spanien
und Sizilien vermittelten dem christlichen Europa die arabische
Uberlieferung und Fortbildung des wissenschaftlichen Erbes der
Antike: Ubersetzungen befruchteten seit dem Ende des 11. Jah-
rhunderts naturwissenschaftliche, medizinische und philosophis-
che Studien.”(!)

Geschichtlich gesehen lassen sich die kulturellen Beziehungen
zwischen dem Westen und der islamischen Welt kurz zusammenge-
falit folgendermaBen in drei Etappen darstellen.

a) Die erste Etappe

wird  gekennzeichnet durch die  Beeinflussung der
abendlindischen Welt seitens der islamischen Kultur wiihrend der
Zeit der Hochbliite des Islam.

Seit der Regierungszeit der Abbasiden zeigten sich die Muslime
sehr aufgeschlossen gegeniiber fremden Kulturen. Wir lesen etwa

bei Ibn Rusd, dab es eine islamische Pflicht sei, die Biicher der Al-
ten zu studieren. Er sagt);

“Wenn wir die Biicher der friiheren Denker lesen, betrachten wir
thre Gedanken in diesen Biichern. Wenn es unter ihnen etwas
gibt, was der Wahrheit entspricht, nehumen wir dies an und
freuen uns dariiber ... Und wenn wir unter thren Gedanken etwas
finden, was der Wahrheit nicht enispricht, machen wir darauf
aufmerksam und warnen davor...”

Die Begegnung zwischen dem islamischen Osten und dem West-
en fand bekanntlich gréBtenteils in Spanien und Sizilien statt. Vor
allem auf zwei Ebenen wurde die Beeinflussung des Westens durch
den Osten zur Zeit der Hochbliite der islamischen Kultur wirksam.

(1) Endress, a. a. O., 5. 14,
{2) Fasl al-Magal, S. 13, in: Falsafat Ibn Rusd, Kairo 1968.
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Erstens auf der theologischen Ebene, wo sie einen negativen
Widerhall weckte, in Form heftigster Polemiken und Verleumdun-
gen. Zweitens auf der wissenschaftichen Ebene, wo sie im Gegen-
teil dazu sehr positive Wirkungen hervorrief. Friedrich I1., der 1220
zum Kaiser gekront wurde, ein Verehrer der islamischen Kultur,
griindete die Umversitit von Neapel, wo spiter Thomas von Aquin
studierte. Er schenkte den Universititen von Paris und Oxford ara-
bische Werke. Sein Sohn Manfred folgte ihm in seinen
Bemiihungen, die Friichte der islamischen Kultur dem Westen zu
iibermitteln. Vor allem Raymund, Bischof von Toledo von 1130 bis
1150, ist hier auch zu erwihnen, der die Griindung eines
Ubersetzungsinstituts unter der Leitung von Dominic Gundisalvi
veranlaBte, und der zahlreiche lateinische Ubersetzungen arabischer
Werke (iber Philosophie und Wissenschaft anfertigen lieB. Unter
anderem wurde 1143 der Koran zum ersten Mal iibersetzt.

Diese Ubersetzungen, welche von den westlichen Gelehrten stu-
diert wurden, bildeten, wie man festgestellt hat, die Grundlage fiir
die scholastische Philosophie in Europa. Der Gelehrte Carra de
Vaux bestiitigte die Vorherrschaft des lateinischen Avicennismus
im europiischen Mittelalter. Und der franzésische Gelehrte Renan
bewies in seinem Werk Averroes und der Averroismus die Vo-
rherrschaft des lateinischen Averroismus im mittelalterlichen eu-
ropiischen Denken. Seine Untersuchungen beweisen, dafi der Aver-
roismus bedeutende Beitriige leistete fiir die Freiheit des Denkens
zu dieser Zeil. Sein Einflul} existierte bis zum 17. Jahrhundert in
Europa; und dies bildete die Einleitung fiir den Rationalismus in

Europa wihrend der Renaissance.'!

{1) Siche hierzu auch Mahmoud Zakzouk, On the Role of Islam in the Development of
Philosophical Thought. Dar al Manar, Kairo 1989, 5. 34 iI.
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b) Die zweite Etappe:

Seit Napoleon lernte der islamische Orient nun seinerseits den
Westen kennen, doch mit wenig Erfolg. Dann folgte die Zeit des
Kolonialismus. Im 19, Jahrhundert gab es verstirkte Bemiithungen,
den Westen kennenzulernen.

¢) Die dritte Etappe:

In der Gegenwart libt sich feststellen, dab die westliche Zivilisa-
tion und Technologie wie iiberall auch in der islamischen Welt
weitgehend iibernommen worden ist. Doch diese Adaption geschah
nicht vollstindig. Auf geisteswissenschaftlichem Gebiet gibt es
westlichen Einfliissen gegeniiber sowohl die Einstellung vorbehali-
loser Ubernahme wie auch totaler Ablehnung, aber neuerdings auch
Versuche, einen Mittelweg zwischen diesen beiden Haltungen in
Form kritischer, wissenschaftlicher Bemiihungen zu finden. Die kri-
tische Auseinandersetzung mit dem Westen ist selbstverstiindlich
gekoppelt mit einer griindlichen islamischen Selbstkritik und davon
{iberhaupt nicht zu trennen.

Wie wir weiter oben bereits erwiihnten, wird der islamisch-
westliche Dialog von beiden Seiten bis jetzt als unbefriedigend
empfunden. Ich bezeichnete ihn daher" vor kurzem als einen “Dia-
log der Stummen.” Bereits um die Jahrhundertwende begann diese
kritische Auseinandersetzung mit der europiischen Zivilisation.(
Wie man treffend bemerkt hat®,

“wurde die Ambivalenz des an Europa orientierten Fortschritts
(fortan) deutlich empfunden: Wenn es keine festen Grenzen fiir
den westlichen Kultureinflufi gibt, besteht dann nicht das Risiko,

(1) Mahmoud Zakzouk, Der Islam in den Vorstellungen des Westens. Kairo 1987 (auf
arabisch erschienen), S. 17.

(2) Rotraud Wieland, Islam und kulturelle Selbstbehauptung, in: Ende/Steinbach, Der
Islam in der Gegenwart, Miinchen 1984, 5. 555.

{3) Ebd.
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daft man bei allem, was man durch den Modernisierungsvorgang
an politischer Stirke und materieller Wohlfahrt gewinnen mag,
Entscheidendes verliert-seine Religion, sein ganzes geschich-
tliches Erbe und damit seine kulturelle Identitiit?”

Erstaunlicherweise spricht man nun auch auf westlicher Seite
davon, daB die'!.

“(Wieder-) Entdeckung der Muslime ... unsere ideologischen
Konzepte und unser Geschichtsmodell gleichermafien in Frage
(stellen)".

Der gleiche Wissenschaftler weist darauf hin, daB, wie er sagt,
der sogenannte Fortschritt im Westen.

“zu einer Art neuer Heilsehre geworden (ist), in der sich der ehe-
mals christliche Missionsgedanke der Europder (und Nordameri-
kaner), verbunden mit dem klassischen Absolutheitsanspruch,
nun in sikularem Gewande prisentiert nach dem - leicht abge-
wandelten-Motto: auflerhalb unserer Art zu leben kein Heil!
Hinter alledem steht ein lineares Geschichtsmodell, dem zufolge
nur eine Entwickung denkbar ist, deren wesentliche Etappen
nicht ausgelassen oder iibersprungen werden diirfen und an der-
en am weitesten fortgeschrittenen Ende wir stehen. Wer also
nicht so ist wie wir, gilt-in diesem Denkansatz konsequent-als
riickstiindig..."”

Der gleiche Verfasser, der hiermit an das Darwinische Entwick-

lungsmodell, aber auf die Geschichte angewandt, erinnert, zitiert
dann in diesem Zusammenhang einen persischen Schriftsteller(2!.

Nach dessen Meinung gibt es.

“zwei Grundkonzeptionen der Freiheit: die eine, westliche, be-
stehe darin, immer mehr Bediirfnisse zu schaffen - wéihrend die

(1) P. Antes, Ethik u. Politik im Isam. Stuttgart 1982, 5. 12 1.
{2) (M. Minowi) Antes, a.a. O., 5. 13.
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andere, entgegengeselzte, vertreten von der traditionellen Geis-
tigkeit des Orients, auf der Ansicht beruhe, der Mensch miisse
immer mehr Bediirfnisse abbauen, wm duflerlich und innerlich
unabhdngig zu werden.”

Westlicherseits wird zweifellos mit Recht diese Haltung der Auf-
geschlossenheit fiir einen fruchtbaren Dialog gefordert - aber sie
wird natiirlich leichter gefordert als durchgefiihrt, was dann wieder-
um entscheidende Konsequenzen nach sich ziehen wiirde.

3. Begegnungspunkte und Moglichkeiten der wissenschaftichen
Zusammenarbeit

Wenn der Dialog iiberhaupt einen Sinn haben und weitergefiihrt
werden soll, muBl - das sollle aus den vorangegangenen
Ausfiihrungen eigentlich klar geworden sein - die zumindest noch
unterschwellige Diskriminierung des Islam aufhéren. Sie darf auch
nicht weiterhin mit einer Kritik an der Welt der Muslime entschul-
digt werden, Dal} dariiber hinaus der Islam nicht nur vom Westen,
sondern auch im eigenen Lager oft millverstanden wird, ist nicht zu
leugnen. Diese Situation teilt er mit allen anderen Religionen. Das
Bemiihen um eine méglichst vorurteilslose, objektive Erforschung
des Islam auf wissenschaftlicher Ebene ist daher von hichster
Wichtigkeit.

Die islamische Forschung mubB vor allem gegenwartsbezogen,
d.h. aufgeschlossen und fihig sein, die anstehenden Probleme und
Aufgaben auf schopferische Weise im Geiste des Islam zu
bewiiltigen. Wenn dieses Programm zugegebenermalien anspruchs-
voll ist, so ist es doch andererseits das einzig mégliche Programm
fiir eine islamische Forschung, die einen echten Fortschritt ansirebt,
die “Wissen schaffen” will. Zusammenhiingend damit kann von
den westlichen Islamisten, die den Islam, wenn sie ihn nicht beken-
nen, nur von auflen studieren kénnen, mit Recht verlangt werden,
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dal sie ihn - den Forderungen moderner Wissenschaftlichkeit ent-
sprechend - so darzustellen versuchen, wie er von den Muslims sel-
ber im besten Sinne verstanden wird. Zum Beispiel ist es wissens-
chaftlich nicht korrekt, zu schreiben, Mohammed hitte den Koran
geschrieben. Sondern es muB heiben, nach dem Glauben der Mus-
lime hat Mohammed den Koran aufgrund an ihn persénlich ergan-
gener Offenbarungen niederschreiben lassen. Ebenso ist es beispiel-
sweise wissenschaftlich gesehen auch ein Irrtum, wenn man

schreibt, Allah sei der Gott der Mohammedaner'!).

Abgesehen davon, dafd eine groBe Anzahl westlicher Intellektuel-
ler immer noch derartige falsche Informationen iiber den Islam ak-
zeptiert und sie weiterhin als bare Miinze zirkulieren 14Bt, anstatt sie
aus dem Verkehr zu ziehen, sind ernsthafte zeitgendssische Reli-
gionswissenschaftler bereits iiberzeugt davon, dall Wissenschaftler,
die sich mit einer Religion befassen, zu erkennen haben.

“ob der Glaube dieser oder jener Religion richtig oder falsch
verstanden wird. Ob er wahr ist oder falsch, bekennen sie nichi.
Zumindest gehort dies nicht in den Rahmen ihrer wissenschaftli-
chen Untersuchungen.”(?)

Wir sagten bereits, dafl auch westlicherseits wiederholt betont
wird, dall es auch.

“der objektiveren Forschung der letzten 150 Jahre ... nicht
giinzlich gelungen (ist), das Islambild fiir den heutigen
abendlindischen Betrachter zu entzerren. Gerade in einer Well,
in der die Kontakte zwischen Christen und Muslimen immer zahl-
reicher und wichtiger werden, sollte man sich bemiihen, iiber die
historischen Ursachen der Vorurteile, die wir vielleicht immer
noch unbewupt hegen, Klarheit zu gewinnen. "%

(1) Z. B. im Duden, 1960.
(2) Greschat, a. a. O., 5. 23.
(3) W. M. Watt, Der Islam, Bd. 1, Stuttgart 1980, 5. 17.
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Ganz richtig hat der gleiche Gelehrte auch erkannt, dafl man
heutzutage auf jeden Fall

il

in den alten Verdrehungen von Tatsachen einen Mangel an
Bildung erblicken wird und dafl verstindnislose und feindschaft-
liche Meinungsdiuflerungen auf hefiige Kritik stofien werden.”(!)

Wie wir bereits darlegten, kann unseres Erachtens diese Einstel-
lung des MibBverstehens nur aufgehoben werden durch eine Einstel-
lung des Verstehens, so wie an die Stelle eines verzerrten Bildes ein
klares, nicht entstelltes Bild treten sollte. Also, wenn wir
MiBverstindnisse aufléisen und verhindern wollen, dall sie wieder
auftreten, dann miissen wir uns um ein echtes Verstindnis
bemiihen. Wie geschieht das?

Wie bereits Carlyle gesagt hat'®), ist das Hauptziel der beiden
grofen Religionen des Christentums und des Islam im Grunde das
gleiche, was iibrigens auch der Islam lehrt. Carlyle sagt wortlich:

“... Das Christentum befiehlt uns auch, dafi wir uns vor allem
Gott ergeben.”

Doch unterliegt gerade dieser zentrale Begriff des Islam, die Got-
tergebenheit, den groBten MiBverstindnissen. Etymologisch gese-
hen hat er die gleiche Wurzel wie das arabische Wort [iir Frieden,
salam. Das ist nicht zufillig, da der Islam untrennbar verkniipft ist
mit dem Willen zum Frieden.

Es ist eines der unverstindlichsten Paradoxe der Weltgeschichte,
dall die groBen Weltreligionen, welche ihrem Wesen nach ja eigeni-
lich alle zum Frieden aufrufen, ganz im Gegenteil dazu hiufig, da
siec miBverstanden werden, und dies bis in unsere aufgeklirte Ge-
genwart hinein, miBbraucht werden, um unsinnige Kriege zu entfes-
seln. Das liegt aber nicht daran, da3 wirklich die Prinzipien der Re-

(1) Ebd., 5. 38.
{2} Th. Carlyle, Heroes and Hero-worship, 1890 edition, 5. 52 (Watt, What is Isam?, 5. 6.).
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ligionen, sondern daf statt dessen eigenniitzige Zwecke unter dem
Deckmantel der Religion verteidigt werden. Denn die eigentliche
Religion ruft, indem sie zur Gottergebenheit aufruft, zwar auch zum
Kampf auf, aber zu dem Kampf der Selbstiiberwindung, zu dem
Kampf fiir Gerechtigkeit und einem echten Frieden; vor allem geht
es bel ihr aber um den Kampf fiir die Wahrheit.

Die in diesem Sinne verstandene “Kriegspropaganda des christli-
chen Mittelalters”(!) (wie sie ein Orientalist nannte), die immer
noch bis in unsere Zeit hineinwirkt, ist aber, wie sich nun genau ge-
zeigt hat, veraltet und unniitz geworden, ganz abgesehen davon, daB
sie unabsehbaren Schaden anrichten kann.

Auf der islamischen Seite, die grundsiitzlich nach wie vor nach
dem Gebot ihrer Religion das Christentum im wesentlichen immer
als authentisch anerkennt, werden diese Angriffe pariert mit z.T.
ebenfalls aus dem Mittelalter herstammenden polemischen Argu-
menten.

Doch dieses Theater der Polemik wird ohne Enthusiasmus von
denjenigen fortgefiihrt, die erkennen, dall unsere heutige Wirklich-
keit endlich eine realistische und dariiber hinaus eine von beiden
Lagern gemeinsam durchgefiihrte Lissung der Probleme erfordert.
So erkennt die islamische Welt, dal sie z.B. die neuen und hiichst
wichtigen Probleme vor allem der verniinftigen und nicht wahlosen
Anpassung an die moderne Zivilisation und Technologie nicht mit
veralteten Antworten der Theologen vergangener Zeiten ldsen
kann, auch und vor allem nicht mit einer bloBen Ubernahme mod-
erner westlicher Ideen. Der Westen seinerseits erkennt die Notwen-
digkeit der Koexistenz und Proexistenze, d.h. der echten Zusamme-
narbeit auch mit der islamischen Welt; und es gibt vielfache
Bemiihungen, das alte Kriegsgeschrei abklingen zu lassen und end-
lich, mit den Worten Carlyles, den Islam als eine “fundamental

(1) Wartt, What is Islam?, 5. L.
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wahre Religion™ anzuerkennen. Doch wie bei Carlyle ist auch bei
vielen anderen grundsitzlich immer noch eine diesem Bemiihen
entgegengesetzte und mit ihr sogar auf eine unverstindiche Weise
verkniipfte Tendenz spiirbar, welche den Islam als eine im Grunde
doch gegnerische Religion auffafit und alles, was die islamische
Welt vertritt, mit negativen Vorzeichen versieht. So will etwa auch
Carlyle den Islam sozusagen erobern, wie man eine feindliche Fes-
tung erstiirmt. (!}

Damit folgt er der Tradition einer ganzen Reihe von Theologen,
die vom Mittelalter bis sogar in unsere Gegenwart hineinreicht,
welche das Kampfmotto vertraten, man miisse den Islam griindlich
studieren, um ihn erfolgreich bekédmpfen zu kénnen. Vor 800 Jah-
ren bereits empfand man, daB bloBe Beschimpfungen und Verleum-
dungen nicht geniigen, und daher veranlaBte Petrus Venerabilis eine
Koraniibersetzung; da man, wie er sagte!®, fiir die Zwecke der Mis-
sion die Ansichten des Gegners wirklich kennen miisse. Erst die
Aufklirung, wie wir ausgefiihrt haben, fiihrt die Arabistik™® aus
dem Bannkreis theologischer Gedankenginge heraus. 600 Jahre
spiter vertrat Hadrian Reland zwar immer noch eine missionarische
Einstellung, zum mindesten redet er noch, vielleicht gezwungener-
maBen, davon. Aber er verlangt bereits, daB man den Islam auf eine
objektive Weise studieren und darstellen soll. Man solle nicht iiber
die Biicher oder Aussagen anderer den Islam verstehen wollen.
Man solle durch ein selbstiindiges Studium der arabischen Werke
sich bemiihen, mit eignen Augen zu schen, worum es beim Islam
eigentlich ginge, einer Religion, die weit verbreitet sel in Asien und
Afrika und auch in Europa von vielen Menschen bekannt wurde.
Wenn man glaubt, daBl Gott allen Menschen Vernunft gegeben hat,
wie konnte man sie bei all diesen Menschen und bei ihren Gelehr-

(1) Ebd., 5. 2.
(2) Fiick., a. a. O., 5. 4f.
(3) Ebd., 5. 97 I.
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ten leugnen wollen?! Dariiber hinaus verlangte Reland bereits vor
drei Jahrhunderten'", daB der Islam nicht nur in seinen Original-
quellen studiert, sondern auch so dargestellt wird, wie er wirklich in
den Schulen und Moscheen der Muslime gelehrt wird.

Doch gehen wir wieder zuriick zur Gegenwart.

“Anstatt den Islam nur als eine Bedrohung anzusehen und bei
seinem Studium nur davon auszugehen”, meint ein bekannter ge-
genwdrtiger Islamist, “sollte der Westen lieber versuchen, den
Islam objektiv zu betrachten und seine positiven Mdglichkeiten
zi erkennen. (%

Auch er spricht davon®, dafl der Islam nicht unterschiitzt werden
darf. Er meint in diesem Zusammenhang richtig, dall man nicht sag-
en kann,

“was der Islam ist, ohne seine Maglichkeiten zu betrachten ..
Der Islam ist einer der Hauptbewerber (fiir den Kampf um die
Vorherrschaft einer Religion in der Zukunft unserer Welt), ein
gefihrlicher Rivale des Christentums und des Humanismus ™,

Aber, wie er weiter ganz richtig sagt, besteht die Gefahr, dall im
Eifer des Kampfes der Islam nicht objektiv beurteilt wird und seine
Moglichkeiten falsch eingeschiitzt werden. Er spricht davon, dal
die Angst die Erkenntnisfihigkeit beeintriichtigt und warnt davor;
cr sagl:

“Wenn (der Islam) unsere Konzeption von unserer Religion in
der Welt bedroht (ob diese Religion nun Christentum, Humanis-
mus, Marxismus oder anderes ist), wie kinnen wir fdhig sein,
(den Islam) objektiv zu beurteilen und seine Moglichkeiten ein-
zuschdizen?”

(13 G. Pfannmiiller, Handbuch der Islamliteratur, Berlin 1921, §. 63 1.
(2) Watt, What is Islam?.
(3) Ebd., S. 4.
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Daher beibt er bei diesen Befiirchtungen nicht stehen. Er bekennt
sich zu einer positiven Betrachtungsweise und weist darauf hin, daf3
der Islam" eine Vision der Welt und des Lebens ausdriickt, die
nicht sehr verschieden ist von derjenigen des Christentums und des
Judentums.

Es erscheint ganz glaubwiirdig, dal} er einen aufrichtigen Stand-
punkt vertritt, wenn er behauptet, zu sehen.

B

. wir stehen heute an dem Beginn eines neuen Prozesses,
welcher eine rationale, intellektuelle Formulierung iiber die we-
sentlichen Dinge der religiéisen Botschaft, die im Koran enthal-
ten ist, gibt.”"(?)

Doch ist das Programm, das er hierzu entwirft als ein Betrachter des
Islam von auflen, nicht notwendig von der gleichen Faszination fiir ei-
nen Muslim, der sich darum bemiiht, den Islam zu leben, fiir den der Is-
lam lebendige Religiositiit bedeutet und nicht ein Studienobjekt. Dieses
“Leben im Islam™ ist nicht so ohne weiteres, wie das oben erwihnte
Programm dieses Gelehrten verlangt, fiir einen gliubigen Muslim “mit
modemen Worten” (modern terms) darzulegen.®’

Das sollte thn aber nicht daran hindern, die historisch gewach-
sene Eigenart und das Denken seines westlichen Gespriichspartners
so weit wie mdglich zu verstehen.

Nur wenn wir uns immer wieder von neuem darum bemiihen,
trotz aller Schwierigkeiten den anderen im Gesprich mit ihm zu
verstehen und nicht nur unsere eigenen Auffassungen darzustellen,
kann eine Zusammenarbeit zwischen beiden Partnern wirklich
fruchtbar werden; denn ungeachtet der Tatsache, dal} die Wege der
Religionen verschieden sind, so fiihren sie doch, wie wir hoffen, zu
dem gleichen Ziel. Das gleiche Ziel kann von verschiedenen Stan-

(1) Watt, a, a. 0., S. 6.
(2) Ebd., 8. 225.
(Na a0, S8 226
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dorten ins Auge gefaBt werden. Dieses Ziel der Einen Religion soll-
ten wir bei unseren Bemiihungen, den Weg zu finden, niemals aus
den Augen lassen. In dem Einen Gott ist, wie richtig gesagt wurde,!

“die Finheit des Menschengeschlechts und die Gleichheit aller
Menschen vor Gott begriindet.”

Daher plidiert man ganz richtig auch westlicherseits fiir die These:

“Kein Frieden unter den Vilkern dieser Welt ohne einen Frieden
unter den Weltreligionen. Wie vie! wiire der Menschheit an Tod,
Elend, Verwiistung erspart geblieben, wenn man im Namen der
Religion nicht Feindschaft, sondern Versihnung gepredigt und
praktiziert hétte: jene Versihnung, die in den Heiligen Schriften
der Juden, Christen und Muslime gefordert ist. "%

Und wieviel Elend und Verwiistung, michte ich ergéinzend dazu
sagen, kinnten wir dadurch noch vermeiden? Vor allem, daBl Predigt
und Praxis eins zu sein haben, ist notwendig, dall wir, wie der Koran
in Sure 61,2/3 sagt, tun, was wir sagen, und sagen, was wir tun.

Wie man in einem prignanten Bild ausgedriickt hat™®), ist das
“Thema, das im Mittelpunkt des Islam steht”, seine Wahrheit, wie
man es noch besser ausdriickt, wie ein Kleinod, und “der Islam ist
tatsiichlich wie ein Schrein, dazu bestimmt, dieses Kleinod aufzu-
nehmen und zu bewahren.”

Und der gleiche Verfasser meint, dal

“unser entchristlichtes Europa iiber das Thema nachdenken
(sollte), das im Mittelpunkt des Islams steht, um wieder zu einer
Wahrheit zu finden, die es nie hiitte verleugnen diirfen. "

(1) Kans Kiing, Christentum und Islam, in: Islam und der Westen, Jg. 5, Nr. 3. 1985, 5.

(2) Ebd., 5. 4.

(3) Olivier Lacombe, Sagesse chretienne et sagesse d'Orient, in Lumen Vitae VI,
Briissel 1949, 8. 699.

{4) Ebd.
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Ich michte dabei noch hinzufiigen, daB es keine modernen Worte
gibt fiir einen Muslim, die dieses Kleinod, das der Islam aufnimmt und
bewahrt, wirklich auch nur annihernd beschreiben kénnen. Dieses
Kleinod wird verwirklicht in der Hingabe des gliubigen Menschen an
Gott, Worte erfassen es nicht, denn ist Religion nicht, wie man richtig
gesagt hat'l, “etwas ganz anderes”? Ertffnet Religion nicht fiir den
gottergebenen Menschen eine ganz neue Dimension, welche allein mit
dem Intellekt nicht zugiingig ist?

Abschliefiend mochte ich noch darauf hinweisen, dafl man ganz
richtig meinte!?), dall die Unfihigkeit des Abendlinders, den Muslim
zu verstechen, der Unfihigkeit des Muslims entspricht, den
Abendliinder zu verstehen. Doch dariiber hinaus ist zu sagen, wenn wir
uns selber in unseren besten Miglichkeiten verwirklichen und erken-
nen wollen, miissen wir versuchen, den anderen, den wir nicht verste-
hen, wirklich kennenzulernen, und daher liegt darin unsere Chance.

(1) Le Gai Eaton, a. a. 0., 5. 13.
{2) Ebd., 5. 15.
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3. Kapitel
Der Islam und Europa -
ohne Dialog keine Zukunft"”

Wenn wir heute von der Notwendigkeit eines Dialoges zwischen
Europa und Islam sprechen, stellt sich uns die Frage, ob dieses Ver-
langen nach einem Dialog neu ist oder ob man hierbei an frithere
Bemiihungen ankniipfen kann. Ich behaupte, dafi der Dialog zwis-
chen diesen beiden Kulturen so alt ist wie der Islam selber, und daB
er trotz aller Auseinandersetzungen im Laufe der Geschichte immer
wieder gesucht wurde, so wie er auch heute gesucht wird.

Wie die islamische Geschichte zeigt, fiihrte bereits der Prophet
Mohammed in seiner Moschee in Medina einen Dialog mit den
Christen von Nagran. Er baute Medina als eine multikulturelle Stadt
auf, in der alle Mitbiirger, egal welcher Religion sie angehérten, die
gleichen Rechte hatten. Der Islam verlangt von den Muslimen
ausdriicklich die Anerkennung aller geoffenbarten Religionen. Die
Muslime diirfen keine Unterschiede machen zwischen den Prophe-
ten wie zum Beispiel Moses, Jesus und Mohammed. Der Koran for-
dert die verschiedenen Religionen zu einem fruchtbaren Wettbe-
werb um das Gute auf (Sure 5,48).

Von Anfang an fiihlten die Muslime sich solidarisch mit den
Christen, die wie sie selber Angehdrige einer Offenbarungsreligion
waren. So berichtet zum Beispiel der Koran (Sure 30,2-6), wie traurig
sie waren, als die christlichen Ostrobmer von den heidnischen Persern
besiegt wurden. Darauthin tristete sie der Koran und sagte ihnen, daf
die Romer im nichsten Kampf die Perser besiegen wiirden. Das ges-

(1) Vortrag bei der Robert Bosch-Stiftung, Stottgart, Juni 2002.
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chah auch. Der Koran spricht davon, daf die Christen, wie er es
ausdriickt (Sure 5,82), den Muslimen “in Liebe am niichsten stehen”,

Bei niiherer Betrachtung der Geschichte kéinnen wir entdecken,
daB die europiiische wie auch die islamische Kultur ihrer Entstehung
und ihrer Entwicklung nach keine durch sich selbst existierenden Mon-
olithen sind. Sie bauten sich auf dem Dialog auf und blieben durch ihn
lebendig und damit grundsiitzlich trotz aller Kriege befihigt, den Fried-
en zu suchen wie auch eine wirksame Selbstverteidigung.

Notwendigkeit der Solidaritit

Die ganze Welt befindet sich heute, wie man sagt, in einem glo-
balen Dorf und steht vor der Aufgabe, einen Frieden durch eine uni-
versale Solidaritéit zu schaffen. Dieses Bild von dem globalen Dorf
ist zutreffend, aber erfalit zu wenig die Dringlichkeit der Situation.
Besser versteht sich die heutige Menschheit als eine Gemeinschaft
auf einem globalen Schiff, das durch das Weltall segelt und einen
Schiffbruch um jeden Preis vermeiden mull.

Bereits der Prophet Mohammed benutzt in einer seiner Reden
diese symbolische Beschreibung der Situation, um die Notwendig-
keit einer universalen Solidaritiit unter den Menschen zu betonen.
Er war der Auffassung, daB dann, wenn der privilegierte Teil dieser
Schiffsgemeinschaft sich nicht geniigend um den anderen Teil
kiimmert, dieser irgendwann einen Schiffbruch verursachen wird.
Wir nennen diesen Konflikt heute den Nord-Siid-Konflikt.
Tatsdchlich bedarf die Welt heute wie nie zuvor einer solchen um-
fassenden Solidaritit fiir die Herstellung einer Weltfriedensord-
nung. Sie braucht eine globale politische Ordnung, welche anstrebt,
die Rechte aller Menschen, auch der armen, zu beriicksichtigen.
Sonst wird sie die Probleme, die sie bedriingen, nicht l6sen kiinnen,
Besonders die islamische Welt ist sehr interessiert an allen Versu-
chen einer Stabilisierung der Weltpolitik. Diese Stabilisierung kann
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letztlich nur durch die partnerschaftlichen Bemiihungen aller
Vilker im Dialog und in der Zusammenarbeit geschehen. Denn
eine Hegemonie einzelner Vilker fithrt, wie wir wissen, ob gewollt
oder nicht, notwendigerweise zu einer Diktatur, da die ungebremste
Macht allzuoft zu ihrem MiBbrauch fiihrt.

Die technokratische Weltzivilisation hat fiir die ganze Welt ein Be-
ziehungsnetz in Fragen der Wirtschaft, der Kommunikation und der
Information entwickelt. Doch diese Globalisierung fiihrte zu
gefihrlichen Problemen der Sozialordnung, der Natur und der Iden-
titit. (Anm. 1) Diese Probleme bedrohen die Existenz der Mensch-
heit. Sie miissen daher in einem interreligidsen und interkulturellen
Dialog behandelt werden. Ein solcher Dialog kann die Gemeinsam-
keit aller wichtigen Werte herausstellen. Er kann dariiber hinaus he-
rausarbeiten, wie diese Werte im jeweiligen Kontext der Kulturen
verwirklicht werden. Auf diese Weise wird eine Zusammenarbeit fiir
die Losung dieser wichtigen Probleme méglich. Vor allem ein Dialog
zwischen Islam und Europa ist nétig. Hierfiir braucht Europa weitaus
mehr Wissen iiber den Islam, und die Muslime bendtigen dafiir
griindliche Kenntnisse der europiischen Kultur und Geschichte.

Hindernisse der Verstiindigung

Hindernisse fiir den Dialog zwischen Islam und Europa sind vor
allem die gegenseitigen geschichtlich entwickelten Feindbilder.
Und zwar besonders deswegen, weil sie jetzt von bestimmten Inter-
essengruppen auf beiden Seiten fiir politische Zwecke auch noch
ausdriicklich propagiert werden (Anm. 2).

Die zahlreichen bereits bestehenden Dialogbemiihungen sind in
dieser Sitvation wie Oasen in der Wiiste. Sie stehen aber anscheinend
machtlos vor der Tatsache, dall sich in unserer Welt sinnlose Ge-
walttiitigkeiten immer mehr durchsetzen. Diese dokumentierten sich
vor allem in der letzten Zeit in zahlreichen Kriegsverbrechen in vielen
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Lindern unserer Welt. Die davon Betroffenen sind meistens Muslime.

Die Hindernisse fiir die Verstindigung in einem Dialog zwischen
[slam und dem Westen bestehen vorwiegend in Ignoranz. Diese Ig-
noranz betrifft das, was in unserer Welt tatséichlich passiert, warum
es passiert und was dagegen unternommen werden muf. Die Folgen
dieser Ignoranz sind Fehleinschiitzungen und Milverstiindnisse in
unserer “schonen neuen Welt”, die aber im Grunde so schrecklich
ist, jedenfalls fiir ihre Opfer.

Diese verkehrten Einstellungen und Mibverstindnisse fiihren auf
beiden Seiten allzu leicht entweder zu einem engstirnigen Fanatismus
oder auch zu einer miiden Gleichgiiltigkeit und Hoffnungslosigkeit.
Die Ubersicht iiber das, was in unserer Welt geschieht und was zu
geschehen hat, wird fiir die meisten Menschen immer schwieriger,
soweit sie sich iiberhaupt noch darum bemiihen, denn die nétige glo-
bale Perspektive fehlt. An ihre Stelle treten die Bemiihungen vor al-
lem der meisten Massenmedien um eine tigliche Gehirnwiische.
Hierbei wird oft in ungerechter Weise das Idealbild von der eigenen
Kultur-deren Werte man dadurch schiitzen will-mit dem verzerrten
Bild der anderen Kultur verglichen.

Die Kultur der anderen-mit der wir jetzt doch oft tagtiglich kon-
frontiert werden, denn sie ist nicht mehr weit weg wie frither-
erscheint infolgedessen als fremd und unverstindlich, ja, geradezu
feindlich. Bestimmte Interessengruppen benutzen offensichtlich un-
ter anderem in den Massenmedien die Tatsache, daB in Situationen
allgemeiner Unsicherheit und Ratlosigkeit das Gruppen-Ich ein
Feindbild braucht (Anm.3).

Nach dem Ende des Kalten Krieges zwischen dem Westen und
dem kommunistischen Osten tritt jetzt eigentlich der Nord-Siid-
Konflikt zwischen den reichen und armen Liindern, der sich versch-
limmert, mehr in den Vordergrund des Geschehens. Aber man hat
die Aufmerksamkeit von diesen katastrophalen Entwicklungen ab-

42



gelenkt, indem man ein neues Feindbild im Islam schuf. Damit
konnte man in der letzten Zeit und noch heute viele Ge-
walttitigkeiten gegen verschiedene Vilker in eine kiinstlich ges-
chaffene Perspektive stellen. Dab de facto-wenn auch nicht immer
mit Worten-auf diese Weise eine ganze Kultur zum Feind erklirt
wird, beweist die Geschicklichkeit und Riicksichtslosigkeit der
oben bereits erwiihnten Interessengruppen, die das veranlassen.
Aber es beweist vor allem auch die Ignoranz und Riickstindigkeit
unserer einseitig technisch hochentwickelten Welt, die sich-im
Grunde gegen ihr eigenes Interesse-so leicht in diese schwierige
Situation hineinmanipulieren l4Bt.

Dabei zeigt doch bereits ein kurzer Blick auf die Geschichte, daf}
in sich betrachtet Kulturen niemals unsere Feinde sind, sondern im
Gegenteil eher Retter. Die Menschheit hat doch schon immer um
ihr Uberleben durch die Entwicklung von Kulturen gekimpft, und
dariiber hinaus wurde ihre Existenz durch die Fiille der nebenei-
nander existierenden Kulturen erméglicht. Vielfalt erméglicht die
Einheit der Welt. Alle Kulturen gehéren daher in diesem Sinne zu
den groBten Schitzen in unserer Welt, ohne deren Spiritualitit sie
untergehen wiirde.

Notwendigkeit des Dialogs

Doch gehen wir wieder zurilick zur Situation unserer Zeit und zur
Frage der Notwendigkeit des Dialogs.

Zweifellos ist die jetzige Weltlage beilingstigend infolge der im-
mer mehr ansteigenden Weltiiberbevilkerung, der einseitigen wirts-
chaftlichen Globalisierung und der zunehmend zerstérten Umwelt.
Aber nach wie vor sind es meines Erachtens die Kulturen und der
Dialog zwischen ihnen im umfassenden Sinne, auf allen Lebensge-
bieten, welche ein Uberleben versprechen knnen. Man sagte daher
mit Recht, daB nichts gefihrlicher sei, als sich fiir eine angebliche
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Konfrontation zwischen Islam und Christentum vorzubereiten
(Anm. 4).

Diese Dinge konnen letzten Endes mit allen ihren Implikationen
nur in einem verniinftigen Dialog klar werden, wenn man sich au-
frichtig dartiber ausspricht, Hierfiir ist vor allem der Dialog zwis-
chen Islam und Europa nétig. Ein solcher Dialog kann-wenn es ge-
lingt, ein Klima des Vertrauens zu schaffen-ein starres Festhalten.
an Vorurteilen und einseitigen, schiddlichen Positionen auflockern.
Damit wird schlieBlich ein ungehinderter Blick auf die Tatsachen
mdéglich und auf das, was der jeweiligen Situation entsprechend zu
tun ist.

Gefordert ist von uns allen ein Umdenken. Wir haben etwas ganz
Neues zu schaffen. Weder ein bloB konservatives Denken noch ein
alle Traditionen als wertlos abschiittelndes Denken kiénnen hierbei
helfen. Helfen kann hier nur ein verniinftiger Dialog, der die Dinge
in die richtige Perspektive stellt und dadurch ein verantwortungs-
volles, auf die Zukunft gerichtetes Handeln erméglicht,

Versuche einer bewubten kulturellen Selbstbehauptung miissen
in einem solchen Dialog Hand in Hand gehen mit der Bemiihung
um eine Erweiterung unseres geistigen Horizonts. Dieser wird
durch die Begegnung mit dem anderen nicht wirklich bedroht, son-
dern wird im Gegenteil dadurch erweitert. Wir leben doch jetzt ber-
eits manchmal Tiir an Tiir mit diesen anderen oder teilen mit ihnen
den Arbeitsplatz. Der Dialog in allen Lebenslagen ist insofern
schon ein Mull geworden. Er ist aber auch eine Chance fiir uns,
nidmlich dann, wenn er uns zu einer echten Selbstbesinnung fiihrt
und unsere Aufmerksamkeit erweckt fiir das, was in der Welt ei-
gentlich vor sich geht.

Auch die Kritik hat selbstverstiindlich einen wichtigen Platz im
Dialog. Aber die Kritik an den Fehlern der anderen Kultur fiihrt
leicht zur Uberheblichkeit, wenn sie nicht Hand in Hand geht mit
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dem BewubBtsein fiir die Fehler und Fehleinschitzungen innerhalb
der eigenen Kultur. Wir konnen letzten Endes nur durch Vorbild-
lichkeit unsere Auffassungen vermitteln. Aber erst das positive
Verstiindnis der lebendigen Eigenheit und Besonderheit der anderen
kann auch zu einem positiven Selbstverstindnis, zu einem
Verstiindnis der Einmaligkeit des eigenen Standpunktes fiithren. Wir
brauchen den anderen, so wie er uns braucht.

Erst die durch einen solchen verniinftigen Dialog erschlossenen
Horizonte machen es mdoglich, sich von einem beschriinkten
Hohlendenken zu befreien. Damit wird man in die Lage gesetzt,
dem iiberall wie Unkraut hochschieBenden fundamentalistischen
bzw. rechtsradikalen Denken gegeniiberzutreten und es in der rich-
tigen Perspektive zu sehen.

Gefordert ist heute wie nie zuvor ein verantwortliches Denken,
das den Glauben an eine sinnvolle Zukunft méglich macht und sie
dadurch schaffen kann, Wo ein Wille ist, wie eine deutsche Rede-
wendung sagt, ist ein Weg. Der Weg ist da, sagt der Islam, wo der
Friede ist und wo er angezielt wird. Wir alle wollen jedenfalls im
Grunde Frieden und sind erst wirklich gliicklich, wenn wir ihn ge-
funden haben.

Wege zum Dialog

Jetzt stellt sich also die Frage, welche Wege wir zu einem frucht-
baren Dialog zu gehen haben. Zweifellos gibt es viele verschiedene
Miglichkeiten. Aber jeder Versuch eines Dialogs kann bereits Er-
folg haben, wenn die Intention dazu, der gute Wille da ist. Wir sind
alle verantwortlich fiir die Welt im allgemeinen und fiir unsere eige-
nen Taten im besonderen. In unserem VerantwortungsbewubBisein
fiir die Welt und den Frieden in ihr finden wir bereits einen Weg
zum Dialog.

Die menschliche Verantwortung, die wir alle teilen, ist letztlich
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nicht nur auf den eigenen Kreis oder die Mitglieder der eigenen Ge-
sellschaft bezogen. Sie bezieht sich auch auf die Mitglieder anderer
Gesellschaften, mit denen wir in Kontakt stehen. Die ganze Welt
steht heute in Kontakt miteinander. Dies erfordert, daf alle Kultur-
en und Religionen respektiert werden. Sie alle rufen dazu auf, die
Wiirde der Mitmenschen zu respektieren und zu versuchen, eine
friedliche Koexistenz aufzubauen. Die Achtung der Mens-
chenwiirde und der Respekt der anderen Kultur sind ein anderer
Weg zum Dialog. Aber diese Einstellungen miissen gegenseitig
sein. Wenn ich die Wiirde eines Menschen, seine Selbstachtung
zerstore, kann ich von ihm keine Moral erwarten, sagte bereils
Kant.

Ein nicht nur oberflichliches, sondern vertieftes Wissen iiber die
von der anderen Kultur und Religion vertretenen Werte kann uns zu
einem friedlichen Dialog filhren. Die Erkenntnis, daf wir viele
gleiche Werte mit der anderen Religion und Kultur teilen,
erméglicht, daB man sie schlieBlich respektieren lernt. Respekt in
einem umfassenden Sinne fiir die Menschenwiirde auch der Mit-
glieder der anderen Kultur bedeutet in erster Linie die Respektie-
rung ihrer Menschenrechte. Islamisch betrachtet hat jeder Mensch
das Recht auf den Schutz seines Lebens, den Gebrauch seiner Ver-
nunft, den Schutz seiner Religion, seiner Familie und seines Besit-
eSS,

Der Islam lehrt, dafl die Vorbedingungen fiir die Erschaffung ein-
er gerechten Gesellschaft die Koexistenz aller Kulturen und Viélker
sind sowie ein Wettbewerb um das Gute zwischen ihnen. Er betont
die Tatsache, dal} die Vielzahl der Vilker und Kulturen und ihre
Einmaligkeit keine Hindernisse fiir das Wohlergehen der Mensch-
heit darstellen. Sie sind im Gegenteil gerade die Vorbedingung fiir
die Einheit der Welt.

Aber die Hegemonie einzelner Kulturen fithrt zum Unfrieden, zu

46



einer unlebendigen Uniformitit, zu der totalitiren Gesellschaft
schlieBlich, welche ja im Grunde niemand will.

Die Entstehung von Kulturen

Bereits Betrachtungen iiber die Entstehung von Kultur kénnen
die Notwendigkeit einer multikulturellen Weltgesellschaft bewei-
sen. Das Abhingigkeits-und Balancesystem der Kulturen wird ber-
eits deutlich, wenn man iiber ihre jeweilige Entstehung nachdenkt.
Denn es gibt keine menschliche Hochkulture, die sich unbeeinflubt
von anderen Kulturen entwickelte.

So wurde auch die islamische Kulture Stiick fiir Stiick in einem
lebendigen Austausch mit anderen Kulturen, denen sie begegnete,
von den Muslimen aufgebaut. Daher lehrte auch der bekannte ara-
bische Philosoph Averroes, dali das kritische Studium des Wissens
von anderen Kulturen eine religidse Pflicht ist. Die Muslime
beschiftigten sich von Anfang an mit anderen Kulturen und stu-
dierten vor allem die Werke der griechischen Wissenschaftler und
Philosophen, die sie ins Arabische iibersetzten und um lange Kom-
mentare bereicherten. Durch selbstiindige Untersuchungen entwick-
elten sie dann eigene Ideen.

Europa seinerseits hat vom 11. bis zum 13. Jahrhundert die
Biicher der arabischen Wissenschaftler und Philosophen ins Latei-
nische iibersetzt. Interessant ist in diesem Zusammenhang die Tats-
ache, dal Europa die griechischen Philosophen zum ersten Male
durch arabische Werke kennengelernt hat. Erst viel spiiter, in der
zweiten Hiilfte des 15. Jahrhunderts, haben die Europier begonnen,
die griechischen Werke direkt vom Griechischen ins Lateinische zu
libersetzen.

Die Dialogbereitschaft der Muslime beruht darauf, daB3 der Islam
ausdriicklich zu einem verniinftigen Dialog auffordert. Er fordert
Zwar, wie wir schon sagten, dalb man Kritisch 1st, wenn man sich mat
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anderen Kulturen beschiftigt und das Eigene bewahrt. Aber gleich-
zeitig verlangt er, im Dialog die Gemeinsamkeiten zu betonen und
die dogmatischen Verschiedenheiten beiseite zu lassen. Nur so wird
eine friedliche Ubereinkunft méglich.

Gegenseitige Beeinflussung

Der Dialog férdert den Gedanken-und ldeenaustausch unter den
Kulturen, und dies fordert wiederum den Dialog.

Auch Europa entwickelte sich im Kulturdialog. So hat es sich be-
kanntlich im Mittelater von einem zu dogmatischen, erstarrien
Denken dadurch liésen kénnen, daB es wichtige wissenschaftliche
und kulturelle Impulse von der damals hochentwickelten islamis-
chen Kultur empfing. Dadurch wurde es in die Lage versetzt, auf
seine Erneuerung in der Renaissance und spiiter in der Aufklirung
zuzusteuern. Viele beriihmte europdische Philosophen und Dichter
wurden-wie wissenschaftliche Untersuchungen festgestellt haben-
entweder direkt oder indirekt durch die islamische Philosophie und
Literatur beeinflufit. Heute ist es umgekehrt, und die islamische
Welt iibernimmt nun ihrerseits schon seit einiger Zeit viele der wis-
senschaftlichen und technologischen Errungenschaften Europas.

Aber gleichzeitig mit dieser Ubernahme der technischen Zivilisa-
tion unserer Zeit bemiihen sich die Muslime um eine Wiederbele-
bung ihrer Kultur, da sie sich davon eine sinnvolle Anpassung an
die Erfordernisse der Gegenwart versprechen. Dies kann die herrs-
chende technokratische Zivilisation fiir sie nicht leisten. Es gibt kei-
nen Zweifel daran, dall die Muslime sich seit vielen Jahrzehnten-
seitdem sie sich von der Fremdherrschaft befreit hatten-um eine
moderne Gestaltung ihrer Gesellschaften bemiihen. Viele islamis-
che Liinder haben hierbei bereits groBe Fortschritte erzielt. Auf
diese Weise werden sie befiihigt, an der Herausbildung einer global-
en Friedensordnung mitzuarbeiten.
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Vor allem zu diesem Zweck ist-wie ich schon andeutete-ein
fruchtbarer Dialog zwischen Islam und Europa von entscheidender
Bedeutung. Die vielen Gemeinsamkeiten beider Kulturen machen
einen solchen Dialog méglich. Daher miissen sie betont werden.

Gemeinsamkeiten

Sie eréffnen einen Weg zum Dialog.

Die Wahrheit liegt im Detail, wie bereits Bismarck bemerkte. Ich
méchte in den folgenden Ertrterungen versuchen, mehr in die Ein-
zelheiten zu gehen, die vielleicht einige Aufschliisse geben kinnen.

Es gibt viel mehr Gemeinsamkeiten zwischen Europa und der
Welt der Muslime, als man im heutigen Klima der Kontroversen
und Polemik vermuten michte. Europa und die islamischen Linder
sind nicht nur geographisch-durch das Mittelmeer verbunden-
MNachbarn und teilen daher mehr als nur ein gemeinsames Interesse
an der Stabilitdt und Sicherheit ihrer Linder.

Es gibt einen weiteren, sehr wichtigen Grund dafiir, da das beid-
en Gemeinsame das, was sie trennt, iiberwiegen kann und so einen
Dialog grundsiitzlich moglich macht. Ich meine damit den bereits
angedeuteten kulturellen Hintergrund dieser beiden Welten, die
Tatsache, daB sie eine lange Geschichte gegenseitiger kultureller
Beeinflussung verbindet.

Hinzu konnt eine weitere grundlegende Gemeinsamkeit. Thre Re-
ligionen-die Grundlagen ihrer Kulturen-stimmen in den wesentli-
chen Botschaften iiberein, vor allem in der Betonung der alle Geset-
ze iibersteigenden Barmherzigkeit Gottes. Sie betonen beide die
Verantwortung des Menschen fiir die Welt. Der Mensch ist Stell-
vertreter Gottes in der Welt. Damit herrscht er iiber sie, ist aber
gleichzeitig verantwortlich fiir sie.

Religion, hat der Prophet Mohammed einmal kurz und biindig
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gesagt, besteht darin, daB man sich anstiindig, das heilt rechtschaf-
fen verhiilt.

Die Grundwerte aller Religionen sind die gleichen. Aber es
geniigt ja nicht, dal wir erkennen, dab alle Religionen die gleichen
Werte aufstellen. Denn es geht doch vor allem um ihre Verwirkli-
chung. Den Rahmen hierfiir schaffen die jeweiligen Kulturen. Mit
Gewalt 148t sich zweifellos niemand zu der Realisierung von Wert-
en zwingen. Aber Situationen der Not kénnen uns darauf anfmerk-
sam machen, daf wir dann, wenn wir Riicksicht auf unsere Mit-
menschen nehmen, damit letzten Endes auch unseren eigenen
Interessen dienen. Wir befinden uns in einer solchen Situation. Zu
ihrer Bewiiltigung bedarf es zweifellos eines Umdenkens.

Uberraschenderweise hat man gerade in der Wirtschaft neuerd-
ings gelernt umzudenken (Anm. 5). Infolgedessen kam man nach
lingeren Untersuchungen und vor allem mit Riicksicht auf
zukiinftige Entwicklungen zu dem SchluB, daB die Zukunft des
MNordens, der reichen Linder, von der Entwiclung des Siidens
abhingt. Die jetzige sogenannte “wilde Globalisierung”, so sagt
man, muB daher gestoppt werden zugunsten einer zivilisierten Glo-
balisierung (Anm. 6). Allein diese kann die Rechte aller
Weltbiirger, auch der Armen unter ihnen, beriicksichtigen. Die Poli-
tik mufl zu diesem Zweck ihre Macht, die sie an die Wirtschaft ver-
loren hat, wieder zuriickgewinnen, indem sie global wird (Anm. 7).
Denn globale Probleme kénnen nur mit globalen Mitteln gelist
werden, sie erfordern eine globale Zusammenarbeit (Anm. 8). Um
einen zerstorerischen Kampf der Kulturen zu verhindern, miissen
vor allem auch die Vereinten Nationen und ihre Unterorganisation-
en bevollmichtigt werden, sich fiir die Rechte aller Vilker ohne
Ausnahme wirksam einzusetzen (Anm. 9).

Zur Entstehung einer zivilisierten Globalisierung und einer wirk-
samen Weltpolitik ist ein interreligitser und interkultureller Dialog,
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der Frieden aufbauen kann, unbedingt notwendig. Denn eine Welt
des Kampfes der Kulturen, wie sie von Huntington propagiert
wurde, hat keine Zukunft. Die von Huntington vorhergesagten Zu-
sammenstife zwischen Kulturen werden in Wirklichkeit nicht
durch die Kulturen selber verusacht, sondern durch Extremisten und
Fundamentalisten, und zwar auf beiden Seiten, das heiBt einen klei-
nen Bruchteil der Gesellschaften (Anm. 10). Aber die These von
Huntington kann, wie wir heute sechen, wenn sie durch die Medien
verbreitet wird, leicht zu einer sich selbst erfiillenden Prophezeiung,
also zur Wirklichkeit werden (Anm. 11). Wie Hans Kiing (Anm.
12) sagt, kann der angeblich nicht zu verhindernde globale Kampf
der Kulturen sehr gut zur Erzeugung jener Furcht dienen, welche
gewisse Interessenkreise gut gebrauchen kinnen.

Dazu mdéchte ich folgendes sagen. Unser Ziel sollte es sein, die
Kulturen zu schiitzen, aber nicht sie anzugreifen. Denn sie stellen-wie
auch bereits Albert Schweitzer sagte-den materiellen und geistigen
Fortschritt der Menschheit dar. Sie entwickeln sich auf der Basis von
Toleranz, Aufgeschlossenheit und Lernwilligkeit. Daher sind sie die
Bastionen der Menschheit gegen sinnlose, zerstirerische Konflikte,
aber nicht die Ursachen dafiir. Denn sie bauen fiir Gerechtigkeit sor-
gende Ordnungs-und Sicherheitssysteme auf,

Konflikte haben nicht, wie Huntington sagt, sagt, ihre Ursachen
in den Verschiedenheiten der Kulturen. Konflikte entstehen auch
innerhalb der gleichen Kultur, wie unter anderem die zwei groBen
Weltkriege des letzten Jahrhunderts gezeigt haben. Diese kosteten
innerhalb von insgesamt zehn Jahren tiber 50 Millionen Menschen-
leben, withrend die geschichtlichen Zusammenstéfie zwischen der
islamischen Welt und Europa innerhalb von 14 Jahrhunderten im
Vergleich dazu nur sehr wenig Menschenleben kosteten. Wenn es
daher ZusammensttBe zwischen Kulturen gibt, muB man andere
Griinde dafiir suchen als die Kulturen selber, beispielsweise politis-
ches Machtstreben einzelner Gruppen, die Verfolgung materieller
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Interessen und andere.

Der Islam jedenfalls verlangt keinen Kulturkampf, sondern Kul-
turdialog. Daher heilit es in einer Sure des Korans liber die Vers-
chiedenheiten der Volker und ihre Beziehungen zueinander: “Wir
machten euch zu Vilkern und Stiimmen, aufl dal} thr einander ken-
net” (Sur 49, 13).

Der Koran lehrt ausdriicklich, dall die Verschiedenheit der Relig-
ionen sie nicht zu einem Machtkampf fithren soll, sondern zu einem
friedlichen Wettbewerb um das Gute. Er sagt, dafl fiir alle Gruppen
verschiedene Richtungen und Wege festgelegt wurden. Aber das
Ziel ist fiir alle das gleiche. Gott hiitte, so argumentiert er, auch nur
eine einzige Gemeinschaft erschaffen kénnen (Sure 5,48). Dann
wiire weder ein Religions-noch ein Kulturdialog notwendig gewe-
sen noch ein Wettbewerb der Gemeinschaften um das Gute. Es
bliebe dann wenig zu tun iibrig.

Der Islam ruft zum Dialog auf und zu einer universalen Solidar-
itidt aller Vilker, so daB sie gemeinsam die Verantwortung fiir die
Welt tragen kénnen. Aber Huntington lehrt mit seinen einseitigen
Thesen, daB, wie der englische Philosoph Thomas Hobbes es
ausdriickte, der Mensch dem Menschen ein Wolf ist, dab also alle
gegen alle kimpfen.

Die letzten Weltkriege haben uns die Sinnlosigkeit von Kriegen
vor Augen gefiihrt. Kriege l6sen keine Probleme. Sie fithren nur zu
einer sinnlosen Zerstérung. Wir miissen endlich von den Lektionen
der Geschichte lernen, damit wir nicht wieder die gleichen Fehler
begehen. Wenn wir uns daher absichern wollen gegen befiirchtete
Angriffe seitens unserer Nachbarn, dann diirfen wir auf keinen Fall
zulassen, dab deren Kulturbasis durch gewissenlose und kurzsich-
tige Angriffe zerstért wird. Denn sie ist die Chance fiir eine fried-
liche Konfliktlosung.
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Damit kommen wir zu dem Problem des Terrorismus, dessen
Bekdmpfung unser gemeinsames Ziel ist. Wir alle teilen die Betrof-
fenheit und Empérung iiber die entsetzlichen Ereignisse des 11.
September. Doch das darf nicht dazu fiihren, dal Unschuldige dafiir
bestraft werden. Der Zirkel der sinnlosen Gewalt wird dadurch
ewig verlingert und wird schlieflich auch die Zukunft zersttren,
wenn wir nicht etwas dagegen unternechmen. Nur in einem echten
Dialog kann diese Frage gekliirt werden.

Zu diesem Zweck mochte ich jetzt niher auf die Frage des Terro-
rismus aus der Sicht der Muslime eingehen. Nach den Angriffen
des 11. September gibt es eine starke Tendenz, den Islam mit Terro-
rismus zu verbinden. Es ist so, als ob die Welt mit einem Male
wach geworden ist und vor sich eine neue, fremde Religion sieht,
welche die Absicht hat, die Welt zu terrorisieren. Zu dieser Einstel-
lung méchte ich folgendes sagen.

Terrorismus finden wir in allen Kulturen, und er ist ein allge-
meines Weltphiinomen geworden. Auch Europa erlebte aum Beis-
piel in der zweiten Hiilfte des 20. Jahrhunderts eine Reihe von Ter-
rorakten gewisser Gruppen, von denen einige weiterhin aktiv sind.
Aber obwohl einige dieser Gruppen sich auf ihre Religion berufen,
héirt man nie von einer Verbindung zwischen Terrorismus und and-
eren Religionen wie Christentum, Judentum, Hinduismus oder Bud-
dhismus. Man muB sich daher fragen, warum in der letzten Zeit der
Islam alleine unter allen Religionen als eine terroristische Religion
propagiert wird. Den Islam gibt es jetzt doch schon seit 14 Jahrhun-
derten. Und genauso wie alle anderen Religionen nicht verantwort-
lich sind fiir die terroristischen Akte einiger ihrer Anhiinger, ist
auch der Islam nicht verantwortlich fiir die terroristischen Gruppen
unter den Muslimen, auch wenn diese islamische Parolen haben.

Der Terrorismus war noch nie und wird auch in Zukunft nicht
eine Besonderheit des Islam sein, welche 1thn von allen anderen Re-
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ligionen unterscheidet. Der Islam hat seine Friedensfihigkeit nicht
nur wihrend seiner viele Jahrhunderte andauernden Bliiezeit bewie-
sen. Die islamische Kultur in Andalusien, die etwa acht Jahrhun-
derte andauerte, war-im Gegensatz zu dem, was der moderne Impe-
rialismus leistete-ein Musterbeispiel fiir eine positive Koexistenz
zwischen den drei monotheistischen Religionen des Islam, Chris-
tentums und Judentums. Im gesamten Verlauf der islamischen Ges-
chichte wurden, was auch westliche Fachwissenschaftler bestiitigen,
die Leute niemals mit Gewalt gezwungen, zum Islam iiberzutreten.
Der Koran sagt zu dieser Frage eindeutig: “Es sei kein Zwang zum
Glauben” (Sure 2,256). Der Islam ist seinem Wesen nach eine tole-
rante Religion und daher gegen jede Art von Fundamentalismus,
Als ein vorbildlich toleranter Muslim gilt mit Recht der Thnen be-
kannte Sultan Saladdin, welcher nach der Riickeroberung von Jeru-
salem die heimkehrenden Kreuzfahrer mit einer einmaligen
GroBziigigkeit behandelte.

SchluBwort

Was ich zum Schluff noch betonen machte, ist die Tatsache, dal}
Auseinandersetzungen zwischen Islam und Europa nicht die Regel
waren. Wenn man iiber diese Auseinandersetzungen spricht, darf
man die Geschichte der positiven kulturellen Bezichungen zwis-
chen beiden Kulturen nicht auBer acht lassen, denn sonst entsteht
ein ganz verkehrtes Bild von diesen Beziehungen.

Der interkulturelle Dialog kann das richtige Bild der muslimisch-
europiischen Beziehungen erarbeiten. Er kann das vor allem da-
durch tun, daB er an die Stelle der Feindbilder objektive Darstellun-
gen der anderen Kultur setzt,

Zu den Aufgaben des Dialogs gehort die richtige Information der
Offentlichkeit in den Medien und in der Erziehung iiber die andere
Kultur, und zwar in allen Lebensbereichen. Der Dialog darf nicht
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bloB ein Dialog der Intellektuellen bleiben, welche allerdings dafiir
verantwortlich sind, daBl sie mdoglichst allen Bevolkerungskreisen
einen Zugang zu diesem friedlichen Dialog 6ffnen. Dies kann vor
allem dadurch geschehen, dall sie bekannt machen, welche ents-
cheidende Bedeutung fiir die Zukunft solche friedenschaffenden
Bemiihungen haben.

Es muB vor allem darauf hingewiesen werden, dal wir an die
kommenden Generationen denken miissen, damit sie nicht einer ne-
gativen Kultur der sinnlosen Gewalttitigkeit ausgeliefert werden.
Wenn wir-Européder und Muslime gemeinsam-jetzt also versuchen,
an die Zukunft zu denken, miissen wir-und das hilft uns bei unserer
Aufgabe-vor allem an die heranwachsenden Generationen denken.
Denn sie sind die Zukunft unserer Welt. Sie haben weder die beste-
henden noch die vorhergehenden Konflikte verursacht. Wir schul-
den ihnen die Chance, daB sie mit Hoffnung in die Zukunft blicken
kénnen.

Daher ist ein Dialog zwischen Islam und Europa, der die Ge-
meinsamkeiten beider Kulturen betont und darauf aufbaut, in erster
Linie auch ein Versuch, Vorbilder fiir unsere Jugend zu schaffen.
Damit kann der jetzt bestehende Zirkel sinnloser Gewalt durchbro-
chen werden.

Wir retten die Menschheit nicht durch pausenlose Selbstverteidi-
gung gegen einen eingebildeten Feind, sondern durch Menschlich-
keit, indem wir den Frieden suchen. Durch einen verniinftigen Dia-
log kéinnen wir immer griBere Kreise des Friedens erschaffen.
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4. Kapitel
Der Dialog zwischen den drei montheistischen
Religionen aus islamischer Sicht™

Einfithrung
Unsere Welt braucht unbedingt den Frieden.

Die Geschichte lehrt uns immer wieder, daB Kriege keine Prob-
leme lGsen. Sie kénnen nur neue Probleme erzeugen, bestenfals die
Losung der Probleme auf kostspielige Weise hinauszégern, aber
vielleicht auch die Lésung der Probleme fiir immer unmdglich machen.

Die Religionen kénnen einen entscheidenden Beitrag zur Her-
stellung des Friedens leisten, wenn sie sich auf ihre eigentliche Auf-
gabe besinnen und sich dafiir einsetzen. Aber solange sie weiterhin
untereinander mit Streitereien beschiiftigt sind, werden sie ihre ei-
gentliche Rolle, nimlich fiir den Frieden zu arbeiten, nicht
iibernechmen kénnen.

Religion heilit nicht die Abwendung von der Welt und die Flucht
aus ihr, denn der Mensch triigt doch die Welt auch in sich, Er ist ein
Teil der Schiipfung. Die Religion befihigt den Menschen, den Platz
einzunchmen, der ihm in der Welt zugeteilt wurde, und seine
menschliche Aufgabe zu erfiillen.

Der Islam lehrt den einzelnen Menschen und die menschlichen
Gesellschaften Weltaufgeschlossenheit. Denn die Welt ist die
Schopfung Gottes, ebenso wie der Mensch, in dessen Verantwor-

(1) Vortrag bei der Tagung La Finalité du Dialogue enire les trois Religions Mono-
théistes et les Danger que le menacent Sorbone-Universitit Paris, 13, Juni 1994,
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tung sie libergeben worden ist. Der Koran (Sure 2,30) spricht dav-
on, daB Gott den Menschen auf Erden zu seinem Stellvertreter ein-
setzte. Zu diesem Zweck lehrte er Adam die Namen aller Dinge
(Sure 2,31).

Der Dialog auf allen Ebenen ist dem Menschen aufgetragen
worden. Dafiir besitzt er die Sprache und die Vernunft, welche der
thm von Gott eingegebene Geist ist (Sure 15,29, 38,72). Anders als
die anderen Geschopfe, welche eine durch angeborene Instinkte be-
grenzte Natur und Umwelt haben, besitzt der Mensch Freiheit und
damit Weltoffenheit. Seit der Erschaffung des Menschen wurden
deshalb die verschiedensten Menschheitskulturen moéglich. Kultur
ist die Natur des Menschen. Sie ist zugleich seine Chance und seine
Aufgabe,

Die drei Offenbarungsreligionen lehren iibereinstimmend, dall
das moralische Handeln eine notwendige Bedingung fiir die En-
twicklung des einzelnen Menschen wie auch der menschlichen Ge-
meinschaften ist. Doch ist dies im Laufe der Geschichte oft
mifBverstanden worden. Denn nur zu hiufig wurden entweder die
Rechte des einzelnen oder die der Gesellschaft einseitig betont.

1. Der interreligiose Dialog aus islamischer Sicht:

Der Koran spricht davon, dall die verschiedenen Religionen vers-
chiedene Wege mit dem gleichen Ziel sind:

“Fiir jeden von euch haben Wir eine Richtung und einen Weg ge-
wiesen.” (Sure 5,48)

Anstatt die Verschiedenheiten der Religionen, Kulturen und Ras-
sen zum Ausgangspunkt fiir Streitereien, Machtkiimpfe, Rassismus
und Terrorismus zu nehmen, sollte man sie als eine Chance begrei-
fen. Denn alle diese Verschiedenheiten, so lehrt der Koran, wurden
erschaffen, damit die Menschen einander kennenlernen.
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“O ihr Menschen, Wir haben euch von einem mdénnlichen und
einem weiblichen Wesen erschaffen, und Wir haben euch zu
Villkern und Stdmmen gemacht, damit ihr einander kennen-

lernt.” (Sure 49,13).

Durch das Kennenlernen von Menschen verschiedenster Art
kéinnen wir unseren Horizont erweitern und zu einem besseren
Verstindnis unseres eigenen Menschseins gelangen. Uber alle
Verschiedenheiten hinweg erkennt der sich selbst erkennende
Mensch sich in seinen Mitmenschen wieder. Dies befihigt ithn zu
einer schopferischen Zusammenarbeit mit anderen, zu echter Tole-
ranz und Verstindnisbereitschaft, d.h. zum Dialog. Die ganze
Schopfung enthiillt sich Stiick fiir Stiick dem, der sich als Geschopf
erkennt. Er sieht die verschiedenen Wege der menschlichen Ge-
meinschaften als Wege zu einem im Grunde gleichen Ziel.

Im Islam gehért die Anerkennung der anderen geoffenbarten Re-
ligionen und ihrer jeweiligen Propheten zu den religitsen Geboten.
Die Muslime werden im Koran ausdriicklich dazu aufgefordert,
keine Unterschiede zwischen den Propheten zu machen.

“Jeder (Gliubige) glaubt an Goit und seine Engel und seine
Biicher und seine Gesandten. Wir machen bei keinem seiner Ge-
sandten einen Unterschied.” (Sure 2,285).

Unter allen Religionen hat der Islam als erster zum Dialog auf-
gerufen. Im Koran heilit es hierzu:

“Sprich: O thr Leute des Buches (gemeint sind Juden und Chris-
ten), kommt her zu einem zwischen uns und euch gleich ange-
nommenen Wort: dafi wir Gott allein dienen und Thm nichis bei-
gesellen, und dafl wir einander nicht zu Herren nehmen neben

Gott.” (Sure 3,64)

Der Koran hat auch die Methode fiir diesen interreligitsen Dia-
log festgelegt:
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“Und disputiert mit den Leuten des Buches nie anders als auf
eine mdglichst gute Art - mit Ausnahme derer von ihnen, die un-
gerecht sind! Und sagt:, Wir glauben an das, was (als Offenba-
rung) zu uns, und was zu euch herabgesandt worden ist. Unser
und euer Gott ist einer. Thm sind wir ergeben.” (Sure 29,46

Der Koran fordert die Muslime auf, mit den anderen Vilkern in
friedlicher Koexistenz zu leben und sie alle mit der ihnen
gebiihrenden Giite und Gerechtigkeit zu behandeln (Sure 60,8).
Aber wenn die Muslime angegriffen werden, miissen sie sich selbst-
verstindlich verteidigen. Sie diirfen jedoch wihrend des Krieges
keine unmoralischen Handlungen begehen.

Ein toleranter und verstindnisvoller Dialog mit den Angehdrigen
der anderen Religionen ist nicht nur eine Pflicht fiir die Muslime,
sondern befihigt sie auch dazu, Gottes Wirken besser zu verstehen
und Thn zu verehren. Islamisch gesehen macht Gott unter allen
Menschen, gleich, welcher Gruppe sie angehdren, nur den einen
Unterschied: dieser betrifft den Grad ihrer Frommigkeit:

“Der Angesehenste von euch bei Gott, das ist der Frimmste von
eluch.” (Sure 49,13)

Es ist die Frommigkeit des Menschen, die ithn zum Dialog
befihigt. Sie erméglicht ihm, ein vorbildlicher Mensch zu sein, der
sich mit allen seinen Kriiften fiir Gerechtigkeit und Frieden unter
den Menschen einsetzt.

Der Friede ist das Ziel des Islam. Was darunter zu verstehen ist,
kann man in Form von drei ineinandergreifenden Kreisen darstel-
len: Der erste Kreis - der Friede, den der Mensch in sich selbst hat -
wird erméglicht durch den zweiten Kreis - durch den Frieden mit
Gott in seinem Glauben. Beide erméglichen den dritten Kreis: den
Frieden mit den Mitmenschen und der Umwelt. Alle drei Kreise des
Friedens beeinflussen sich gegenseitig.
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In unserer Zeit, in der die verschiedenen kulturellen und reli-
gidsen Gruppen in dem globalen Dorf einander immer néherriicken,
wird die Frage von Frieden und Gerechtigkeit unter den Menschen
immer brennender, je schwieriger sie zu beantworten ist. Doch ist
ihre Beantwortung durch die richtig verstandenen Religionen - bes-
ser gesagt: durch die gelebte Religion - méglich.

Koranisch gesehen, ist das Prinzip der Freiheit des Menschen in
der Religion von entschiedener Bedeutung. So heiBit es im Koran:

“In der Religion gibt es keinen Zwang” (Sure 2,256)

Die Religion ist die aus freien Stiicken geschehende Hinwendung
des Menschen zu Gott und die freiwillige Unterwerfung unter sei-
nen Willen. Zusammenhéingend mit der Lehre des Korans, daB der
Friede sowohl der Weg als auch das Ziel des Islam ist, darf der Is-
lam niemals durch gewaltsame Missionierung, sondern nur durch
Vorbild und Aufruf zum Islam verbreitet werden.

Deshalb heibit es im Koran:

“Rufe (die Menschen) mit Weisheit und einer guten Ermahnung
auf den Weg deines Herrn...” (Sure 16, 125)

2. Ziel des Dialogs:

Der interreligitse Dialog ist immer dann lebendig und wird nicht
zum bloBen Monolog, wenn er Ausdruck eines wahrhaftigen
Bemiihens um Frieden und Gerechtigkeit ist. Dann bemiiht er sich
um eine echte Verstiindigung unter den Religionen. Das verlangt
von den daran Beteiligten eine humane Einstellung, denn nur so
konnen sie die Mauer von Intoleranz, Vorurteilen und Tendenzen
zur Gewalttdtigkeit durchbrechen, welche immer wieder zwischen
den Religionen aufgebaut wird. Ganz gewill jedenfalls hat derje-
nige, der-vielleicht sogar im Namen der Religion-ungerechterweise
unschuldige Menschen verfolgt und unterdriickt, bzw. auch derje-
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nige, der untitig dabei zusieht, Gott nicht auf seiner Seite.

Die letztliche Solidaritit aller Menschen, welche der Koran
verkiindet, basiert darauf, daB sie alle von einer einzigen Seele ab-
stammen (Sure 4,1). Insofern stellt also die ganze Menschheit soz-
usagen eine einzige groBe Familie dar.

Mit dieser Lehre von der Verbundenheit aller menschlichen See-
len hiingt auch die koranische Feststellung zusammen (65,32), daB,
wenn jemand einen Menschen ermordet, das so ist, als habe er die
ganze Menschheit ermordet. Umgekehrt, so heifdt es an der gleichen
Stelle, hat jemand, der einen Menschen am Leben erhalten hat, die
ganze Menschheit am Leben erhalten. Die islamisch geforderte
Menschlichkeit wverlangt grundsitzlich die Respektierung der
Wiirde eines jeden Menschen. Diese Wiirde besitzt er auch noch
nach seinem Tod. In diesem Zusammenhang berichtet eine bei Bu-
chari notierte Uberlieferung, wie der Prophet Mohammed, als ein
Begribniszug an ihm vorbeizog, aufstand, weil er dem Toten damit
seinen Respekt erweisen wollte. Als man thm darauthin sagie, daB
der Tote ein Jude sei, antwortete er: “Ist er denn nicht eine mensch-
liche Seele? Immer, wenn ihr einem Begriibnis zuseht, miilt ihr auf-
stehen!”

Hinter der fast iiberwiltigenden Vielfiltigkeit der Religionen und
der thnen im Laufe der Menschheitsgeschichte entsprungen zahlrei-
chen Kulturen steht, koranisch gesehen, die immer wiederkehrende
Botschaft von der einen wahren Religion. Der innerste Kern dieser
Botschaft ist die Lehre von dem perstnlichen Glaubensverhiltnis,
zu dem Gott den Menschen auffordert, damit er sich durch ihn
personlich fithren 1406t

Der einzelne Mensch kann sich mit Hilfe seiner eigenen Ver-
nunft frei fiir den Glauben entscheiden. Dies ist fiir ihn der Durch-
bruch zu seiner eigentlichen Menschlichkeit und Verantwortlich-
keit. Die Entwicklung der Humanitit im Menschen muB durch eine
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verniinftige Erzichung und Bildung unterstiitzt werden. Diese kann
in ihm kreative Fihigkeiten wecken und ihn zu einem selbstindigen
und verniinftigen Handeln befihigen.

Es wird in unserer Zeit, angesichts der immer mehr um sich grei-
fenden chaotischen Zustiinde, zunehmend deutlicher, welche Auif-
gabe die Religionen eigentlich haben. Ihre Botschaft hat dazu bei-
zutragen, daB in dieser Welt verniinftige Lebens-und
Gesellschaftsordnungen aufgebaut werden, die mdoglichst allen
Menschen eine Chance zur Entwickung geben. Dadurch kann
Frieden entstehen.

Im Unterschied zur gesamten iibrigen Schopfung hat, islamisch
gesehen, nur der Mensch die Aufgabe, sein Leben frei, d. h.
schopferisch, zu gestalten, und zusammen mit den anderen dazu
befdhigten Menschen die Verantwortung fiir die Verwaltung der
Schipfung zu tragen. Jeder Mensch hat einen ihm bestimmten
Kreis der Verantwortung (Sure 33,72).

Hierzu wird aber kein Mensch gezwungen. Die Menschen sind,
wie der Koran sagt, frei zu glauben oder nicht zu glauben, mit and-
eren Worten: den richtigen oder den falschen Weg zu gehen (Sure
18,29). Sie kiinnen sich frei dazu entscheiden, entweder verantwor-
tungsbewulit oder verantwortungslos, moralisch oder unmoralisch
zu handeln,

3. Gemeinsamkeiten und Moglichkeiten der Zusammenarbeit:

Die Gemeinsamkeiten zwischen den drei groBen Offenbarungsre-
ligionen sind, kurz zusammengefabt, folgende:

# Der Glaube an den einen Gott

Dieser fordert die Menschen zum Glauben an ihn und zu einem
gerechten Handeln auf und ruft sie alle zur Heimstiitte des Friedens.

Aus diesen Lehren leitet sich ab, dal} alle drei Religionen ein in
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den Grundziigen gleiches moralisches Wertesystem besitzen, das
fiir alle Glidubigen verbindlich ist.

Infolge dieser Gemeinsamkeiten hat der Dialog zwischen den
drei Religionen eine breite Basis. Es ist sehr wichtig, daB dies
beachtet wird. Statt immer wieder von neuem in gleicher Weise
iiber einzelne Dogmen zu streiten, sollten die Vertreter der Relig-
ionen im Dialog sich bemiihen, das allen Religionen Gemeinsame
hervorzuheben und sich dessen bewuBt zu sein. Dies kénnen sie als
einen Ausgangspunkt fiir eine Zusammenarbeit nehmen.

e Gemeinsam ist ihnen die Suche des gldubigen Menschen und des
Menschen iiberhaupt nach dem Frieden und nach der ihn
ermdglichenden Gerechtigkeit.

Nach den Lehren des Korans haben die Religionen nicht als Auf-
gabe, um weltliche Macht wettzueifern, sondern den Wettbewerb
um das Gute. So heilit es im Koran:

“ Fiir jeden von euch haben wir eine Richtung und einen Weg
festgelegt. Und wenn Gott gewollt hiitte, héitte er euch zu einer
einzigen Gemeinschaft gemacht. Doch will er euch priifen in
dem, was er euch hat zukommen lassen. So eilt zu dem Guten um
die Werre.” (Sure 5,48)

Schon ein kurzer Blick auf die Gegenwart zeigt uns, dall, wohin
wir auch sehen, die moralischen Wertsysteme immer mehr zerfal-
len. Dies verwundert nicht, wenn wir bedenken, wie sehr in der
Neuzeit der Einflub der Religionen immer mehr in den Hintergrund

getreten ist. Denn der Ursprung der Moralsysteme liegt im Grunde
genommen in der Religion. In einem Hadith (einer Uberlieferung
des Propheten Mohammed) wird dieser Zusammenhang deutlich.

Der Prophet Mohammed sagt hier: “Ich bin gekommen, um die
Moral zu vervollkommnen.™

Der interreligitse Dialog sollte die Betrachtung der Gemeinsam-
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keiten der Moralsysteme der Religionen in den Mittelpunkt seiner
Beratungen stellen. Hierzu gehért vor allem auch eine Uberlegung
dariiber, was eigentlich unter Gerechtigkeit zu verstehen ist, da sie
das Ziel aller moralischen Bemiihungen ist. Bei den Uberlegungen
iiber Gerechtigkeit darf man vor allem eines nicht vergessen,
nimlich die Tatsache, daB sie unteilbar ist. Wer das vergilit, wird
schlieflich auch vergessen, was Gerechtigkeit ist. Gerechtigkeit -
einer der koranischen Namens Gottes - will um ihrer selbst willen
anerkannt werden. Denn sie ist fiir alle Menschen da.

Der interreligiose Dialog, der auf den Gemeinsamkeiten der Re-
ligionen aufbaut, kann viele Mdglichkeiten fiir eine Zusammenar-
beit finden. Denn es gibt viele gemeinsame Probleme, die nur
durch Zusammenarbeit gelost werden kénnen. Zu ihnen zihlen die
folgenden:

e Das Problem des Schutzes der Institution der Familie, welche ja
die Urzelle einer jeden uns bekannten Menschheitskultur dar-
stellt.

e Ein Hauptproblem ist die Frage, wie die Religionen durch kon-
struktive Zusammenarbeit unndtige Kriege verhindern bzw. wie
sie dafiir sorgen kénnen, dabl die Zerstorung der letzten Reserven
der Erde durch unnitige Kriege verhindert werden kann.

e Wie konnen sie gemeinsam Religionskriege, die ungerechte Ver-
folgung und Unterdriickung von Menschen und ganzer
Bevolkerungsgruppen wegen ihrer Religion abstoppen? Auf jed-
en Fall miissen sie Erkldrungen dafiir abgeben, dab sie solche
Unmenschlichkeit verurteilen.

e Nur durch die Erklirung ihrer Solidaritiit in der Verurteilung
solcher Unmenschlichkeiten kinnen die Religionen auch dazu
beitragen, dall die terroristischen und extremistischen Erschei-
nungen, die tiberall auf der Erde zu beobachten sind, erfolgreich
bekimpft werden.
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Die interreligise Zusammenarbeit ist selbstverstindlich nicht
moglich, solange die Religionen zusehen, wie ganze Vilker wegen
ihrer Religion unterdriickt und auf unmenschliche Weise verfolgt
werden. Deshalb ist die gut informierte und tolerante Einstellung zu
den anderen Religonen, die auf der Erkenntnis der Gemeinsamkeit-
en zwischen ihnen aufbaut, von #dubBerster Wichtigkeit. Beispiel-
sweise gibt es Terrorismus und Extremismus iiberall in der Welt
und nicht nur, wie irrigerweise oft behauptet wird, in der islamis-
chen Welt. Der Islam ist, wie man feststellen wird, wenn man sich
genau iiber ihn informiert, ganz im Gegenteil gegen jede Form von
Terrorismus und Extremismus. Denn im Zentrum des Islam steht
die Lehre von der Barmherzigkeit. Deshalb beginnt auch jede Sure
im Koran mit der Anrufung Gottes, des barmherzigen Erbarmers.
Islamisch gesehen, erstreckt sich die Barmherzigkeit Gottes auf alle
Menschen, die sich ihrerseits um Gerechtigkeit und Friedfertigkeit
bemiihen miissen.

Nur durch einen interreligitsen Dialog, der zu einer konstrukti-
ven Zusammenarbeit fithrt, kénnen die negativen Erscheinungen
unserer Zeit wie Atheismus, Anarchismus und Fanatismus erfol-
greich bekdampft werden. Dann 1468t sich auch das Problem der sozi-
alen und politischen Entwicklung in den sich entwickelnden
Lindern mit mehr Erfolg 16sen.

Alle diese Probleme miissen dringend geldst werden, da sie mehr
oder minder die ganze Menschheit betreffen. In einem Hadith hat
der Prophet Mohammed geschildert, wie die Menschheit sich sinn-
bildlich auf einem einzigen Schiff befindet. Sie muf daher das
Gefiihl der gemeinsamen Solidaritit entwickeln, wenn sie nicht un-
tergehen will. Die Erde triigt die Menschheit ja auch wie in einem
Schiff durch den Weltraum. Der Hadith des Propheten zeigt wie in
einer Vision die Gefdhrdung der Menschheit durch eine unmensch-
liche Trennung in die Menschen auf dem Oberdeck und diejenigen
auf dem Unterdeck dieses Schiffes. Die Menschen im Unterdeck
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werden schlieBlich dessen miide, sich immer das Wasser aus dem
Oberdeck holen zu miissen. Sie beschliefien, ein Loch in den Boden
des Schiffes zu bohren. Dadurch gefdhrden sie natiirlich das ganze
Schiff. Der Prophet schldgt vor, dafi die Menschen oben den Mens-
chen unten helfen sollten, um sie von der Zerstorung des Schiffes
abzuhalten, weil sonst alle untergehen.

Wenn wir einen friedlichen Dialog zwischen den Religionen
fithren wollen, diirfen der HaB und die Komplexe friiherer Zeiten
nicht immer wieder von neuem geschiirt werden. Gefordert ist statt
dessen ein positives Denken, das auf die Gestaltung einer Zukunft
gerichtet ist, in der die Welt den fiir sie notwendigen Frieden findet.
Wir stehen heute neuen Generationen und damit neuen Welten ge-
geniiber, die selbst weder das Unrecht der frilheren Zeiten begangen
haben, noch fiir die positiven Leistungen der vorangegangenen
Generationen Lob in Anspruch nehmen kénnen. Was sie von uns
brauchen, ist, da} wir ithnen die Chance nicht nehmen, ein frucht-
bares Leben aufzubauen, und dall wir ihnen dabei helfen.
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5. Kapitel

Konflikt, Pluralismus und Solidaritit
in islamischer Sicht
Ein Beitrag zum Religionsdialog"

In unserer Zeit erleben wir nach wie vor in vielen Teilen der
Welt zahlreiche und endlose Konflikte und Auseinandersetzungen.
Man kann sogar behaupten, dafh im 20. Jahrhundert die schrecklich-
sten Kidmpfe und Kriege der Menschheitsgeschichte stattgefunden
haben.

Diese Tatsache ist eigentlich unverstiindlich, wenn man bedenkt,
daB infolge der in der Neuzeit immer wieder proklamierten sog.
Hoherentwicklung der Menschheit der Friede in unserer Welt ei-
gentlich mehr Chancen haben sollte. Aber was gegenwiirtig ges-
chieht, scheint eher das Gegenteil zu beweisen.

1. Ursachen von Konflikten:

Tatsédchlich ist Konflikt an und fiir sich genommen nichts Neues
und ist sogar so alt wie die Menschheit selber. In allen Offenba-
rungsreligionen wird ja davon gesprochen, daB der Mensch im Par-
adies in einem vollkommenen Frieden lebte, bevor Gott ihn auf die
Erde schickte, damit er sie bebaute, womit die Geschichte der Kon-
flikte begann.

Im Koran steht, dafl die Engel diese Entwicklung prophezeiten,
als Gott ithnen miftteilte, er werde den Menschen erschaffen und ihn
zu seinem Statthalter auf Erden ernennen. Die Engel vertraten die

(1) Vortrag Tagung Istituto Sour Orsola Benincasa, Neapel, 13-15. 12. 1995. Erschienen
in: Khoury, A. Th., Geglaubt habe ich, deshalb habe ich geredet. Wiirzburg, 1998,

69



Auffassung (Sure 2,30), die Erde wiire ohne den Menschen eine
Stitte des Fredens, und der Mensch kiénnte infolge seiner Bosheit
und Niedertrichtigkeit diesen Frieden nur verderben. Die Engel ih-
rerseits rilhmen Gott und verherrlichen seinen Namen. Der Koran
sagt {iber sie, daB sie Gott nicht widerstehn, egal was er ithnen auch
gebietet (66,6). Aber Gott teilte den Engeln als Antwort auf ihre
Vorbehalte mit, dali es Dinge gibe, die ihrem Wissen entzogen sei-
en, und die nur Er selber wisse.

Gott verlich dem Menschen, so sagt der Koran (2,31-33), die
Fihigkeit, alle Dinge zu erkennen (wortlich: die Namen der Dinge).
Der Geist, mit dem er ihn begabte, befiihigt ihn, das Richtige vom
Falschen zu unterscheiden, und seine Freiheit ermdglicht ithm ein
selbstverantwortliches Handeln. Wenn der Mensch aber diese Ga-
ben des Geistes und der Freiheit miBibraucht, begibt er sich auf
gefihrliche Abwege. Und das bedeutet u.a., daB er auch nicht mehr
fihig ist, die Rechte und die Wiirde seiner Mitmenschen zu achten,
was unmittelbar zu Konflikten fiihrt.

Genau dies passierte, als die S6hne Adams Abel und Kain H]ilei—
nander disputierten. [hr Disput endete mit BlutvergieBen, genau wie
es die Engel vorhergesagt hatten.

Die verschiedenen Interessenkonflikie, welche unter den Mens-
chen und den Staaten immer wieder den Frieden zu zerstéren dro-
hen, beginnen aber bereits im Menschen selber, und zwar
hauptsiichlich zwischen den einander -widerstreitenden Antrieben
seiner korperlichen und seiner seelischen Natur,

Wenn wir nun aber davon absehen, was Descartes {iber die aus
zwel Einheiten bestehende (niimlich kérperliche und seelische) Na-
tur des Menschen sagte, so kénnen wir doch objektiv gesehen sehr
wohl in uns selber die Einheit der menschlichen Natur (nimlich im
Geist) erfiihlen. Der Koran spricht in diesem Zusammenhang dav-
on, daB Gott dem Menschen von seinem eigenen Geist einhauchte.
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(31,9). Der Islam lehrt den Weg zu der vertieften Selbsterkenntnis
und der damit zusammenhingenden Gotteserkenntnis. Diese Er-
kenntnis fiihrt dazu, daB man die Welt mit anderen Augen betrach-
tet und sich nicht linger nur als Objekt zufilliger Geschehnisse
sicht, sondern im Gegenteil sich dazu aufgerufen fiihlt, durch
freies, schipferisches, d.h. selbstverantwortliches Handeln sich und
seine Umwelt umzubilden.

Ein Gleichnis davon hat jeder Mensch schon erlebt, wenn er
gliicklich war und seine Seele und sein Korper sich in Harmonie
befanden und er in sich den besten Willen, Gutes zu tun, verspiirte.
Andererseits verzweifelt der Mensch oft, wenn er ungliicklich ist
und sich elend fiihlt.

Hierzu sagt der Koran, dafl die ganze Welt voll von gittlichen
Zeichen ist, welche uns an Gottes Existenz erinnern und uns zum
Frieden fithren wollen. Hidufig bedarf es allerdings extremer Situa-
tionen, welche den Menschen aus seiner geistigen Trigheit und
Gleichgiiltigkeit herauszureiBen suchen. Der Koran sagt {iber die
gottlichen Zeichen:

“Wir werden sie in der weiten Welt und in ihnen selber unsere
Zeichen sehen lassen, damit ihnen klar wird, dafl es die Wah-
rheit ist.” (41,53)

Der Mensch erfihrt - in der Gewibheit seines Selbst und seines
Glaubens an Gott - an vielen Zeichen, was das eigentlich ist, won-
ach er im Grunde strebt und was ihn letzten Endes am Leben erhiilt.
Daher heiBt es auch im Koran:

“Und auf der Erde gibt es Zeichen fiir die, die Gewifheit hegen,
und auch in euch selbst. Wollt ihr denn nicht sehen? Und im

Himmel ist euer Lebensunterhalt und das, was euch versprochen
wird.” (51,220-22)

Ein Symbol fiir diesen “Lebensunterhalt im Himmel” 1st der Re-
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gen, der auf die diirstende Erde fiillt und alles Leben erhiilt (25,49).

Ebenso wie das vertrocknete Land, das unfruchtbar ist, solange
es trocken bleibt, nach Wasser diirstet, so, lehrt der Islam, diirstet
der Mensch nach der gottlichen Gnade, damit sie ihn wiederbelebt.
Aber wenn der Mensch wversucht, in unmoralischer und
riicksichtsloser Weise sein Leben damit zu fiillen, daB gr sich auf
Kosten seiner Mitmenschen befriedigt und bereichert, wird er sich
schlieflich unauflésbaren Konflikten gegeniibergestellt sehen.

Die Ursachen von Konflikien wie auch ihre Kontrolle kiéinnen in
ihrer wirklichen Natur nur von der religibsen Betrachtung her
griindlich genug verstanden werden. Es ist daher sehr wichtig, daB
durch die religiose Erziehung das Wissen von Gott vermittelt wird,
bzw. dall der Mensch aufgefordert wird, sein fiir gew&hnlich von
Vorurteilen iiberschwemmtes Denken zu klidren und zu ordnen,
damit er auf diese Weise den Weg freimacht fiir das ihm angebo-
rene Wissen von Gotl. Der Koran berichtet von diesem angebore-
nen Wissen von der Existenz Gottes in einem (besonders bei den is-
lamischen Mystikern) beriihmten Gleichms:

“Und als dein Herr aus den Lenden der Kinder Adams ihre
Nachkommenschaft nahm und gegen sich selbst zeugen liefi:
“Bin ich nicht ewer Herr?" Sie sagten: “Jawohl, wir bezeugen
es.” (Dies), damit thr nicht am Tag der Auferstehung sagt: “Wir
ahnten nichts davon...”. (1,172)

Diese Gotteserkenntnis ist in jedem Menschen vorhanden, und
daher sagt der Koran sogar iiber die Polytheisten, welche den Glau-
ben an den Einen Gott aller Menschen ablehnen:

“Und wenn du sie fragst, wer die Himmel und die Erde erschaf-
fen hat, sagen sie bestimmt: Gott” (31,25)
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2. Pluralitit und Konflikt:

Zu den Eigenschaften alles Lebendigen gehért dessen Einmalig-
keit, und wenn sie verlorengeht, geht auch die Lebendigkeit verlor-
en. Dies gilt in einem ganz besonderen Mafe fiir die Menschen und
ithre Gemeinschaften, welche sich in die verschiedensten Kulturen,
Rassen, Sprachen, Farben und Sitten aufgliedern. Das Problem ist,
dabB bei einer Kontaktaufnahme zwischen ihnen die Verschiedenhe-
iten unter ihnen zeitweise geradezu uniiberwindliche Hindernisse
fiir eine Verstiindigung und ein friedliches Miteinander darzustellen
scheinen. Uber die Griinde hierfiir heiBt es im Koran:

“Und wenn dein Herr gewollt hiitte, hiitte er die Menschen zu
einer einzigen Gemeinschaft gemacht. Aber sie sind immer noch un-
eins, aufler denen, derer sich dein Herr erbarmt hat. Dazu hat er
sie erschaffen.” (11,118/119)

Uber die Barmherzigkeit Gottes, von der hier die Rede ist, sagt
ein Ausspruch (Hadith) des Propheten Mohammed:

“Wer sich der Menschen nicht erbarmt, dessen erbarmt sich Gott
nicht.” (Bukhari, Muslim)

Der Mensch hat sich nach islamischer Lehre selber durch seine
Taten den Weg zu der Barmherzigkeit Gottes zu bahnen. Nur durch
stindige Bemiithungen um ein sowohl gerechtes wie auch barmher-
ziges Handeln kann der Mensch den gewiinschien Frieden in sich
wie auch um sich herum schaffen. Dies gilt wegen der besonderen
Verstiindigungsschwierigkeiten vor allem fiir das Verhiiltnis mit
anderen Vilkern und Angehérigen fremder Rassen und Kulturen.

Der Koran entwickelt anhand verschiedener Erdrterungen ein
ganz klares Bild von diesem Sachverhalt, worauf in den kommen-
den Darlegungen niher eingegangen werden soll. So heilit es im
Koran:

“O ithr Menschen, Wir haben euch von einem mdénnlichen und ei-
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nem weiblichen Wesen erschaffen, und Wir haben euch zu
Verbinden und Stiimmen gemacht, damit ihr einander kennen-
lernt.” (49,13)

Also ganz im Gegensatz zu der hiiufigen Erfahrung der Schwie-
rigkeiten des Verstindnisses mit Angehdrigen fremder Kulturen
und Rassen, welche ein Kennenlernen manchmal unméglich zu
machen scheinen, sollen die Verschiedenheiten unter den Menschen
und Gruppen durch sich selber ein Kennenlernen moglich machen.
Wie das zu verstehen ist, wird klarer, wenn man einen anderen Ko-
ranvers liest, der von dem gemeinsamen Ursprung aller Seelen von
einer einzigen Seele spricht. (4,1). Dieser gemeinsame Ursprung,
die Tatsache also, daB wir alle nichts als Ausgliederungen der einen
urspriinglichen Seele sind, fordert - so lehrt der Islam - ein selbstve-
rantwortliches Handeln im Angesicht Gottes. Das Gute wie auch
das Schlechte, das wir im vollen BewubBtsein dessen, was wir tun,
anderen zufiigen, fiigen wir im Grunde auch uns selber zu. Unsere
Taten begleiten uns und formen uns.

Von diesen Uberlegungen her gesehen, erscheint Solidaritit mit
unseren Mitmenschen ein natiirliches Erfordernis.

3. Solidaritiit

Solidaritit kann durch ein selbstverantwortliches Handeln nicht
nur innerhalb einzelner Gruppen, sondern auch unter den verschie-
densten Gruppen realisiert werden, wenn nur einmal die Notwen-
digkeit dieser Solidaritit und einer friedlichen Koexistenz eingese-
hen wird, was heute zunehmend in einem globalen MabBe geschieht
oder wenigstens geschehen sollte.

Der Prophet Mohammed hat in einer Parabel vom “Schiff der
Menschheit” bereits davon gesprochen, dafl Konflikte groBtenteils
zwischen privilegierten und unterprivilegierten Gruppen entstehen.
In unserer Zeit ist auch klar geworden, was der Prophet bereits sah,
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dall nimlich diese Konflikte geltst werden miissen, wenn man nicht
will, daB die gesamte Menschheit untergeht.

Die Parabel spricht davon, daB ein Teil der Passagiere in dem
Schiff der Menschheit im Oberdeck wohnt und der andere Teii im
Unterdeck. Wenn die Menschen im Unterdeck Wasser brauchen,
(welches, wie wir schon erwihnten, ein Symbol des Lebens und der
gottlichen Barmherzigkeit ist), miissen sie jedesmal zum Oberdeck
hinaufsteigen. SchlieBlich werden sie dessen aber miide und ents-
cheiden sich, dal} sie sich im Unterdeck ein Loch bohren werden,
um auf diese Weise einen direkten Zugang zum Wasser zu erhalten.
Dies aber, sagt der Prophet Mohammed, mufl unbedingt verhindert
werden. Daher miissen die im Oberdeck im Luxus lebenden Mens-
chen dafiir sorgen, daB ein solches das ganze Schiff gefiihrdende
Loch nicht gebohrt wird, was schlieBlich auch in ihrem eigenen In-
teresse liegt.'” Das Wasser (d.h. alle Giiter) muB auf gerechte
Weise verteilt werden, so daB unterprivilegierte Gruppen sich nicht
gendtigt fithlen, zu VerzweiflungsmaBnahmen zu greifen.

Die Erkenntnis des gemeinsamen Schicksals der Menschheit
driickt man heute in dem Bild des globalen Dorfes aus. Aber die Par-
abel von dem Menschheitsschiff, das sozusagen durch den Weltraum
segelt, ist noch priiziser, denn sie weist auf die Notwendigkeit einer
gut organisierten Zusammenarbeit hin, damit das Schiff ungehindert
das Ziel seiner Reise erreichen kann. Ubrigens erscheint das ange-
drohte Loch im Schiff wie eine Vorhersage von dem Loch in der
Ozonschicht der Erde, das kiirzlich entdeckt wurde und nach der Auf-
fassung von Fachleuten die Existenz der gesamten Menschheit bed-
roht.

Die Menschheit, so lehrt der Koran, betrachtet sich am besten als
eine einzige Familie, welche in ihrem eigenen Interesse ihre Kon-

(1) Fath ul Bary, Bd. 5, §. 132.
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flikte und Streitereien miteinander auf verniinftige und
schiipferische Weise zu lésen bzw. zu kontrollieren hat, da sie sonst
nicht iiberleben kann.

Fiir die Art und Weise, wie islamisch betrachtet eine solche Kon-
trolle stattfinden kann, méchte ich ein Beispiel aus der islamischen
Geschichte bringen.

Hierbei handelt es sich um die Beziehungen zwischen den beiden
Stimmen der Al-Aws und der Al-Khazrag, die in Medina bereits
lebten, bevor der Prophet Mohammed nach Medina auswanderte.
Die zwei Stimme haliten einander und bekriegten sich un-
aufhdrlich, bevor sie Muslime wurden und daraufhin miteinander in
Frieden lebten. Aber diese neue Entwicklung war einigen Feinden
des Islam ein Dorn im Auge, und sie versuchten daher, die beiden
Stimme gegeneinander aufzuhetzen, indem sie sie daran erinnerten,
wie doch so viele von ihnen in den frilheren Kriegen zwischen den
beiden Stimmen getdtet wurden. Als sie nahe daran waren, mit ih-
ren Versuchen Erfolg zu haben, und die beiden Stiimme kurz vor ei-
nem neuen Kriegsausbruch standen, hirte der Prophet Mohammed,
was passierte. Er ging daher zu ihnen und erinnerte sie daran, dal
der Islam sie doch vereinigt und ihren gegenseitigen Hall aus-
geldscht hatte. Das lieb sie wieder zur Vernunft kommen und er-
kennen, welche Falle man ihnen bereitet hatte, auf die sie fast here-
ingefallen wiren. Durch Gottes Barmherzigkeit gelang es ihnen,
sich wieder von neuem zu vertragen.

Der Koran driickt die Notwendigkeit der Solidaritit auf folgende
Weise aus-durch das Symbol des “Seil Gottes”, an dem alle festhal-
ten sollen-:

“Und haltet allesamt am Seil Gottes fest und spaltet euch nicht.
Und gedenket der Gnade Gottes zu euch, als ihr Feinde waret
und Er Vertrautheit zwischen euren Herzen stifiete, so dafl ihr
durch seine Gnade Briider wurdet; und als ihr euch am Rande
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einer Feuergrube befandet und Er euch davor rettete. So machi
euch Gott seine Zeichen deutlich, auf dafi thr der Rechtleitung
folgt.” (3,103)

Zusammenfassend ist also zu sagen, dab allerdings die komplexe
Natur des Menschen wie auch die zahlreichen oft sehr groBen Vers-
chiedenartigkeiten der menschlichen Gesellschaften durch sich sel-
ber bereits fiir den Menschen eine nicht zu unterschiitzende Heraus-
forderung darstellen. Doch wenn der Mensch sich dieser
Herausforderung klar und bewubt stellt, kann er sich in dieser Au-
seinandersetzung, wenn er sich wirklich mit allen Kriften bemiiht
und nicht abldBt, zu einer freien und schipferischen Person en-
twickeln. Dann ist er auch fihig, Friede in sich zu schaffen und
dem Frieden um sich herum zu dienen.

Damit gelangen wir zu einem ganz entscheidenden Faktor der is-
lamischen Religion: dem Frieden. Es ist gewill kein Zufall, dafb so-
gar das Wort, “Islam” die gleiche Wurzel hat wie das arabische
Wort fiir Frieden, salam.

4. Friedensbereitschaft:

Die islamische Religion setzt sich als ihr Hauptziel, echte Frie-
densbereitschaft in die Herzen ihrer Gliubigen zu pflanzen und thre
Personlichkeiten in diese Richtung hin zu erziehen. Ihre Anhiinger
sind aufgefordert, sich nicht nur untereinander in friedlicher Weise
zu verhalten, sondern im Prinzip auch allen anderen Menschen ge-
geniiber - unabhiingig von deren Rasse, Religion oder Hautfarbe
usw. wahre Friedensbereitschaft zu zeigen. Islam und Friedensbe-
reitschaft lassen sich insofern iiberhaupt nicht voneinander trennen.
Dies zeigt sich auch an der islamischen Sitte des Friedensgrubes.
Auch heute noch griien sich Muslime fiir gewdhnlich, indem sie
einander Frieden wiinschen. Und am Ende ihrer fiinfmaligen
tiglichen Gebete wenden sie sich erst zur rechten und dann zur
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linken Seite und wiinschen jedes mal, erst in siidlicher und dann in
nirdlicher Richtung, den beiden Hiilften der Welt an ihrer Seite den
Frieden, womit sie also in symbolischer Weise der gesamten Welt
den Frieden anbieten. Nach der Lehre ihrer Religion miissen die
Muslime sich bemiihen, mit allen Menschen in Frieden zu leben
und sie mit Gerechtigkeit und aktiver Toleranz zu behandeln.

Dies gilt aber nur fiir den Fall, daB diese keinerlei Angriffe auf
die Muslime durchgefiihrt haben bzw. durchfiihren und auch nicht
mit den Feinden der Muslime zusammenarbeiten. In diesem Zu-
sammenhang heillt es daher im Koran:

“Gott verbietet euch nicht, denen, die nicht gegen euch der Re-
ligion wegen gekdmpft und euch nicht aus euren Wohnstdtten
vertricben haben, Pietdt zu zeigen und Gerechtigkeit angedeihen
zu lassen. Gott liebt ja die, die gerecht handeln.” (60)

Die Friedensbereitschaft hat, wie wir sehen, ihre Grenzen. Aber
es gibt keine solche Grenzen fiir die Gerechtigkeit, da sie einen ab-
soluten Wert darstellt und als solcher immer anzustreben ist. (s. a.

5,8)

Es ist selbstverstiindlich, daB kein Mensch fortwihrend Attacken
auf sich tolerieren kann, ohne zu versuchen, zuriickzuschlagen, und
Gott verlangt vom Menschen nichts Unmdgliches, wie der Koran
immer wieder betont. Es wire ungerecht, von den Muslimen zu ver-
langen, daf} sie ihren Feinden gegeniiber, die sie zerstoren wollen,
Toleranz zeigen. Toleranz wiire in diesem Fall Ungerechtigkeit sich
selber gegeniiber und wiirde ihre Feinde dabei unterstiitzen dab sie
sich ihnen gegeniiber weiterhin ungerecht verhalten. Aus diesem
Grunde verbietet der Koran den Muslimen, mit solchen Feinden
Freundschaft zu schliefen. Der Koran sagt (im Anschlull an den
oben zitierten Text):

“Er (Gott) verbietet euch nur, euch denen anzuschiieflen, die der
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Religion wegen gegen euch gekdampft, und die euch aus euren
Wohnungen vertrieben und bei eurer Vertreibung mitgeholfen
haben. Diejenigen, die sich ihnen anschliefen, sind Frevier.”

(60,9)

Aber wenn die Feinde ihre Aggressionen gegen die Muslime
beenden und zeigen, dal sie zum Frieden bereit sind, dann miissen
die Muslime auch ihrerseits sich bereit zeigen, Frieden zu
schlieBen. Hierzu sagt der Koran:

“Und wenn sie (d.h. die Feinde) sich dem Frieden zuneigen,
dann neige dich ihm zu! Und vertrau auf Gort!” (8,61)

Gerechtigkeit im islamischen Sinne verstanden ist mehr als blofe
Legalitit, da sie prinzipiell den Weg fiir den Frieden offen 4Bt
Daher miissen wir unter bestimmten Umstiinden unseren Feinden
eine Chance des Friedens geben, allerdings nur unter der Bedin-
gung, daB sie sich ihrerseits zu einem gerechten Frieden bereit

erkliren.

In der Geschichte der Muslime gibt es viele Beispiele dafiir, daB
sic dem Prinzip der islamischen Barmherzigkeit anstelle des Prin-
zips bloBer Legalitit folgten. Der beriilhmte Sultan Saladin ist
hierfiir ein viel zitiertes Beispiel. Denn nachdem er die Kreuzfahrer
besiegt hatte, behandelte er die heimkehrenden christlichen Krieger
mit einer einmaligen GroBziigigkeit und Barmherzigkeit. Nicht nur
gab er ihnen ihre Freiheit zuriick und schenkte er den Armen unter
ihnen die nétige Ausriistung fiir ihre Heimfahrt, sondern er befahl
noch dazu, daB man ihre heiligen Stitten unangetastet lassen sollte,
obwohl einige Muslime ihn baten, die Kreuzfahrer auf dieselbe
Weise zu behandeln wie diese ihrerseits die Muslime behandelt hat-
ten, als sie Jerusalem im Jahr 1099 eroberten. Aber er gebot ihnen,
die christlichen Stitten zu respektieren sowie die Christen mit Tole-

ranz zu behandeln,
(1} Saed Ashour, Al-Haraka as-sah biyya, Bd. II, 5.790-95, Kairo, 1976.
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Der Islam gebietet seinen Anhingern, den Feinden, wenn sie
Friedensbereitschaft zeigen, ihrerseits auf friedliche Weise zu be-
gegnen. Wenn aber die Feinde keinerlei Interesse an einer friedli-
chen Ldsung des Konflikts zeigen und sich daher der Krieg als die
einzige Mdoglichkeit zeigt, Land, Freiheit und Eigentum zu verteidi-
gen, dann miissen die Muslime allerdings kdmpfen, aber unter der
Bedingung, dab sie nur ihre Rechte verteidigen, aber keine Aggres-
sionen begehen. Im Koran heifit es hierzu:

“Und kdmpft um Gottes willen gegen diejenigen, die pegen euch
kiimpfen! Aber begeht keine Ubertretungen! Gott liebt die nichi,
die Ubertretungen begehen.” (2,190)

Der Islam verbietet den Muslimen, die Toten zu verstimmeln
und Kriegsgefangene schlecht zu behandeln, oder alte Leute,
Frauen und Kinder zu tten, da er jede Art von unmenschlichem
Verhalten ablehnt.

Aber vom islamischen Standpunkt her gesehen ist der Verteidi-
gungskrieg nur ein notwendiges Ubel. Das héchste Ziel ist der
Kampf gegen Hall und Feindschaft in den Herzen der Feinde. Wenn
dies auch nur schwer zu erzielen ist, so sollen die Muslime doch,
nicht die Hoffnung auf einen schlielichen Sieg in diesem schwie-
rigsten aller Kimpfe verlieren.

So sagt der Koran ausdriicklich:

“Mdge Gott zwischen euch und denjenigen, mit denen ihr ver-
feindet seid, Liebe setzen! Und Gott ist méichtig. Und Gott ist voller
Vergebung und barmherzig."” (60,7)

Der Koran warnt ausdriicklich davor, daB man dem schlechten
Beispiel derjenigen folgt, die ungerecht und boshaft handeln. Er
empfiehlt sogar, unter bestimmten Umstinden die bose Tat mit ein-
er guten Tat zu beantworten, da dies dem Feind eine Chance gibt,
seine Haltung zu revidieren. Und auf diese Weise kann sich ein
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Feind in einen Freund verwandeln. Es heift im Koran zu dieser
Frage:

“Nicht gleich sind die gute und die schlechte Tai. Wehre mit ein-
er Tat, die besser ist, da wird der, zwischen dem und dir eine
Feindschaft besteht, so, als wiire er ein warmherziger Freund.
Aber dies wird nur denen verliehen, die geduldig sind, ja es wird
nur dem verliehen, der ein gewaltiges Gliick hat.” (41,34/35)

Islamisch betrachtet geniigt die bloBe Verteidigung von Freiheit,
Wiirde und den allgemeinen Menschenrechten nicht. Es ist dariiber
hinaus nétig, dal} wir die offene Konfrontierung mit denen wagen,
die Unrecht tun, und zwar immer dann und iiberall, wenn ein Un-
recht geschieht.

Darum heifit es im Koran:

“Was hindert euch daran, um Gottes Willen und (um) der Un-
terdriickten (willen) zu kiimpfen, (jener) Minner, Frauen und
Kinder..." (4,75)

Der Prophet Mohammed weist darauf hin, dal wir im Kampf fiir
die Unterdriickten auch den Unterdriickern letzten Endes helfen, da
wir sie daran hindern, Unrecht zu begehen. So heiit es in einem
Ausspruch (Hadith ) des Propheten Mohammed:

“Hilf deinem Bruder (Mitmenschen), ob er gerecht ist oder unge-
recht.”

Daraufhin fragten ihn seine Anhiinger: “O Prophet, es ist
maglich, daB wir dem helfen, der gerecht ist, aber wie knnen wir
dem helfen, der ungerecht ist?” Und der Prophet antwortete: “Hin-
dere ihn daran, ungerecht zu sein.”
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3. Der Islam und die anderen monotheistischen Religionen:

In seinem Kampf um das Gute fiir die gesamte Menschheit ver-
langt der Islam ausdriicklich die Ausiibung echter Toleranz ge-
geniiber den anderen Offenbarungsreligionen, und er ist prinzipiell
bereit, im Interesse der Erschaffung einer friedlicheren Welt mit ih-
nen zusammenzuarbeiten.

Denn, so lehrt er, die Botschaft aller Religionen ist die gleiche
Botschaft des Friedens. Seit dem Beginn der Schipfung sandte Gott
von Zeit zu Zeit seine Botschafter und Propheten, damit sie die
Leute zum richtigen Weg leiten, indem sie sie von allen Arten von
Verfithrungen und Irrtlimern entfernt zu halten suchen und sie zu ei-
nem verantwortlichen Handeln aufrufen.

Durch den Islam werden alle Propheten anerkannt, die im Ver-
lauf der gesamten Menschheitsgeschichte Gottes Botschafien iiber-
brachten. Das bedeutet, dall er letzten Endes die Einheit der Relig-
ionen proklamiert, was ihre urspriingliche Essenz betnifft. So sagt
der Koran:

“Er hat euch von der Religion verordnel, was er Noah aufee-
tragen hat, und was Wir dir offenbart haben, und was Wir Abra-
ham, Mose und Jesus aufgetragen haben: Haltet die Religion ein
und bringt keine Spaltungen hinein.” (42,13)

Da der Islam in dieser Weise alle fritheren Offenbarungsreligion-
en anerkennt, ist er in der Lage, von seiner Seite her prinzipiell in
einer friedlichen Koexistenz mit ihnen zu leben, und mit ihnen fiir
die Erschaffung des Friedens in der Well zusammenzuarbeiten.
Nach der Lehre des Islams haben die Offenbarungen aller Religion-
en das Ziel, die Menschheit auf ihrem Weg durch die Geschichte
spirituell zu leiten und den Menschen und Viélkern zu helfen, ihre
eigenen Identitiiten zu finden. Die richtige religitse Erziehung kann
dabei helfen, jene humane Fahigkeiten zu entwicken, welche aus
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dem Menschen eine gut integrierte Person machen, die sowohl tiefe
Wurzeln in der Erde hat wie auch eine starke Verbindung mit dem
Himmel.

Der Islam verlangt von seinen Anhiingern, daB sie in ihren Bezie-
hungen mit thren Mitmenschen sich friedlich verhalten und erzieht
sie in diese Richtung. Was damit gemeint ist, kann man in einem
Symbol von drei Kreisen zusammenfassen. Der erste dieser Kreise
reprisentiert den inneren Frieden, und er kann nicht isoliert von
dem Frieden des zweiten Kreises erlangt werden, welcher Kreis den
Frieden mit Gott symbolisiert, der durch den Glauben an ihn erlangt
wird. Diese zwei Kreise sind wiederum eng verbunden mit dem
dritten Kreis, welcher den Frieden mit den Mitmenschen sowie dem
Rest der Schipfung, die uns umgibt, darstellt. Alle drei Kreise sind
miteinander in engster Verbindung.

Besonders die monotheistischen Religionen haben vieles ge-
meinsam, das eine feste Basis fiir die Herstellung einer Zusamme-
narbeit zwischen ihnen bilden kann. Der wichtigste gemeinsame
Faktor in allen diesen Religionen besteht in dem gemeinsamen
Glauben an den Einen Gott, welcher den Vilkern Botschafter sand-
te. Dieser Glaube verpflichtet sie zu einem rechtschaffenen Verhal-
ten und dazu, dabB sie sich fiir den Frieden und fiir die Liebe zu den
Mitmenschen einsetzen. Dariiber hinaus hat jede dieser Religionen
einen festen Bestand von moralischen Werten und Prinzipien,
welche fiir alle Gldubigen gleich bindend sind.

Der Koran lehrt uns ausdriicklich, dafl die Rolle der Religionen
nicht darin besteht, dall sie einen Wettbewerb um weltliche Macht
unternechmen, sondern darin, daB sie wetteifern in dem Bemiihen
um die guten Dinge. Im Koran heiBt es daher:

“Fiir jeden von euch haben Wir eine Richtung und einen Weg fest-
gelegt. Und wenn Gott gewollt hiitte, hiitte Er euch zu einer einzi-
gen Gemeinschaft gemacht. Doch will er euch priifen in dem, was
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Er euch hat zukommen lassen. So eilt zu den guten Dingen um
die Wette. Zu Goitt werdet ihr allesamt zuriickkehren.”
(5,48)

Die Anhiinger der verschiedenen Religionen miissen sich gegen-
. seitig um eine bessere Verstindigung bemilhen, damit sie sich
dariiber einigen kénnen, worin die Gemeinsamkeiten ithrer Relig-
1onen bestehen. Und sie miissen versuchen, sich dieser Gemeinsam-
keiten voll bewuBt zu sein, anstatt immer irgendwelchen Differen-
zen zwischen den Religionen nachzugehen und diese dann endlos
zu diskutieren.

Die Punkte der Ubereinstimmung repriisentieren einen Ausgang-
spunkt fiir eine Zusammenarbeit unter den drei monotheistischen

Religionen.

Wenn wir auf unsere heutige Welt schauen, sehen wir, wo wir
auch hinblicken, eine zunehmende Wirkungslosigkeit der moralis-
chen Werte. Dies ist keine Uberraschung angesichts der Tatsache,
dall man versucht hat, die Religion immer mehr aus den verschie-
densten Weltangelegenheiten herauszuhalten. Die Quelle der mora-
lischen Werte liegt in der Religion, und beide haben sehr starke
Verbindungspunkte. Daher sagte auch der Prophet Mohammed:

“Ich bin gesandt worden, um die Moral zu vervollkommnen.”
(Al-Bukhari)

6. Die gegenwiirtige Rolle der Religion:

Wir stellten oben die prinzipielle Haltung des Islam dar und
erlduterten, in welcher Weise er den Frieden unterstiitzt sowie die
Rechte des Menschen auf Freiheit, Wiirde und Gerechtigkeit. In un-
serer Zeit leben in dem “globalen Dorf” die verschiedensten reli-
gitsen und kulturellen Gemeinschaften Seite an Seite. Fragen des
Friedens und der Gerechtigkeit stellen sich unaufhérlich, und ihre
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Beantwortung kann nicht mehr hinausgeschoben werden. In dieser
Situation haben auch die Religionen sich den neuen Tatsachen und
Problemen zu stellen. Sie kénnen einen wichtigen Beitrag zur Kon-
struktion neuer Antworten und Problemlsungen leisten. Dies gilt
vor allem fiir die Beantwortung von Fragen, die uns allen gemein-
sam sind, wie z.B. die folgenden Fragen:

e Wie konnen die verschiedenen Religionenz zusammenarbeit-
en, um die Institution der Familie zu schiitzen, welche als die grun-
dlegende soziale Einheit fiir alle menschlichen Zivilisationen ange-
sehen wirdl?

e Wie kinnen die Religionen zusammenarbeiten, um die Entste-
hung weiterer verwiistender und sinnloser Kriege zu verhindern?

e Wie kénnen die Religionen zusammenarbeiten, um die immer
mehr zunehmende Verfolgung und Unterdriickung von
Bevilkerungsschichten iiberall zu verhindern, ob es sich hierbei
nun um einzelne Individuen, Gruppen oder ganze Nationen handet?

Diese Zusammenarbeit zwischen den Religionen erfordert
natiirlich die Bereitschaft, die jeweiligen anderen Religionen verste-
hen zu lernen, und die Gemeinsamkeiten zwischen ihnen sich klar-
zumachen, und schlieBlich ein klares Verstiindnis der gemeinsamen
Probleme herauszuarbeiten.

So sind doch z.B. Terrorismus und Extremismus Phinomene, die
in der ganzen Welt verbreitet sind und nicht nur - wie einige Leute
u.a. in der Vertretung ihrer Privatinteressen behaupten - in der Welt
der Muslime.

Eine objektive Erforschung der Religion des Islam filhrt zu der
Erkenntnis, dal sie jede Form von Terrorismus und Extremismus
ablehnt, und daB sie sich darliber hinaus sogar auf dem Konzept der
Barmherzigkeit als eine ihrer wichtigsten Lehren aufbaut. Bereits
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ein kurzer Blick auf den Inhalt des Korans kann zeigen, daB jede
der 114 Suren mit der Anrufung: “Im Namen Gottes, des barmher-
zigen Erbarmers” beginnt. Nach ‘der Lehre des Islam ist die
edttliche Barmherzigkeit allumfassend und umgreift die gesamte
Schopfung und in ihr ausnahmslos jeden Menschen, der sich fiir
Gerechtigkeit und Frieden einsetzt.

Ein wahrhafter Dialog zwischen den Religionen kann zu einer
konstruktiven Zusammenarbeit fithren, die notwendig ist, um die
zahlreichen politischen, sozialen und Umweltprobleme zu lésen, die
doch nunmehr groBtenteils uns alle mehr oder weniger betreffen.
Auf diese Weise iiberndhmen die Religionen ihre urspriingliche
Aufgabe wieder, ndmlich die, Frieden zu schaffen, der gerecht ist,
so dal} die Wiirde des Menschen und damit seine Fihigkeit zur Mo-
ralitdt geschiitzt wird.

Im Interesse der jungen Generationen unserer Welt miissen wir
damit aufhtren, daB wir uns stiindig den HalBl der vergangenen Gen-
erationen und unsere vererbten Feindschaften ins Gedichtnis
zuriickrufen und versuchen, sie wiederzubeleben. Stattdessen soll-
ten wir lehren, wie die Pluralitit der Kulturen und Religionen zu
dem Zweck der Solidaritiit existiert. Diese in einem solidarischen
Handeln zu verwirklichen ist unsere menschliche Aufgabe. Damit
geben wir der Jugend unserer Welt eine Chance, sich ein sinnvolles

[eben aufzubauen.

Fin fruchtbarer Religionsdialog kionnte hierzu einen wertvollen
Betrag leisten.
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6. Kapitel
Islam und Menschenrechte™

Einfithrung

Das Thema der Menschenrechte ist derzeitig zweifellos zu einem
der meistdiskutierten und aktuellsten Themen geworden. In den
verschiedensten Teilen der Welt bildeten sich viele Organisationen
fiir Menschenrechte, welche den Menschen, die hervorragendste
Schopfung Gottes auf der Erde, verteidigen wollen.

Es gibt viel Gerede iiber die Haltung des Islam in dieser Frage.
Obwohl der Islam den Kampf fiir die Gerechtigkeit als die Aufgabe
des frommen Menschen bezeichnet, behauptet man, dall die Mens-
chenrechte eine Errungenschaft der modernen Zeit seien und dafi
der Islam keine Menschenrechte kenne. In diesem Vortrag will ich
nicht ndher auf diese verkehrten Behauptungen und die Griinde
dafiir eingehen, sondern die grundlegende Haltung des Islam zu die-
sem Thema darstellen.

Wir konnen die allgemeinen Menschenrechte auf zwei Haup-
trechte zuriickfiihren, niimlich das Recht des Menschen auf Gleich-
heit und sein Recht auf Freiheit. Beide Rechte besitzt er aufgrund
seiner Menschlichkeit von Geburt an. Alle anderen Menschenrechte
lassen sich hiervon ableiten.

Wenn wir die Quellen des Islam, niémlich den Koran und die au-
thentische Uberlieferung des Propheten, nifher betrachten und rich-
lig verstehen, kdnnen wir feststellen, daB der Islam die Rechte des
Menschen auf Gleichheit und Freiheit in sehr klarer und deutlicher
Weise anerkennt, und ebenso die anderen Menschenrechte, die sich

(1) Vortrag. Islamisches Konzil, Bonn, 1995,
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davon ableiten lassen. Doch betont der Koran die Begriindung aller
dieser Rechte in der letztlichen, zu realisierenden Briiderlichkeit all-
er Menschen bzw. in ihrer Menschlichkeit.

1. Das Recht auf Gleichheit

Das Recht des Menschen auf Gleichheit 1Bt sich nach der Lehre
des Korans von der grundsitzlichen Einheit des Menschengesch-
lechts her beweisen. Denn die Menschen sind alle von einer Seele
erschaffen worden (4,1). Ihr Ursprung ist gleich, denn sie stammen
alle von Adam und Eva ab. Es gibt nach der islamischen Lehre
keine Kasten, Schichten, Rassen oder Vdlker, die anderen ge-
geniiber durch ihre Natur bevorzugt sind. Allen Menschen wurden
bei ihrer Geburt die gleiche Wiirde verliehen, allen Kindern Adams,
wie der Koran sie nennt. (17,70). Die Menschen haben vor vielen
anderen Geschdpfen, so sagt der gleiche Koranvers, eine bevorzug-
te Stellung erhalten. Worin besteht diese Wiirde?

Alle Menschen sind grundsiitzlich gleich, abgesehen von se-
kundiren Unterschieden wie Rasse, Hautfarbe usw. Insofern ist ein
briiderliches Verhiiltnis zwischen ihnen eigentlich die natiirliche
Einstellung. Diese wird aber durch die viélkischen, kulturellen und
religibsen Unterschiede iiberlagert. Die eigentliche Menschlichkeit
erlangt der Mensch erst durch Erziehung und Bildung. Sie befdhigt
ihn, seinen Mitmenschen mit echter Toleranz gegeniiberzutreten
und ihre Rechte zu respektieren.

Islamisch gesehen gibt es einen einzigen Unterschied zwischen
den Menschen, der allerdings letzten Endes fiir ihr Schicksal ents-
cheidend ist. Dies ist das, was der Koran die Frommigkeit und an
anderen Stellen die guten Taten des Menschen nennt. So heibit es in
einer Sure des Korans:

“ O ithr Menschen, Wir haben euch von einem mdnnlichen und
einem weiblichen Wesen erschaffen, und Wir haben euch zu
Viilkern und Stdmmen gemacht, damit ihr einander kennenlernt.
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Der Angesehenste von euch bei Gott, das ist der Gol-
tesfiirchtigste von euch.” (49,13)

Wiihrend bekanntlich fiir gewdhnlich duBerliche Macht, mate-
rieller Reichtum und soziales Prestige als erstrebenswert gelten, gilt
bei Gott ein anderer MaBstab. Dieser ist der innere Reichtum des
frommen Menschen und seine damit verbundene spirituelle Posi-
tion, die er durch seine guten Taten erlangt hat, Thm verspricht Gott
Seine Hilfte. Doch besteht selbstverstiindlich diese Frommigkeit in
einem echten Verhiiltnis zu Gott und den daraus resultierenden An-
strengungen im Kampf fiir die Gerechtigkeit zum Wohl seiner Mit-
menschen.

Der Fromme sucht Gottes Wohlgefallen, Sein Antlitz, wie der
Koran das auch nennt, und den Nutzen fir seine Mitmenschen. Alle
Menschen sind gleich wie die Zihne eines Kammes, betonte der
Prophet Mohammed in seiner Abschiedsrede. Daher ist es unge-
recht, sie so zu behandeln, als ob sie aufgrund ihrer Geburt von An-
fang an bereits ganz verschieden wiren. Das Prinzip der Gleichheit
aller Menschen fiihrte im Islam zu der Lehre von der Gleichheit vor
dem Recht, das keinen Unterschied zwischen arm und reich, den
Herrschern und den Biirgern machen darf.

So berichtet eine Uberlieferung z.B. davon, daB der Prophet die
Fiirbitte von Osama Ibn Zaid abgelehnt hat, der sich fiir den Freis-
pruch einer Frau aus einem angesehenen Haus einsetzte, obwohl sie
schuldig war, Der Prophet verurteilte das scharf und sagte, wenn
seine Tochter Fatima irgendein Verbrechen begehen wiirde, miifite
sie auch genauso bestraft werden wie jeder andere.

Auch der zweite Kalif Omar betonte in seiner Antrittsrede mit aller
Entschiedenheit die Gleichheit aller Menschen vor dem Gesetz. Und
es gibt zahlreiche andere Beispiele in der islamischen Geschichte,
daB Muslime sich mit aller Entschlossenheit fiir die Gleichheit und
eine gerechte Behandlung aller Menschen einsetzten.
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DaB dies unbedingt notwendig ist und beklagenswerterweise
doch so oft nicht geschieht, wird in dem bekannten Ausspruch des
zweiten Kalifen Omar deutlich, der sagte:

“Wie habt 1hr die Menschen versklavt, und ihre Miitter haben sie
doch frei zur Welt gebracht!”

Dies sagte er anlidBlich einer Begebenheit, die den dgyptischen
Statthalter Amr ibn al-Aas betraf. Ein Agypter hatte sich bei dem
Kalifen iiber die Ungerechtigkeit des Statthalters beklagt. Denn des-
sen Sohn hatte ihn véllig ohne Berechtigung geschlagen, und sein
Vater, anstatt ihm Gerechtigkeit zukommen zu lassen, steckte ihn
daraufthin ins Geféngnis, damit es ihm nicht mglich war, sich bei
dem Kalifen zu beklagen. Aber er konnte aus dem Gefiingnis aus-
brechen und ging zum Kalifen, um ithm alles zu berichten. Der Kalif
bestellte daraufthin den Statthalter und seinen Sohn zu sich. Als er
feststellte, daB die Klage des Agypters berechtigt war, gab er ihm
seinen eigenen Stock in die Hand mit der Aufforderung, den Sohn
von Ibn al-Aas damit zu schlagen. Dies geschah. Dann sagie der
Kalif, er solle nun auch den Vater mit diesemn Stock schlagen, da
der Sohn nur dank der Macht seines Vaters ihn hatte quiilen knnen
Aber der Agypter sagte, daB er den geschlagen habe, der ihn gesch-
lagen habe, und das geniige ihm."

Der Grundsatz der Gleichheit aller Menschen vor dem Gesetz
gilt nicht nur fiir die Muslime, sondern ebenso fiir thre nichtmusli-
mischen Mitmenschen. Hierfiir gilt der islamische Rechtsgrundsatz:
“Sie haben die Rechte, die wir haben, und sie haben die Pflichten,
die wir haben.”

Der Prophet Mohammed hat, wie wir aus seinen Uberlieferungen
ersechen konnen, oft dazu aufgerufen, die Nachbarn gut zu behan-
deln. So sagte er z.B.:

(1) Tantawi, Ali v.a, Akhbar Omar, 5. 182 {f, Damaskus 1959,
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“Wer satt iibernachtet und einen Nachbarn hat, der hungrig ist,
der gehdrt nicht zu uns.”

Diese Vorschrift gilt auch fiir die nichtmuslimischen Nachbarn.
So soll auch Ibn Abbas seinem Diener, der ein Schaf schlachtete,
gesagt haben:

“Vergib unseren jiidischen Nachbarn nicht.”

Nach islamischem Recht sind auch die nichtmuslimischen
Bediirfugen berechtigt, vom Staat versorgt zu werden. Aus diesem
Grunde verordnete der zweite Kalif Omar, als er einen alten Juden
in Medina betteln sah, eine Staatspension fiir ihn.

Der Islam betont auch die Gleichheit von Mann und Frau, da
zwischen ihnen menschlich gesehen iiberhaupt kein Unterschied be-
steht. In bezug auf die menschliche Wiirde gibt es nichts, was sie
voneinander unterscheidet. (17,70) Beide sind Kinder Adams, de-
nen Gott die gleiche Wiirde verliehen hat. Sie sind gleich verpflich-
tet, sich durch Lernen um ihre Entwicklung zu bemiihen. Die Heirat
1st anzusehen als ein Mittel, “Liebe und Barmherzigkeit” (30,21),
zwischen Mann und Frau zu erzeugen. Was ihre Taten anbelangt,
so werden diese von Gott gleich bewertet:

“Ich lasse keine Tat verlorengehen, die einer von euch getan hat,
ob Mann oder Frau”, heifit es im Koran (3,195). “Die einen
stammen ja von den anderen.”

Minner und Frauen erhalten auf die gleiche Weise fiir die
Erfiillung ihrer Pflichten den ihnen zustehenden Lohn. (4,32) Der
Islam gibt der Frau das Recht, selbstindig mit ihrem Vermiigen um-
zugehen, das der Mann nicht antasten darf. Verboten ist es auch,
eine Frau zur Heirat mit jemandem zu zwingen, den sie nicht mag,

Es gibt nur in bezug auf die Natur zwischen Mann und Frau Un-
terschiede, sowie in der Hinsicht, daB der Mann gegeniiber seiner
Frau und seinen Kindern finanzielle Verpflichtungen hat. Im
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iibrigen sind Mann und Frau einander ebenbiirtig und besteht zwis-
chen ihnen volle Gleichheit

2. Das Recht auf Freiheit

Was das zweite Hauptrecht des Menschen angeht, ndmlich das
Recht auf Freiheit, ist zu sagen, dab der [slam dem Menschen das
Recht auf Freiheit in allen ihren Aspekten zugesteht. Das heilit, er
gibt thm grundsitzlich politische, geistige, religitse und zivile Frei-
heit.

Jeder Mensch, der miindig ist und bei gesunder Vernunft, hat das
Recht, sich an der Wahl des Staatsoberhauptes und seiner Vertreter,
die ihn reprisentieren, zu beteiligen. Er kann fiir dieses Amt auch
selber kandidieren. Die Form der Regierung oder Beratung kann
frei gewiihlt werden. Bedingung ist nur, daB sie auf Gerechtigkeit
beruht und demokratisch ist.

Die Begrenzung der Macht des Staatsoberhauptes wurde bereits
von den beiden Kalifen Abu Bakr und Omar als notwendig erkannt
und verlangt. Daher verlangten sie auch in ihren Antrittsreden bei
ihrer Machtiibernahme, dall die Muslime sie bei der Regierung un-
terstiitzen sollten, wenn dies ntig wiire, sie aber auch, falls sie im
Unrecht wiren, korrigieren sollten. In dieser Weise wurde im I[slam
schon friith die Notwendigkeit einer Kontrolle bei der Verwaltung
des Staates erkannt.

Wie es im Koran heilit, wurde sogar der Prophet Mohammed, der
allen Muslims als Vorbild hingestellt wurde, aufgefordert, sich mit
den anderen Muslims zu beraten. So sagt der Koran:

“Und zieh sie zu Rat in den Angelegenheiten.” (3,159)

Und daher heilit es an einer anderen Stelle im Koran, dafi die
Glidubigen “ihre Angelegenheiten durch Beratung regeln” sollen.
(42,38)
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Was die geistige Freiheit betrifft, hat der Islam den Menschen
das Recht auf Meinungsfreiheit garantiert. Die Wissenschaftler ha-
ben in bezug auf den gesamten Kosmos, einschlieBlich des Mens-
chen, Freiheit der Forschung. Der Koran bezeichnet nicht zufillig
den Wissensdrang des Menschen und seine Fihigkeit, sich Wissen
tiber alle Dinge, die es gibt, zuzulegen, als das, was den Menschen
vor allen anderen Lebewesen auszeichnet. Vorbedingung dafiir ist
allerdings, wie er immer wieder betont, ein kritisches und auch
selbstkritisches Denken. Denn dies erméglicht ein selbstindiges
Verstehen und ein schopferisches Handeln. Er begrenzt den Raum
der Forschung in keiner Richtung. Uberall, im Himmel, auf der
Erde und zwischen beiden, so ermahnt der Koran uns, und auch im
Menschen selber, gilt es Wissen zu sammeln und die erkannten Ge-
setze zum Nutzen der Menschheit anzuwenden,

“Wer sich auf den Weg macht, um nach Wissen zu suchen, dem
ebnet Gott dafiir den Weg ins Paradies, “(Muslim) sagt eine
Uberlieferung des Propheten.

In Bezug auf die Religionsfreiheit stellte der Islam die folgenden
wichtigen Prinzipien auf:
1. Niemand darf gezwungen werden, seine Religion abzulegen und
den Islam anzunehmen.
“In der Religion gibt es keinen Zwang” (2,2506),
heiBt es dazu im Koran. An einer anderen Stelle sagt er:
“Wer nun will, mége glauben, und wer will, mdge ungldubig
sein.” (18,29)

Aus diesem Grund garantierte auch der Zweite Kalif Omar den
christlichen Einwohnern von Jerusalem die Sicherheit “fiir ihr Le-
ben, ihre Kirchen und ihre Kreuze. Und keiner von ihnen darf we-
gen seiner Religion einem Zwang unterworfen werden und keinem
von ithnen darf man Schaden zufiigen.”
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2. Der Islam fordert die Freiheit in den religitisen Diskussionen.
Daher sagt der Koran:

“Ruf zum Weg deines Herrn mit Weisheit und schiner Ermah-
nung, und diskutiere mit ihnen auf die beste Art.” (16, 125)

An einer anderen Stelle heilit es:

“Und diskutiere mit den Leuten des Buches auf die beste Art.”
(29,46)

3. Der echte Glaube ist auf Uberzeugung und GewiBheit aufgebaut,
nicht aber auf bloBer Nachahmung oder Zwang.

Zusammenfassend kann man also sagen, dall der Islam dazu au-
fruft, in Fragen der Religion griindlich zu iiberlegen und nachzu-
denken und nur echte Beweise zu akzeptieren.

Was schlieBlich die zivile Freiheit anbetrifft, verlangt der Islam,
dafl man miindig sein muB, bevor man Vertriige abschliefit und alle
anderen Dinge seines Lebens selbstindig regelt, wie Kauf, Verkauf,
Spenden, Heirat, die Abfassung seines Testaments usw.

Schluffwort

Mit den vorangehenden Ertrterungen versuchten wir darzustel-
len, daB die Menschenrechte im Islam bereits zur Zeit des Prophe-
ten verankert wurden, und zwar nicht als bloBe Theorie, sondern in

der Praxis.

Wichtig ist in diesem Zusammenhang allerdings die Tatsache,
die ich deshalb hier noch einmal betonen michte, daB der Islam die
entscheidende Rolle der Menschlichkeit dafiir, dall Gerechtigkeit
sich durchsetzt, herausstellte. Die Barmherzigkeit den Mitmenschen
gegeniiber, die man auch als Brilderlichkeit bezeichnen kann, ist
nach seiner Lehre die Voraussetzung dafiir, daB Gerechtigkeit ges-
chieht. Wichtig ist daher die Erziehung des Menschen zur Mensch-
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lichkeit, welche die Aufgabe der Religion ist, die lehrt, was der
Mensch ist. Er ist mit allen anderen Menschen durch das Band der

Menschlichkeit verbunden.

“Wer sich der Menschen nicht erbarmt”, sagt daher eine
Uberlieferung des Propheten, “dessen erbarmt sich Gott nicht.”
(Bukhari)

Die Hauptbetonung liegt im Islam auf dem verantwortungsbe-
wullten Handeln des Individuums. Dieser hat die Rechte des Mens-
chen, die seine Wiirde schiitzen, seinen Mitmenschen gegeniiber
sowohl fiir sich wie auch fiir sie selber zu vertreten und zu
schiitzen. Daher sind auch die Ziele des islamischen Rechts (der
Scharia) von Anfang an der Schutz des Menschen. Ausdriicklich
wird sein Leben, seine Religion, seine Vernunftbetiitigung, sein Ei-
gentum und seine Familie durch die islamischen Rechte gesichert,
Diese Sicherung kann jeder Mensch beanspruchen.

Doch bekanntlich steht jedem Recht eine Pflicht gegeniiber.
Wenn man daher seine Rechte bewahren will, muB man auch seine
Pflichten erfiillen. Jeder triigt in seinem Handeln die Verantwortung
seinen Mitmenschen gegeniiber, wodurch die Rechte der anderen
geschiitzt werden.

Es geniigt also islamisch gesehen nicht, dal man nur seine eige-
nen Rechte schiitzt und dem Elend anderer zuschaut, die dazu nicht
in der Lage sind. Daher sagt der Koran:

“Was hindert euch daran, zu kimpfen auf dem Weg Gottes und
(um) der Unterdriickten (willen), Mdnner, Frauen und Kinder?"
(4,75)

Abschliefend miissen wir darauf aufmerksam machen, daB es im
Laufe der islamischen Geschichte Zeiten gab, in denen die Mens-
chenrechte nicht geschiitzt wurden. Dies gilt in verschiedenen Tei-
len der Welt auch fiir unsere heutige Zeit. Aber diese Tatsache be-
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rechtigt auf keinen Fall dazu, dem Islam vorzuwerfen, er sei gegen
die Menschenrechte. Die authentischen Quellen des Islam weisen
diese Beschuldingung strikt zuriick. Denn der Islam stellt die Mens-
chenwiirde in den Mittelpunkt seiner Lehre vom Menschen und
lehrt, dafl der Mensch seine Wiirde durch seinen Kampf fiir Gerech-
tigkeit und Barmherzigkeit und das heilt fiir die Menschlichkeit des
Menschen erwirbt,

Wir miissen allerdings zugeben, daB auch heute viele Muslime
sich nicht ganz an diese islamischen Lehren halten, sei es, daB sie sie
nicht richtig verstehen oder dall sie sie millachten. Es gibt keinen
Zweifel dariiber, dall die Muslime, wenn sie wollen, daB ihre Relig-
ion respektiert wird und dab sie sich in unserer Welt durchsetzen und
in ihr hochkommen, ihre Religion nicht nur richtig verstehen miissen,
sondern sich auch in ithrem Handeln nach ihren Lehren richten
miissen. Dann werden sie auch fihig sein, die Menschenrechte der
Muslims zu schiitzen, die in unserer Zeit in verschiedensten Teilen
der Welt auf barbarische Weise verletzt werden, in jiingster Zeit vor
allem in Bosnien und der Republik der Tschetschenen. Leider
schaven die fithrenden zivilisierten Linder der Welt, die sich norma-
lerweise fiir die Menschenrechte einsetzen, diesen barbarischen Ver-
letzungen der Menschenrechte tatenlos zu. Darum miissen die Mus-
lime lernen, ihre Rechte besser zu verteidigen.

“Gott verdndert nicht den Zustand eines Volkes”, lehrt uns der
Koran (13,11), “bis sie selbst ihren eigenen Zustand verdndern.”

Denn, so heibt es ebenfalls im gleichen Koranvers: “... sie haben
aufer ihm keinen Schutzherrn™ und miissen dies erkennen.

Die Gerechtigkeit wie auch die Barmherzigkeit sind Namen
Gottes. Die Menschlichkeit verpflichtet den Menschen, als Stellver-
teter Gottes auf dieser Erde fiir die Gerechtigkeit und Barmherzig-
keit einzutreten, bis sie geschehen.
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7. Kapitel
Religionfreiheit und Menschenrechte im Islam’

Einfiihrung

Zweifellos eins der wichtigsien Probleme in unserer ge-
genwiirtigen Welt ist die Frage der Menschenrechte und insbeson-
dere der Religionsfreiheit. Da die Lésung dieses Problems einen ho-
hen Kulturstandard wvoraussetzt, handelt es sich hierbei also
eigentlich um ein kulturphilosophisches Problem bzw. um die
Frage, inwiefern die Religion, welche einer jeden Kultur bekann-
tlich zugrundeliegt, noch lebendig und wirksam ist.

Im folgenden méchte ich Thnen einige Gedanken beziiglich der
islamischen Losung mitteilen, welche die Eigenart der islamischen
Losungsversuche betreffen. Hierbei werde ich mich natiirlich weil-
gehend auf die Darstellung und Erkldrung der islamischen Haupt-
prinzipien beziiglich dieser Fragen beschriinken miissen.

Der Islam proklamierte die Notwendigkeit einer Durchsetzung
der Menschenrechte fiir ausnahmslos alle bereits vor 1400 Jahren,
und zwar auf der Grundlage der grundsitzlichen Gleichheit und der
angeborenen Wiirde und Freiheit aller Menschen. Und wie die Ges-
chichte zeigt, verkiindete er nicht nur die Menschenrechte, sondern
setzte sie auch mit erstaunlichem Erfolg durch in all den Liindern,
in denen die Muslime zur Zeit der Hochbliite des Islam regierten.
Dies war u.a. deswegen moglich, weil der Islam ausdriicklich das
Recht eines jeden Menschen auf Freiheit sowie die friedliche Koex-

{1) Vortrag. Tagung: Menschenrechte ohne die monotheistischen Weltreligionen™ Kath-
olische Akademie in Berline. V., 17- 18 September 1999,
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istenz der Kulturen und Religionen- mit anderen Worten einen Kul-
turpluralismus- befiirwortet.

Wie ich Thnen im Einzelnen erldutern werde, gehort die Reli-
gionsfreiheit zu den allgemeinen Menschenrechten, die vom Islam
als entscheidende Prinzipien und Grundlagen einer gerechten ge-
sellschaftlichen Ordnung gelehrt werden. Sie ist nach islamischer
Auffassung ein natiirliches Prinzip. Das heillt also, es gehort zur
Natur des Menschen, daff ihm freizustellen ist, zu glauben oder
auch nicht zu glauben, sowie zu glauben, was er will. Durch die
Ausiibung seiner Freiheit wird ihm Selbstbildung ermd&glicht, und
damit die Ausiibung wahrer Religiositit.

Doch damit ist die Frage der Religionsfreiheit noch nicht
erschipft. Denn bei niherer Betrachtung stellt sich heraus, dall die
Triebfeder zu der Entscheidung fiir den Glauben an Gott genau
eenommen doch auBerhalb des Zugriffs der menschlichen
Willkiirfreiheit steht. Das heifit also, das wesentliche Moment der
Religionsfreiheit ist damit noch nicht gegeben, daB man die Frei-
heit in der Wahl der Religion hat. Denn es geht ja darum, dall man
sich der Religion frei znwendet. Es ist eins der Hauptanliegen des
Islam, darauf hinzuweisen.

Um diese islamische Auffassung zu verstehen, ist es hilfreich,
wenn man das Menschenbild im Islam betrachtet, wonach der
Mensch nicht-wie in der westlichen Auffassung- autonom ist, son-
dern nur ein bestimmtes MaB an Freiheit besitzt. Wird der Mensch
sich selber iiberlassen, d.h. erhiilt er keine spirituelle Fiihrung- so
lehrt der Islam- dann neigt er fiir gewohnlich dazu, sein Freiheit-
spotential zu verschwenden, sich allzusehr treiben zu lassen und in-

“Es gibt keinen Zwang in der Religion.” (2, 256)
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folgedessen iibermiiBig durch seine Umgebung beeinflulit zu werd-
en. Dies verhindert in einem gefihrlichen MaBe seine fiir die
Persdnlichkeitsentwicklung nitige Selbstbildung.

Jedem Menschen sollte es aber freigegeben werden, seine Relig-
ion, die er selber gewiihlt hat, auszuiiben. Niemand darf ihn daran
hindern oder ihn zwingen, eine andere Religion anzunehmen. Denn,
wie der Koran betont: “Es gibt keinen Zwang in der Religion”
(2,256).

Das heiBt also, daB niemand in irgendeiner Weise zur Religion
gezwungen werden darf, weil zu ihr die Freiheit als unabldsbarer
Bestandteil gehirt.

Aber wenn der Mensch also einerseits frei ist zu glauben oder
nicht zu glauben sowie zu glauben, was er will, so ist er doch ande-
rerseits von Natur aus zur Religion bestimmt, auch dann, wenn ihn
Unwissenheit iiber seine eigentliche Bestimmung, Herrschsucht,
Materialismus, Selbstdiinkel oder was auch immer daran hindern
sollten, dies zu verstehen:

“0 Mensch,” fragt daher der Koran “was hat dich gegen deinen
edelmiitigen Herrn betort, der dich erschaffen und gebildet und zu-
rechtgeformt hat, und dich in der Gestalt, die er wollte, zusammen-
gefiigt hat?” (82, 6-8)

Erst in der Erkenntnis seiner Erschaffenheit, also der Tatsache,
daB er nicht willkiirlich und zufillig aus irgendeinem Nichts ent-
standen ist, kann der Mensch zu seiner religitsen Bestimmung
befihigt werden. Diese ermiglicht ihm Selbstbildung und eine
schopferische Personlichkeitsentwicklung. Damit kommen wir zu

der Frage der schopferischen Freiheit.
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1. Religionsfreiheit und schipferische Freiheit:

Der Islam lehrt, daB der Mensch nur dann, wenn er seiner eigent-
lichen Berufung folgt, geniigend GroBziigigkeit besitzt, anderen die
gleichen Freiheiten und Rechte zuzugestehen, die er fiir sich selber
wiinscht. Damit haben wir eine der drei Hauptbedingungen, welche
islamisch betrachtet die Durchsetzung der Menschenrechte moglich
machen.

Der Koran spricht im Zusammenhang mit der Frage einer ge-
rechten Gesellschaftsordnung von drei Geschenken Gottes an die
Menschheit (57, 25). Diese sind 1) das Buch (d.h. die schriftlichen
Offenbarungen), 2) die Waage (Symbol der Gerechtigkeit), und 3)
das Eisen (Symbol fiir die Stiirke der Gesetzgebung im Lande sowie
auch die Waffen aus Eisen im Kampf gegen Aggressionen).

Alle diese drei Faktoren sind nitig, damit die Menschenrechte
und Freiheiten durchgesetzt werden, die fiir eine gerechte Gesells-
chaftsordnung nétig sind, welche den Mitgliedern der Gesellschaft
eine natiirhiche Entwicklung erméglicht. Der wichtigste Teil hier-
von ist die Offenbarung der “reinen Religion”, auf die wir im fol-

genden noch niher eingehen werden.

Religionsfreiheit ist eine unerlifliche Bedingung fiir eine gerech-
te Gesellschaftsordnung. Sie besteht darin, dalb die Menschen, ob-
wohl sie zur Religion berufen sind, doch freigelassen werden
miissen, dieser Berufung zu folgen oder auch sie abzulehnen. Nie-
mand kann zur Religion gezwungen werden, da sie ein Akt der
Freiheit ist, und sogar Gott selber iiberlilit, wie der Koran sagt, den
Menschen, an Thn zu glauben oder auch nicht an Ihn zu glauben,
obwohl er aufgrund seiner Allmacht entscheiden kénnte, dalB alle
Menschen auf der Erde zum Glauben iibergehen. (10,99)
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Wenn also Gott selber den Menschen die Freiheit zum Glauben
l:iBt, wie kann dann ein Mensch versuchen wollen, sie zum Glauben
zu zwingen, fragt der Koran folgerichtig.

Der Mensch ist frei, zu glauben- zum Glauben gehért diese Frei-
heit: eine von auben her nicht regulierbare Spontaneitit.

Derjenige, der sich zum Glauben entschieden hat, handelt von
diesem Moment an nicht mehr willkiirlich. Er hat einen bestimmten
Weg gewihlt, der seine spirituelle Natur fordert, denn er wird mit
schopferischer Freiheit begabt, Der Mensch ist also frei, zu glau-
ben, und ist gleichzeitig doch zum Glauben bestimmt. Der Koran
nennt diesen Glauben den “reinen Glauben”. (30,30)

Wenn der Mensch in seiner natiirlichen Entwicklung nicht ge-
hemmt wird, lehrt also der Islam, dann wendet er sich ganz von
selbst dem reinen Glauben zu. Diese “reine Religion™ wurde nach
der Lehre des Islam im Laufe der Menschheitsgeschichte immer
wieder von neuem durch die verschiedenen Propheten verkiindet.
(uw.a. 42, 13-15). Sie ist die eine Religion, welche allen Religionen
zugrundeliegt. (42,13)

In den vorangehenden Erlduterungen haben wir versucht, darzus-
tellen, inwiefern die Verkiindigung des Islam also praktisch identisch
ist mit dem Aufruf, gerecht zu handeln, d.h. im Prinzip sich fiir die
Rechte und Freiheiten der Mitmenschen ebenso energisch wie fiir die
eigenen Rechte einzusetzen. So war es auch, sagt der Koran, die Auf-
gabe des Propheten Mohammed, “Gerechtigkeit zu iiben.” (42, 15)

Nun ist Gerechtigkeit ein sehr umfassender Begriff. Was unter
ihr zu verstehen ist, dall sie etwas ist, was der Mensch unter gewis-
sen Gesichtspunkten selber frei erschafft, und was ihn frei macht,
wird in einem der Ausspriiche (Hadithe) des Propheten Mohammed
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ganz einfach und klar ausgedriickt:

“Wer vom Hdllenfeuer entfernt und ins Paradies gefiihrt werden
will,” sagt er, “...der tue den Menschen das an, was er wiinscht, daf
man es thm selbst antut.” (Bukhari).

Im Koran wird immer wieder betont, daf der Mensch der freie
Schopfer seines eigenen Schicksals und dal er konsequenterweise
fiir seine Taten verantwortlich ist. Diese Tatsache ist der Kern der
Botschaft des Islam. Sie macht polemische religitse Dispute
iiberfliissig. (42, 15)

DaB der Mensch die Verantwortung fiir seine Taten triigt (was
sein Gewissen- sofern es wach ist- ithm klarmacht), weist darauf
hin, daBl er ein freies Wesen ist. Diese Tatsache wird aber oft
iibersehen. Damit kommen wir zu einer weiteren wichtigen und oft
verkehrt verstandenen Frage der i1slamischen Glaubenslehre,
ndmlich der Frage, wie die vom Islam gelehrte Souverinitit Gottes
mit der Freiheit des Menschen vereinbart werden kann.

Wir haben in unseren obigen Ausfiihrungen bereits darauf hinge-
wiesen, dal} die Triebfeder zu der freien Entscheidung des Mens-
chen fiir den Glauben an Gott doch im Grunde genommen
aublerhalb seiner Willkiirfreiheit steht. Jeder, der einmal vergeblich
versucht hat, zu glauben (und wie oft passiert das gerade modernen
Menschen!), und zwar mit Uberzeugung zu glauben, wird diese
Tatsache bestiitigen kinnen.

Daher ist es in dieser Fragestellung notwendig, zwischen der ein-
fachen Willkiirfreiheit und einer anderen, htheren Form von Frei-
heit zu unterscheiden. Diese nennt man am besten schopferische
Freiheit, da sie in die Lage setzt, Neues zu erschaffen, also etwas zu
erschaffen, was vorher nicht da war.
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Der Koran spricht von dieser schipferischen Freiheit, wenn er
darauf hinweist, daB in der Entscheidung zum Glauben zwei Faktor-
en wirksam sind: einmal die Entscheidung des Menschen, der sich
entscheidet, zu glauben, und zum anderen die Entscheidung Gottes,
der entscheidet, daB der Mensch glaubt. So ist also die Entschei-
dung des Menschen, den Weg zu seinem Herrn zu gehen, gleichzei-
tig die Entscheidung Gottes, der ihn zu diesem Weg fiihrt. (76,291f).

Der Islam lehrt, da der Mensch, der Gott gehorcht im reinen
Glauben, durch seinen ihm von Gott eingehauchten Geist (15, 29)
mit seinem Schépfer spirituell verbunden und daher durch Ihn in-
spiriert wird. Sein Handeln ist in diesem Augenblick ein Akt
schipferischer Freiheit,

Durch die vielen Jahrtausende der Menschheitsgeschichte hin-
durch wurden immer wieder Leistungen auf den verschiedensten
Gebieten der humanen und der anderen Wissenschaften sowie der
Kultur mit Hilfe der menschlichen schéipferischen Freiheit voll-
bracht, die man eigentlich nur als Wunder bezeichnen kann, und die
nur dank der immer wieder zutage tretenden Begeisterungsfihigkeit
einzelner begabter Menschen mdéglich waren.

Von diesen Ertirterungen iiber die Genesis des Glaubens und die
schopferische Freiheit her betrachtet, wird auch deutlicher, warum
im Islam alle spirituellen Eigenschaften wie Gerechtigkeit, Barm-
herzigkeit, Frieden und andere als Eigenschaften Gottes betrachtet
werden, da der Mensch ihrer nur dann teilhaftig wird, wenn er sich
tiber sich selbst erheben kann.

Durch den Islam wird der Mensch dazu angeleitet, das Rechte zu
suchen und sich auf Gott zu verlassen. Denn islamisch betrachtet
spielt die Barmherzigkeit Gottes die entscheidende Rolle fiir das
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Schicksal des Menschen. So heifit es auch in einem Ausspruch (Ha-
dith) des Propheten Mohammed:

"Sucht die goldene Mitte und das Rechte, und wiBt, dall keiner
von euch aufgrund seiner Taten gerettet wird. Sie sagten: Nicht ein-
mal du, O Gesandter Gottes? Er sagte: Nicht einmal ich, es sei
denn, Gott umhiillt mich mit Barmherzigkeit und Huld von ihm.”
(Muslim).

Uber die islamische Barmherzigkeitslehre gibt es einen anderen
bekannten Ausspruch des Propheten Mohammed. Er lautet: “Wer
sich anderer nicht erbarmt, wird keine Barmherzigkeit finden.”

Es wird auch in diesem Hadith deutlich, dall der Mensch der
Schmied seines Schicksals ist und dieser Tatsache islamisch be-

trachtet nicht ausweichen kann.

Von diesem Gesichtspunk der Verantwortlichkeit des Menschen
fiir sein Handeln in dieser Welt her betrachtet, erscheint die Lehre
von der Allmacht Gottes- dessen Thron auch die Erde umfalt
(2,255)- wieder in einem anderen Licht. Aber sie wird oft im Sinne
einer gottlichen Willkiirherrschaft mifverstanden und fithrt dann zu
einem fatalistischen und unfruchtbaren Denken. Solche verkehrten
Interpretationen sind aber immer nur dann méglich, wenn man die
einzelnen Koranverse aus ihrem Zusammenhang lost, sie also von
ihrem Kontext isoliert betrachtet. Der Koran gibt Hinweise darauf,
worin die Ursachen liegen, dal seine Botschaft verkehrt interpret-

iert wird, wenn es in thm heilit:

“Diejenigen nun, die in ihrem Herzen (vom rechten Weg) absch-
weifen, folgen dem, was in ihm (in dem Koran) mehrdeutig ist..”
(3,7)
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Es gehdrt aber zu den Glaubenspflichten, die islamischen Lehren
aufmerksam zu studieren und sie richtig zu verstehen. Diese Suche
nach Wissen- wie tiberhaupt die Suche nach jeder Art von Wissen
und Verstindnis- wird islamisch gesehen so hoch eingeschiitzt, dal
es in einem Ausspruch des Propheten Mohammed heif3t:

“Wer sich auf den Weg macht, um nach Wissen zu suchen, dem
ebnet Gott dafiir den Weg ins Paradies.”

Am besten wird das Zusammenwalten von Gottes souverinem
Willen und dem Willen des Glidubigen in der islamischen Lehre
von der Erwihlung des Menschen zum Stellvertreter Gottes auf
Erden illustriert. Alles in der Welt, sagt der Koran, wurde dem
Menschen untertan gemacht und zu seiner Verfiigung gestellt, dam-
it er an nichts Mangel habe. Aber dies unter der Bedingung, dal er-
in der Abwesenheit seines Herrn (57,25)- seine Dankbarkeit zeigt
und sich daher (jeder innerhalb seines Lebenskreises) um seine Mit-
menschen und seine Umwelt in verantwortungsvoller Weise
kiimmert. Ebenso wie der Stellvertreter eines Konigs in dessen Ab-
wesenheit den Wiinschen und Gesetzen seines Konigs gemiill, aber
dennoch selbstverantwortlich und in schipferischer Weise handeln
mull, so triigt der Mensch innerhalb seines Lebenskreises die Ve-
rantwortung fiir seine Taten und wird dariiber frither oder spiiter vor
seinem Herrn Rechenschaft ablegen miissen.

Es ist nicht genug, Gerechtigkeit, Barmherzigkeit oder auch die
allgemeinen Menschenrechte zu proklamieren. Ja, die Proklamie-
rung von Wahrheit ochne Ausiibung von Gerechtigkeit ist geradezu
ungerecht, sagte einmal der zweite Kalif Omar.! Durch das vorbild-

(1) Wafi, Human Rights: in einem der Briefe des Kalifen an Abu Moussa Al Ashary
beziiglich der Frage der Gerechtigkeit.
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liche Handeln wird die Wahrheit verdeutlicht und nihergebracht.

Von dem gleichen Kalifen stammt der berithmte Ausspruch, daf3
der Mensch, obwohl er von seiner Mutter frei geboren wurde, im-
mer wieder versklavt wird.

Die Religion ruft dazu auf, den Menschen von dieser Verskla-
vung zu befreien. Und islamisch betrachtet sind die Glaubens- und
Religionsfreiheit eine unerliBliche Bedingung der Religion. Ohne
sie verklimmert ihre Botschalft.

2. Die Verteidigung der Menschenrechte als religitse Aufgabe:

Die Forderungen nach den Menschenrechten im Islam sind auf
andere Weise konzipiert als in der westlichen Welt. Aber die im
Westen proklamierten Menschenrechte sind im Prinzip die gleichen
Menschenrechte, welche der Islam schiitzt. So garantiert die isla-
mische Gesetzgebung den Schutz des Lebens, der Vernunfi-
betitigung, der Familie, der Religion und des Eigentums.

Die Ursachen fiir die Forderung nach allgemeinen Menschen-
rechten und ihr Kontext sind in den beiden Kulturen verschieden.
Denn im Gegensatz zu der westlichen Welt, welche in der Neuzeit
den Sikularismus und die Autonomie des Menschen verkiindete,
hat in der islamischen Welt eine solche Spaltung zwischen Religion
und Weltlichkeit nicht stattgefunden. Sie war nicht nétig. Von An-

fang an lehrte der Islam die Hinwendung des Gliubigen zur Welt
als seinem Titigkeitsfeld, das seiner Verantwortung iibergeben
wurde. Der Gliubige hat sich unmittelbar vor Gott fiir seine Taten
zu verantworten, Der Islam lehrt ithn als seine wichtigste Aufgabe
die energische Verteidigung sowohl seiner eigenen Rechte wie die
seiner Mitmenschen.
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Denn nach islamischer Lehre sind alle Menschen gleich und von
ihrem Ursprung her verwandt und haben daher alle den gleichen
Anspruch auf Freiheit und Wiirde. Dariiber hinaus haben sie alle die
gleiche Aufgabe: die Verwaltung der Erde, die ihrem Schutz
{ibergeben wurde. Alle Menschen stammen von einer einzigen
Seele ab und sind Teile dieser einen Seele, und allen wurde bei ih-
rer Geburt die gleiche Wiirde und Freiheit verlichen, allen Kindern
Adams, wie der Koran sie auch nennt. (17,70) Daher wiire eigent-
lich eine briiderliche Einstellung unter ihnen die natiirliche Folge.

Doch durch einen ins Negative umgeschlagenen Wettbewerbs-
geist, durch eine verkehrte Erziehung, infolge der verschiedenen
Lebensumstiinde sowie der rassischen, kulturellen und religitsen
Unterschiede wird die prinzipielle Gleichheit unter ihnen verdeckt.

Der an sich natiirliche und sehr wertvolle Welttbewerbsgeist (der
Motor fiir die Entwicklung), den der Islam fordert und empfiehlt
(5,48), schldgt daher leicht um in Aggressivitit und Materialismus.

Erst durch eine griindliche religitse Erziehung und die dadurch
moglich werdende Selbstbildung (die ja islamisch betrachtet den
einzigen wichtigen Unterschied zwischen den Menschen schafft),
konnen die fiir eine wirklich humane, d.h. auch kulturpluralistische
Gesellschaft nétigen Eigenschaften entwickelt werden, wie ein
selbstiindiges Denken, Versténdnisbereitschaft, eine aktive Toleranz
und vor allem ein aktives Gewissen. Diese sind das Ziel der islamis-
chen Erziehung, wenn sie richtig verstanden wird.
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3. Kulturpluralismus im Islam:

Es sind nicht nur erhebliche Anstrengungen erforderlich, wenn
man Mitglieder einer anderen Kultur wirklich verstehen will, (was
in unserem sog. “globalen Dorf™” nitig wird wie nie zuvor), sondern
es bedarf dazu einer Verwurzelung in der eigenen Kultur; d.h. also,
ein eigener Standpunkt und Selbstbildung sind nétig, da sonst ein
wirklicher Gedankenaustausch und ein erfolgreiches Zusammenle-
ben nicht méglich sind. Es ist ein hoher kultureller Standard erfor-
derlich, damit man die Anderen, die nicht zur eigenen Gruppe
gehodren, damit man andere Vélker und Rassen usw nicht nur ein-
fach unterdriickt und ausbeutet, sondern ein zivilisiertes Verhiltnis
zu ihnen entwickelt, Dies liegt sclieBlich auch- wie wir heute immer
mehr erkennen- im Interesse aller Beteiligten.

Der Islam lehrte jedenfalls von Anfang an die Gottgewolltheit
einer friedlichen Koexistenz der Kulturen und Religionen, die sich
durch  einen  friedlichen  Wettbewerb  gegenseitig  zu
Héchstleistungen anspornen kéinnen.,

Die durch den Islam geforderte aktive Toleranz (d.h. nicht nur
Duldung, sondern auch Respektierung anderer Religionen und Kul-
turen- und damit auch die erfolgreiche Inschutznahme der allgemei-
nen Menschenrechte, insbesondere der Religionsfreiheit)
ermoglichte bekanntlich als eine ihrer Vorbedingungen die
Hochbliite des Islam, welche Jahrhunderte andauverte und dariiber
hinaus auch einen fruchtbaren, befreienden Einfluf auf die En-
twicklung Europas hatte. So wurden beispielsweise den Christen
und Juden zur Zeit der Vorherrschaft des Islam in Spanien eine
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fruchtbare Zusammenarbeit mit den Muslimen erméglicht, und Spa-
nien’s Kultur erlebte dadurch einen groBien Aufschwung,

Der Islam lehrte und praktizierte bereits vor 1400 Jahren die
Fruchtbarkeit und Notwendigkeit des Kulturpluralismus sowie- was
diesen ermiglicht- ein gerechtes und tolerantes Benehmen prinzi-
piell allen Menschen gegeniiber, das ja islamisch betrachtet als
MaBstab der Frommigkeit gilt. (49,13)

4. Religionsfreiheit im Islam als religioses Gebot:

Die Toleranz des Islam den anderen Religionen gegeniiber ist
eine aktive Toleranz, d.h. sie beinhaltet nicht nur eine Duldung son-
dern gleichzeitig auch Respekt. Diese Toleranz hat zwei Wurzeln.

Erstens verlangt der Islam grundsitzlich allen Menschen gegniiber

eine tolerante und gerechte Einstellung, wovon natiirlich feindliche
Gruppen ausgeschlossen sind. Zweitens lehrt der Islam, daB alle ge-
offenbarten Religionen von Gott stammen, und daB daher die Mus-
lime diese Religionen und ihre Propheten- wie Moses, Jesus und
andere- als gittliche Boten zu respektieren haben. Daraus resultiert
selbstverstiindlich das Gebot der Religionsfreiheit, das sowieso, wie
wir darstellten, aus dem Wesen der Religion abgeleitet werden
mub.

Wenn alle Religionen von Gott geoffenbarte Wege zu Thm sind,
wie der Koran das lehrt, dann miissen sie selbstverstiindlich alle von
den Glidubigen anerkannt werden, und zwar in einer nicht bloB pas-
siven, sondern in einer aktiven Toleranz. Der Islam lehrte also nicht
nur einen Kulturpluralismus sondern auch die friedliche Koexistenz
der Religionen.
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Es gibt keinen Zweifel daran, daB hierin eine groBe Herausforde-
rung an den menschlichen Intellekt besteht. Denn wie kann der ab-
solute Wahrheitsanspruch der eigenen Religion mit der oft gepre-
digten Exklusivitiit (welche an das Gruppen-Ego appelliert) Hand in
Hand gehen mit einer Anerkennung der anderen Religionen? Auf
der Grundlage der islamischen Glaubenslehren ist dies jedenfalls
moglich. Zudem wird islamisch betrachtet durch die Anerkennung
der anderen Religionen als prinzipiell giiltigen, geoffenbarten We-
gen zu Gott die eigene Religion nicht nur nicht herabgesetzt, son-
dern gerade erst in ihrer vollen Potenz verwirklicht. Ein engstirni-
ger Fanatismus sowie eine blofle Buchstabengliubigkeit werden
dadurch als Irrwege ausgeschlossen.

Ein wirklich sorgfiltiges Studium der Religionen kann jedem,
der sich um Aufgeschlossenheit bemiiht, zeigen, dab, wie der Koran
lehrt, in thnen allen die gittliche Botschaft der auszuiibenden Ge-
rechtigkeit und Barmherzigkeit und des daraus resultierenden Fried-

ens zu finden ist.

Die Rolle der Religionen erfordert nicht, dall sie einen bloBen
Wettbewerb um weltliche Macht unternehmen bzw. diesen stiitzen,
was aber leider nur allzuoft geschieht, sondern sie besteht darin, das

sie einen Wettlauf unternehmen zu den “guten Dingen.” (5, 48)

Wenn die Gliubigen die Priifung durch Gott nicht bestehen,
miissen sie damit rechnen, dafl Gott sich schlieBlich von ihnen ab-
wenden und fiir die Durchfilhrung seiner Pline andere erwiihlen

wird. (4,135; 4, 133)
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5. Zur Geschichte der Religionsfreiheit im Islam:

Im Anschlub an diese systematische Darstellung der islamischen
Prinzipien beziiglich der allgemeinen Menschenrechte und insbe-
sondere der Religionsfreiheit, méchte ich Thnen nun eine kurze
Erérterung zu Fragen der Geschichte der Religionsfreiheit im Islam
geben, die, wie ich hoffe, durch die systematiche Ertrterung der is-
lamischen Lehren verstiindlicher erscheinen. Hierbei werde ich vor
allen Dingen auf die folgenden Punkte, welche westliche Beobach-
ter besonders interessieren, eingehen:

a) den Religionsdialog.

b) den Religionspluralismus und die Rechte von Minoritiiten.
c) den gegenwirtigen Stand der Religionsfreiheit im Islam.
d) die Frage der Apostasie sowie zum Abschlub.

e) Saladdin, das Vorbild aktiver Religionstoleranz, wie der [slam
sie versteht.

Wichtig ist zunichst vor allem, darauf hinzuweisen, dall die
Muslime prinzipiell im gesamten Verlauf ihrer Geschichte bis
heute- den Geboten und Lehren des Islam damit gewissenhaft fol-
gend- niemals Christen, Juden oder andere Gruppen zur Annahme
des Islam gezwungen haben. Denn, wie ausfiihrlich erliutert, eine
Religion, die ohne Uberzeugung, nur infolge von Zwang vertreten
wird, ist islamisch betrachtet wertlos. Daher ist es religits gesehen
verboten, irgend jemanden zur Religion zu zwingen. Ganz in
Ubereinstimmung mit dieser Haltung hat der Islam statt dessen, wie
wir darstellten, zu einer aktiven Toleranz den anderen Religionen
- und prinzipiell allen Menschen gegeniiber aufgerufen, und die Mus-
lime sind diesem Ruf gefolgt.
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a) Der Islam ist auch die erste Religion, welche die Notwendig-
keit eines aufrichtigen, nichtpolemischen Dialogs zwischen den Re-
ligionen betonte, was ihm mdoglich war, weil er (iibrigens als erste
Religion!) alle geoffenbarten Religionen als giiltige Wege zu Gott
anerkannte. Zwischen diesen Wegen gibt es prinzipiell keinen Un-
terschied- wichtig ist nur, daB ihre Anhiinger sich aufrichtig um ein
gerechtes Handeln bemiihen. (29,46)

Zum interreligitsen Dialog gehort islamisch betrachtet Auf-
geschlossenheit und Toleranz, in dem Bewulitsein der eigenen
Fehlbarkeit. (16,125)

Aber wenn es also nicht die ausdriickliche Absicht ist, die andere
Seite ins eigene Lager hiniiberzuziehen, dann diirfen die Religions-
gespriiche aber auch nicht als Vorwand dienen, die Religion zu be-
schimpfen oder lidcherlich zu machen. Auch sollte man sich nicht
mit unwichtigen polemischen Streitfragen beschiiftigen, sondern
sich eher bemiihen, die Gemeinsamkeiten der Religionen heraus-
zustellen, also eine positive Haltung ihnen gegeniiber einzunehmen.
(3.64)

Solche offenen Religionsdialoge fanden z.B. in der Abbassiden-
zeit mit der Unterstiitzung und oft unter der Leitung der Kalifen
statt. Es handelte sich hierbei um in aller Offenheit durchgefiihrte
gelehrte Diskussionen zwischen Wissenschaftlern, welche verschie-
denen Sekten, Rechtsschulen oder verschiedenen Religionen an-
gehorten. Diskutiert wurden Glaubensfragen, Konfessionsunters-
chiede oder Vergleiche zwischen verschiedenen Reiiginnﬂn"

b) Ganz eindeutig erklirte der Koran jede Form von Diskriminie-

(1) Wafi, Human Rights, 5. 124
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rung als ungerecht und forderte statt dessen eine aktive Toleranz.
(60,8)

An dieser Stelle mochte ich einen kurzen Hinweis auf die Me-
thode des Korans geben. Der Koran spricht hiiufig nicht in Form
von Anweisungen, sondern in Form von subtilen Hinweisen, da er
zu einer freien Uberlegung und Entscheidung aufrufen und nichts
erzwingen will, was sich sowieso nicht erzwingen libt. Die Me-
thode des Korans besteht darin dal3 er fiir jedes Problem eine stu-
fenweise Lisung sowie fiir jede Lehre eine stufenweise Erklirung
anbietet, die jeweils dem Bildungsgrad des Einzelnen angepabt
sind. Es geht ihm nicht um einen automatischen Gehorsam, sondern
um die Tat, die aus Uberzeugung geschieht.

In Ubereinstimmung mit dem Prinzip der Religionsfreiheit hat
daher der Prophet Mohammed in Medina eine vorbildliche Stadt-
verfassung aufgestellt, welche die friedliche Koexistenz der Relig-
ionen und folgerichtig die gleichen Menschenrechte fiir alle
Stiimme dieser Stadt garantieren soll. In dieser demokratischen
Stadtverfassung, die vor mehr als 14 Jahrhunderten festgelegt
wurde, werden die in Medina lebenden Juden als eine Nation be-
zeichnet, welche zusammen mit der Nation der Muslime in Medina
eine einzige Gemeinschaft bilden. Die Juden haben daher dieselben
Rechte und Pflichten wie die Muslime. Bei alledem wird die Vers-
chiedenheit ihrer Religionen ausdriicklich betont. Der Prophet Mo-
hammed wvertrat damit von Anfang an in ganz konsequenter Weise
die Sache der Religionsfreiheit und des Religionspluralismus und
akzeptierte damit auch die Verschiedenartigkeit der jeweiligen Sit-

ten und Traditionen. '

{1) Batzli, Menschenbilder, Menschenrechte, 1994 Ziirich,

113



Ebenfalls hat der Prophet Mohammed allen Kriegsgefangenen
und allen Bewohnern eroberter Gebiete ausdriicklich erklirt, dabB sie
beziiglich ihrer Religion selber frei zu entscheiden haben und auf
keinen Fall von ihm gezwungen wiirden, zum Islam iiberzutreten.
Fiir ihn war die Reinheit des Glaubens, also eine freie Entscheidung
zum Glauben, von hochster Bedeutung. Deshalb warnte er auch im-
mer vor einem {ibereifrigen Bekehrungseifer und schrieb z.B. in ei-
nem seiner Briefe nach Jemen:

“Jeder, der an seinem Judentum oder Christentum festhilt, soll

davon nicht abgelenkt werden,”!

Auch der Schutz der Menschenrechte der Nichtmuslime lag dem
Propheten Mohammed sehr am Herzen. So schrieb er besipiel-
sweise in einem seiner Briefe an das Volk von Najran.

"daB es den Schutz Gottes genieBen werde und das Geliibde des
Propheten Mohammed, des Propheten Gottes, fiir die Sicherheit ih-
res Figentums, ihres Lebens, ithres Landes und Glaubens... und
alles, was sie besitzen, unabhiingig von der Menge; dal kein Bi-
schof sein Bistum, kein Ménch sein Kloster und kein Priester seine

al H = 13 E
Gemeinde verlieren wiirde.

In diesem Sinne garantierte auch der zweite Kalif Omar den
christlichen Einwohnern von Jerusalem die Sicherheit fiir

“ihr Leben, ihre Kirchen und ihre Kreuze. Und keiner von ih-
nen”, sagte er, “darf wegen seiner Religion einem Zwang unterwor-
fen werden, und.keinem von ihnen darf man Schaden zuofiigen.”

(1) Batzli, 8. 159: aus: Abu Ubayd, Al Amwal, 5. 35.
(2) Batzli, 8. 159 f, aus: Abu Jusuf, al Kharaj, S. 72.
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Nichtmuslime haben prinzipiell nach dem islamischen Recht in
jedem islamisch regierten Land den gleichen Status wie die Mus-
lime, d.h. dieselben Rechte und Pflichten.'

Zweifellos wurden diese islamischen Prinzipien der Religions-
freiheit und der aktiven Toleranz von einzelnen Muslimen manch-
mal verkehrt verstanden oder ausgelegt. Aber wir gehen an dieser
Stelle nicht weiter darauf ein, da in diesen Ausfithrungen die Auf-
fassungen des Islam dargelegt werden sollen und nicht die verkehr-
te Interpretation und Praxis dieser Auffassungen seitens einiger
Muslime oder fanatischer Gruppen.

c) Was den gegenwiirtigen Stand der Religionsfreiheit in den is-
lamisch regierten Lindern anbetrifft, so 1idBt sich prinzipiell feststel-
len, daB die Christen in der islamischen Gemeinschaft voll inte-
griert sind: sie diirfen ihre Religion frei ausiiben, treten freiwillig
den Streitkriiften bei und beteiligen sich an der Verteidigung der
Heimat; Seite an Seite mit den Muslimen zahlen sie dem Staat die-
selben Steuern.”

d) Mit den Schlagworten der allzu oft nur nach Sensationen ja-
genden Presse, welche es gern unterlidft, (sei dies nun absichtlich
oder aus Unwissenheit) sich mit den Einzelheiten religitser Lehren
zu beschiiftigen, werden z.B. in Fragen der Apostasie im Islam
haufig kiinstlich Skandalnachrichten fabriziert und dann lange am
Leben erhalten, welche in der Weltéffentlichkeit eine unnétige Pa-
nik erzeugen, wihrend doch die wirklichen Gefahren fiir unsere
heutige Welt, die zu einem globalen Dorf zusammengeschrumpft

(1) Siehe auch Batzli, S. 166.
(2) Bartzli, S. 169,
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ist, in der Intoleranz gegeniiber anderen Kulturen liegen. Wenn es
einzelne Fanatiker gibt, welche die islamischen Lehren tatsiichlich
verkehrt interpretieren und sie auf den Kopf stellen, dann diirfen
wir doch nicht vergessen, dafl Fanatismus von Zeit zu Zeit iiberall
in unsere Well festzustellen ist, nicht zuletzt auch bei denen, die mit
verkehrten Nachrichten iiber den [slam in der Weltsffentlichkeit oft
zielbewuBt einen panischen Schrecken ziichten.

Die islamische Auffassung beziiglich der Apostasie hiilt vor al-

lem an zwei Prinzipien fest:

1) Jeder Glaube basiert auf eigener Uberzeugung und GewiBheit,
ist also nicht das Resultat von blober Nachahmung oder von Zwang
in irgendeiner Form. Das bedeutet, daB} jeder Mensch frei 1st in der
Wahl seines Glaubens und dall jeder das Recht zu eigenen Meinun-
een hat, sogar der Atheist. Daher darf prinzipiell niemand wegen
seiner Meinungen angegriffen oder belistigt werden.

2) Dieser allgemeine Schutz der Meinungs- und Glaubensfreiheit
gilt aber nur so lange, wie der Einzelne seine Meinung fiir sich
behiilt, Wenn er aber seine verkehrten Gedanken, die im Wider-
spruch zu den Bekenntnissen und Moralauffassungen seiner
Mitbiirger stehen, allgemein verbreiten will, dann verstdBt er in die-
sem Moment gegen die allgemeine Ordnung des Staates, in dem er
lebt, weil sich durch seine verkehrten Auffassungen Zweifel unter
seinen Mitbiirgern verbreiten, die zu einem Aufruhr fithren kéinnen.
Jeder, der sich so verhilt, wird dafiir bestraft, ja kann unter
Umstinden sogar des Hochverrats angeklagt werden, und zwar, wie
gesagt, nicht deswegen, weil er seinen Glauben abgelegt hat, son-
dern weil er durch die Verbreitung solcher Gedanken im Staat Ver-
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wirrung verbreitet und gegen seine Ordnung verstoBen hat.!

e) Zum Schlufl méchte ich ein hervorragendes Beispiel aus der
islamischen Geschichte fiir die islamische Auffassung von Reli-
gionsfreiheit und Toleranz erwihnen, das den schépferischen Cha-
rakter des islamischen Glaubens und die Begeisterungsfihigkeit
wahrer Muslime in vorbildlicher Weise illustriert. Ich spreche von
dem auch Thnen aus der Geschichte bekannten Sultan Saladdin.

Seine Behandlung der Kreuzfahrer nach dem Sieg iiber sie gibt
eine weitaus bessere Einfiihrung in den islamischen Begriff von Ge-
rechtigkeit und Toleranz als die vielen Biinde einiger viel zitierter
Rechtsgelehrter. Sein Verhalten wurde durch Barmherzigkeit (isla-
misch betrachtet der notwendigen Ergénzung der Gerechtigkeit) in-
spiriert und folgte nicht dem Prinzip bloBer Legalitiit. “Denn nach-
dem er die Kreuzfahrer besiegt hatte, behandelte er die
heimkehrenden christlichen Krieger mit einer einmaligen
GroBziigigkeit. Nicht nur gab er ihnen ihre Freiheit zuriick und
schenkte er den Armen unter thnen die nétige Ausriistung fiir ihre
Heimfahrt, sondern er befahl noch dazu, daB man ihre heiligen
Stiitten unangetastet lassen sollte, obwohl einige Muslime ihn ba-
ten, die Kreuzfahrer auf dieselbe Weise zu behandeln wie diese ih-
rerseits die Muslime behandelt hatten (nidimlich auf duBerst barbaris-
che Weise), als sie Jerusalem im Jahr 1099 eroberten. Aber er gebot
thnen, die christlichen Stitten zu respektieren sowie die Christen

mit Toleranz zu behandeln.””

(1) Mahmoud Zakzouk, Fragen zum Thema Islam, 1999, S. 124 .
(2) Saed Ashour, Al- Haraka assalibiyya, Bd. II, 8. 790- 95, Kairo, 1976,

117



[slamisch betrachtet hat Saladdin damit- so kann man sagen- das
“ewige Jerusalem” zuriickerobert, von dem das zeitliche Jerusalem
nur ein bloBer Abglanz ist. Diese Seite des Islam diirfen wir nicht
vergessen, wenn wir den Islam nicht vergessen wollen.
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8. Kapitel

Der Beitrag der islamischen Religion
zu einer Kultur des Friedens'?

Einfiihrung

Seit dem Beginn der Menschheit - so lehrt der Koran-sind den
Menschen durch die Propheten Offenbarungen iibermittelt worden,
die sie von ihren ungliickseligen Irrwegen wegfiihren sollen. Da
diese Propheten Triger gittlicher Botschaften waren, werden sie
durch den Islam alle anerkannt. Der Hauptinhalt aller dieser Bots-
chaften 1st die Lehre von der Liebe Gottes zu seinen Geschdpfen,
die er dazu aufruft, seinen ethischen und religitsen Geboten in ih-
rem eigenen Interesse zu folgen. Sie sind alle dazu bestimmt, sich
auf den Weg zur “Heimstitte des Friedens” zu begeben, wie der
Koran es ausdriickt.

Wie dies geschieht, was also die islamische Reigion iiber die
Schaffung des Friedens aussagt, 1dBt sich zusammengefaBt in dem
Bild von den drei zusammenhiingenden Kreisen des Friedens
ausdriicken. Der Mensch, der, nach der Lehre des Islams, voll ve-
rantwortlich ist fiir seine Taten, kann durch seine ernsthaften
Bemithungen um ein verantwortungsvolles Handeln den Frieden
immer mehr gewinnen:

1. mait sich selbst

2. mit den Mitmenschen und der iibrigen Schopfung sowie

(1) Vortrag. UNESCO-Tagung, Barcelona, 1994,
Auf Englisch erschienen in: “The Contribution by Religions to the Culture of
Peace™, Published by Centre Unesco de Catalynya, Barcelona, 1995
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3. mit Gott, der alles transzendierenden Kraft, die alles erschafft
und mdéglich macht.

Der Islam, der die fritheren Offenbarungsreligionen anerkennt,
weist darauf hin, dall es der Friede Gottes ist, den die Menschen
erschaffen, wenn sie sich um ein moralisches Verhalten und um
eine tatkriiftige Liebe zu ihren Mitmenschen bemiithen. Selbst das
Wort Islam stammt bekanntilch von der gleichen Wurzel wie das
arabische Wort salam, das zugleich Friede und Heil bedeutet. Die
Muslime griiben sich gegenseitig mit dem Grull “Friede sei mit
euch!” Und am Ende eines jeden der fiinf vorgeschriebenen
tdglichen Gebete wendet sich der Betende der rechten und dann der
linken Seite zu, auf denen die beiden Hiften der Welt iegen, und
wiinscht ihnen Frieden.

1. Der Ausgangspunkt:

Der Islam lehrt, daB der Mensch der Ausgangspunkt fiir den
Frieden sein kann. Dies geschicht, wenn er ihn nicht nur fiir sich
selbst, sondern auch fiir seine Umwelt sucht. Er braucht hierfiir das
Vertrauen darauf, daB ihm die spirituelle Kraft hierzu gemill der
gittlichen Offenbarungen geschenkt werden wird. Die Belohnung,
die den Menschen erwartet, bezieht sich, wie der Koran immer
wieder betont, auf seine Taten.

Bei der verantwortungsvollen Aufgabe fiir den Frieden hilft ihm
seine Vernunft, wenn er sie zu Wort kommen lidB8t. Die menschliche
Vernunft ist, wie der islamische Philosoph und Mystiker Al Ghazali
ausfiihrte, “ein Muster vom Lichte Gottes.”()

Der Koran fordert den Menschen zu einem verniinftigen Nach-
denken iiber sich selbst, die Menschheitsgeschichte, die Welt und
das Ziel der Menschheit auf. Dies hiingt damit zusammen, dali Gott,

(1) in: “Die Nische der Lichter', Hmb 1987, 5. 10.
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wie der Koran sagt (32,9), als er den Menschen erschuf, ihm von
seinem gottlichen Geist einhauchte. Der Mensch, der diesem Geist
in sich folgt, ist auf dem Weg zum eigentlichen Frieden. Denn er
folgt damit dem Antrieb zur Gerechtigkeit und Barmherzigkeit.
Damit wird er zu guten Taten fiir die Unterdriickten in dieser Welt
inspiriert sowie fiir unsere Umwelt, ohne welche die Menschheit ja
nicht existieren kann.

In diesem Zusammenhang belehrt der Koran uns iiber den Plan
der Schipfung. Er weist darauf hin, daB alle Menschen
urspriinglich von einer Seele erschaffen worden sind. (4,1). Der
Mensch, der etwas Gutes fiir einen anderen Menschen tut, tut dies-
es Gute also sozusagen einem Stiickchen seines Selbst. Daher sagt
der Koran (5,32), daB ein Mensch, der einen anderen Menschen er-
mordet, diesen Mord der ganzen Menschheit zugefiigt hat. Umge-
kehrt hat man, wenn man einem Menschen hilft, auch der ganzen
Menschheit damit geholfen.

Die zentralen ethischen Gebote, welche sich in allen Religionen in
irgendeiner Form auffinden lassen, wurden den Menschen also nicht
als ein ihnen fremdes Ordnungsgefiige auferlegt, um z.B. zumindest
den wichtigsten Menschenrechten unter ihnen einige Geltung zu
verschaffen. Sie sind ganz im Gegenteil die Bedingung filr die
Menschlichkeit des Menschen, da durch sie fiir die Entwicklung
seiner Spiritualitit und damit fiir den Frieden Raum geschaffen wird.

“Wiinsche den anderen, was du dir selber wiinscht, dann wirst
du ein Muslim”, hat der Prophet Mohammed einmal gesagt. (Bu-
chari).

Er verstand seine Aufgabe, wie er es formulierte, als die Auf-
gabe, die Moral zu vervollkommnen. Wirklich gerecht handelt man
nur, wenn man auch barmherzig handelt, da man nur dadurch sei-
nen Mitmenschen wie auch sich selber einen Weg zur Entwicklung
voller Menschlichkeit 6ffnet.
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“Wer sich anderer nicht erbarmt”, sagt der Prophet Mohammed,
“wird keine Barmherzigkeit finden.”

Die innere Kraft des Herzens, die uns antreibt, Gutes zu tun, wird
im Menschen in der liebenden Zuwendung zu anderen wirksam, so
wie ja auch das Feuer nur dann entsteht, wenn es in Verbindung des
Brennmaterials mit dem, was es entziindet, entfacht wird.

Eine Uberlieferung des Propheten schildert, wie jeder Mensch
der Hirte innerhalb des ihm zugewiesenen Aufgabenkreises ist.
Ebenso wie der Hirte fiir seine Herde verantwortlich ist, ist der
Mensch verantwortlich fiir alles, was er innerhalb seines Aufga-
benkreises tut. '

Das bedeutet aber nicht die AbschlieBung gegeniiber dem, was
man als auBerhalb des eigenen Aufgabenkreises empfinden mag.
Denn, wie ein anderer Ausspruch des Propheten betont, wir miissen
liberall da, wo wir eine Ungerechtigkeit sehen, versuchen, einzugrei-
fen. Uberall, wo wir etwas Boses sehen, sollen wir versuchen, es zu
indern. Wenn wir es mit Taten nicht dndern kinnen, sollen wir es mit
Worten versuchen. Wenn dies letztere auch nicht méglich ist, dann
mit dem Herzen. Diese letztere Handlung aber mit dem Herzen ist,
sagt der Prophet, “die schwichste Form des Glaubens.”

Wenn wir diese Uberlieferung betrachten, sehen wir also, daf sie
den Kampf gegen das Bose, die Ungerechtigkeit in all ithren For-
men, mit Taten oder Worten und mit den Protesten des Herzens als
Formen des Glaubens bezeichnet.

Dies hingt mit der koranischen Lehre zusammen, dall dem
Menschen, wie der Koran sagt (7,172), bereits bei seiner Erschaf-
fung mitgeteilt wurde, dab Gott, der ihm doch, wie wir sagten, von
Seinem Geist einhauchte, sein Herr ist. Er hat daher diesem inneren

{1} Ch. le Gai Eaton, Der Islam und die Bestimmung des Menschen, Kdln 1987, S, 56 ff.
{2) Francis Edward in: The Times, 1980.
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Kompab zu folgen. Der Mensch darf der Welt trotz all ihrer dem
Menschen geschenkten Schitze in ihr nicht die Herrschaft iiber sich
zugestehen, weil er sonst auf endlose Irrwege gerdt. Statt dessen
soll er sich seiner eigentlichen Bestimmung, die ihn zum Statthalter
Gottes auf der Erde macht, erinnern und entsprechend verniinftig
und verantwortungsbewulit handeln.

Von diesen Uberlegungen her kann man verstehen, warum der
Koran immer wieder mahnend darauf hinweist, daf der Glaube des
Herzens und die guten Taten - nicht allein irgendwelche schénen
Taten und Worte - den Menschen auf den richtigen Weg, d.h. den
Weg zum Frieden, bringen konnen. Dieser Anfangspunkt auf dem
Weg zum Frieden ist ein Versprechen des Friedens, ebenso wie der
Neumond, das Symbol des Islam, ein Versprechen ist.

2. Das Ziel:

Damit kommen wir zu der Frage des Zieles. Fiir den, der aufrich-
tig mit seinem Herzen glaubt, kann die Welt mit all ihren zwar er-
strebenswerten, aber auch vergédnglichen Schitzen nicht das letzte
Ziel seines Lebens sein. Als Ziel zeigt sich ihm, daB die Gerechtig-
keit und Barmherzigkeit so, wie es sein Herz verlangt, siegen. Ziel
ist ihm die von Gott versprochene “Heimstiitte des Friedens”.

In diesem Zusammenhang fordert der Koran die Vertreter der
Religionen dazu auf, sich dariiber zu einigen, dall sie Gott allein
dienen und Thm keine anderen Gétter beigesellen und niemanden
als Herrn akzeptieren als allein Gott. (3,64) Dieser gebietet Ge-
rechtigkeit und Barmherzigkeit gegeniiber allen Menschen.

Die Religion zeigt den Menschen den Weg, wie sie ihre Freiheit
in der Befolgung dieser Gebote nicht verlieren, sondern gewinnen,
da sie dadurch den Frieden und innere Stirke erhalten. Doch sind
sie frei, zu entscheiden, ob sie diesen Weg wihlen wollen, denn,
wie es im Koran heilit:
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“In der Religion gibt es keinen Zwang.” (2,256)

Das Ziel der Religion ist der Aufbau einer friedlichen Gemeins-
chaft. Unsere heutige Welt ist sich jetzt der Notwendigkeit einer
Kultur des Friedens fiir unsere Welt bewubit geworden.

Eine Kultur des Friedens wird aufgebaut auf dem Willen zum
Frieden. Dieser ist islamisch betrachtet das Erziehungsziel aller
Religionen. Daher sollen die Religionen zwar ihre Identitit be-
wahren, aber ihre Bemiihungen filr das gleiche Ziel in einem
Wettbewerb um gute Taten vereinigen. Nur dann, wenn alle
Menschen, die den Willen zum Frieden haben - auch die Mens-
chen auberhalb der Religionsgemeinschaften - ihre Anstrengun-
gen fiir den Frieden vereinigen, kann das Ziel, eine Kultur des
Friedens, aufgebaut werden.

Diese kann nur in einer Gemeinschaft wirksam werden, die dem
allen Menschen angeborenen Trieb zum Guten und damit der
menschlichen Freiheit Raum gibt. Wie der Koran es ausdriickt,
kiénnen in einer solchen Gemeinschaft die Menschen das gebieten,
was recht ist und das verbieten, was verwerflich ist. (3,110)

3. Der Weg:

Es existieren deshalb so viele verschiedene Gemeinschaften,
erklirt der Koran, damit sie einen energischen Wettbewerb um das
ethisch Gute unternehmen. Denn durch die freie Entscheidung zum
Guten kann der Mensch es realisieren, nicht aber, indem er einfach
- etwa in einer totalitiren Gesellschaft - festgesetzten Vorschriften
folgt, die seine freic Entscheidung und freiwillige Anstrengung -
und damit die Entwicklung seiner spirituellen Lebendigkeit -
tiberfliissig machen wiirden.

“Und wenn Gott gewollt hiifte”, sagt der Koran (5,48),
“héitre er euch zu einer einzigen Gemeinschaft gemacht ... Doch
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will er euch priifen in dem, was Er euch hat zukommen lassen. So
eilt zu den guten Dingen um die Wette.”

Die Verschiedenheit der Menschen, ihrer Religionen und Kultur-
en, sollte also nicht die Ursache fiir Feindseligkeiten unter ihnen sein.
Sie soll im Gegenteil der Antrieb, der Motor fiir die Entwicklung der
Menschlichkeit sein, die sich in Toleranz, Respekt und Giite gerade
dem ganz anderen gegeniiber dubert. Denn die Anstrengungen, die
“ganz anderen” Menschen zu verstehen, bringen dazu, Geduld mit
sich und den anderen zu iiben und erweitern unseren geistigen Hori-
zont. Sie bringen uns dem Ziel einer Kultur des Friedens niher, die
nur auf Menschlichkeit aufgebaut werden kann. Denn Friede kann
nur auf einem friedlichen Weg angezielt werden. Dieser friedliche
Weg erfordert allerdings die Aufwendung unserer gesamten Krifte.

Im Koran gibt es ein Gleichnis dafiir, wie dies zu geschehen hat.
Zwel Menschen werden in ihrer Grundhaltung miteinander vergl-
chen. Der eine von ihnen ist passiv und nicht fihig, Verantwortung
zu libernehmen. Er leistet iiberhaupt nichts. Der andere aber ist im
Gegensatz zu ihm sehr aktiv und unermiidlich in seinem Kampf fiir
die Gerechtigkeit und ruft auch dazu auf. Indem er sich in dieser
Weise aul dem Weg Gottes voll einsetzt, erhilt er von IThm Seine
Sakina, d.h. seine ruhespendende Gegenwart. (u.a. 458,4). Diese wie-
derum bestirkt thn noch mehr in seinem Kampf fiir den Weg
Gottes, welcher der einzige Weg zum Frieden ist. Auf diese Weise
wird seine Spiritualitit immer mehr verstirkt.

Der Koran gibt empirische Hinweise darauf, wie man den Glau-
ben erkennt. Man erkennt ihn an seinen Friichten, wie man auch
den guten Baum an seinen Friichten erkennt. Der Koran weist auch
darauf hin, da Menschen ohne den Glauben,

“sagen, was sie nicht tun.” (26,226; s.a. 61,2/3)

Es geniigt nicht, zu wissen, obwohl das Wissen an sich sehr er-
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strebenswert ist. Aber man mul nach dem handeln, was man weib.
Dadurch lernt man mehr. Sonst ist selbst der gréite Schatz an Wis-
sen wertlos. Er kann sogar der AnlaB zum Verderben fiir den Mens-
chen sein, nimlich dann, wenn er nicht danach handelt. Spiritual-
itit, d.h. echte Religiositit, erwirbt sich der Mensch durch seine
guten Taten. Sie wird nicht bereits schon durch die Proklamation
von religidsen oder sonstigen Werten erworben.

“Der Angesehenste von euch bei Gout”, heilit es im Koran
(49,13/15), “das ist der Frimmste von euch.”

Was aber ist Frimmigkeit?

“Die Frommigkeit ist das gute Verhalten”, sagt der Prophet Mo-
hammed.

Und er erklirt auch auf empirische Weise, worin das schlechte
Verhalten besteht, indem er sagt:

“Der Frevel ist das, was deine Seele beunruhigt und wovon du
nicht magst, dal es die Menschen erfahren.”

Es geht bei dem Kampf um den Frieden um die Erwerbung der
Spiritualitiit des Menschen, um das, was der Koran einmal den “Le-
bensunterhalt im Himmel” nennt und “das,was euch versprochen

wird.” (51,22)

Daher soll man die Religion nicht nur so nebenbei betreiben,
sondern sich ihr, wie der Koran es nennt, mit seinem inneren Selbst
zuwenden. (30,30/32).

Dies tut nach seiner Erklirung (7,181) jene Gemeinschaft unter den
Menschen, die nach der Wahrheit leitet und danach Gerechtigkeit {ibt.

Wenn man den Frieden wirklich sucht, kann man dabei nur Er-
folg haben, wenn man ihm Raum ld0t. Das bedeutet, wir miissen
anderen das gleiche Ziel zugestehen. Sonst haben wir selber ja den
Weg zum Frieden bereits verlassen. Wir sollen Frieden nicht nur als
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Ziel, sondern auch als Weg nehmen, wenn wir einen Erfolg bei un-
seren Bemiihungen haben wollen, der nicht gleich wieder zerrinnt.
Dabei diirfen wir nicht vergessen, daB die einzige Form, in welcher
der Friede als Konstante erscheint, der Friede als Stiftung Gottes
und Sein Versprechen ist. Der Glaube, den wir zeigen, indem wir
uns um ein gutes Verhalten bemiihen, ist daher die Vorbedingung
fiir den gewiinschten Frieden.

Dies gilt insbesondere in der Konfrontierung mit fremden
Violkern und Kulturen, deren Denkweise uns zumindest zunichst
schwer verstidndlich erscheinen kann. Wir sollten diese Aufgabe
der Auseinandersetzung mit fremden Denkweisen nicht als eine
Biirde betrachten. Denn es kann sehr wohl sein, daBl gerade infolge
solcher Auseinandersetzungen unser eigenes Denken die notwen-
dige Vertiefung erhilt, die es braucht, um wirklich im eigenen kul-
turellen Erbe Wurzeln zu schlagen. Genau betrachtet haben alle
groflen Kulturen gerade durch den lebendigen Austausch mit ander-
en Kulturen ihre GrBe gewinnen kdnnen. Dies geschah wie gesagt
durch gegenseitigen Austausch und nicht durch Unterdriickung,
durch das Kennenlernen anderer Vélker und Menschen und nicht
durch deren Ausléschung oder Versklavung.

Der Koran (49,13) bestimmt es daher geradezu als Ziel der
Schopfung, dal die verschiedenen Volker der Erde einander ken-
nenlernen sollen. Dies ist der Grund ihrer Erschaffung,

Dieses Kennenlernen betrifft vor allem ihre Denk-und Glauben-
sweisen. Hierdurch 1iBt sich schlieBlich feststellen, daB alle grofien
Religionen-und damit auch die bekanntlich auf diese sich
begriindenden Kulturen - das eine menschliche Ethos verkiinden.
Und sie wurden fruchtbar, weil sie sich ernsthaft darum bemiihten,
es zu realisieren. Daher erhielten sie den Frieden, der ihnen half,
ihre Reiche zusammenzuhalten und sie auszubauen.

Der Koran gibt ganz prizise empirische Hinweise darauf, wie
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der Frieden erhalten und gepflegt werden kann.

Der Friedenswille darf grundsiitzlich keine Begrenzungen kennen.
Die Bereitschaft zum Frieden muB daher sogar den Feinden gezeigt
werden, nimlich dann, sagt der Koran (8,61), “wenn sie sich dem
Frieden zuneigen.” Dann soll man sich auch dem Frieden zuneigen.

Selbst dann, wenn die Feinde keinen Willen zum Frieden zeigen,
und wenn ein Kampf zur Verteidigung der eigenen Rechte notwen-
dig ist, diirfen wiihrend des Kampfes keine unmoralischen Hand-
lungen begangen werden. (2,190). Hierzu gibt die islamische
Uberlieferung genaue Anweisungen, wie z.B. den Schutz fiir Zivil-
isten und die zivilisierte Behandlung von Gefangenen. Jede Art von
Unmenschlichkeit und Terrorismus ist grundsitzlich verboten.
Damit enden aber die Vorschriften noch nicht. Man muB sich sogar
bemiihen (60,5), nicht zu einer Versuchung fiir die Feinde zu werden.

Die Mushime miissen sich der Vorschrift des Korans gemill allen
Menschen gegeniiber vorbildlich benehmen. Ausgeschlossen davon
sind nur die Feinde, die, von denen sie wegen ihrer Religion angegrifif-
en wurden und die sie aus ihren Wohnstiitten vertrieben haben (60,8)

Ausgangspunkt fiir den Frieden ist - so sagten wir - der sich um
gerechte Taten bemiithende Mensch. Hierbel ist das, wie man sagen
kann, “Von-Innen-nach-Auben-Prinzip™” aktiv, das in jedem Mens-
chen wirksam werden kann, wenn die Gesellschaft ithm das
ermoglicht. Man nennt dieses Prinzip fiir gewohnlich die mensch-
liche Freiheit. Auf diesem Weg zum Frieden erhilt der Mensch,
wenn er ihn einmal begonnen hat, die notwendige Standfestigkeit,
ohne die der Kampf fiir den Frieden nicht durchgefiihrt werden
kann. (47,7). Je stiirker die dadurch gewonnene Spiritualitit des
Menschen wird, desto mehr kann er leisten,

Das héchste Gliick hat er aber dann, wenn er (4,34/35) Bdoses,
das ihm angetan wurde, mit Gutem vergelten kann, und dadurch
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aus einem Feind einen Freund macht.

Wie sonst sollte die Kette der Feindseligkeiten abgebrochen
werden?

Doch - und das soll schlieflich noch betont werden-der Islam,
der neben der Notwendigkeit der Gerechtigkeit auch die der Barm-
herzigkeit hervorhebt, verlangt von keinem Menschen mehr, als er
vermag. Aber selbst die kleinste gute Tat, so sagt der Prophet Mo-
hammed, sollte man nicht verachten. Jede - selbst die griBte - Reise
beginnt ja bekanntlich mit einem Schritt.

SchluBwort:

Zum Schluf mdéchte ich zusammenfassend betonen, daB} der Is-
lam eine Religion des Friedens ist und auf keinen Fall mit den heut-
zutage iiberall in der Welt auftretenden negativen Erscheinungen
des Terrorismus, Fanatismus und Fundamentalismus, die auch in
der islamischen Welt auftreten, verwechselt werden darf.

Der Islam selber kennt keine Intoleranz. Er fordert zur Achtung
aller Religionen auf und dazu, allen Menschen prinzipiell, wie wir
darstellten, Gerechtigkeit und Barmherzigkeit zu erweisen. Diese
Forderungen begriindet er mit der Einheit der Menschheit und der
Einheit ihres Zieles.

Auf die Frage nach dem Beitrag der islamischen Religion zu ein-
er Kultur des Friedens kann man daher mit Recht sagen, daB der Is-
lam einen Beitrag zu einer Pflege und Kultivierung des Friedens in
allen seinen ethischen Forderungen gibt, die er aufstellt, sowie auch
mit deren Begriindung. Sein grifter Beitrag ist der Aufruf zum
Glauben des Herzens, der in jeder guten Handlung eines Menschen
sichtbar wird und ihre Bedingung ist.

Freiheit und Glaube schliefen einander nicht nur nicht aus, son-
dern, dies lehrt der Islam, bedingen einander. Sie schaffen Frieden.

1259



Der Friede muB fiir alle méglich sein.

Wie kann die sogenannte neue Weltordnung aber Frieden schaf-
fen, wenn sie die schwachen Vélker nicht beriicksichtigen will?

Eine solche Weltordnung steht auf schwachen FiiBen, da sie kein
Vertrauen beanspruchen kann und den Willen zum Frieden
schwiicht.

Der Prophet Mohammed hat anf die Notwendigkeit der Solidar-
itit der Menschheit aufmerksam gemacht. In einem Gleichnis schil-
dert er, wie sich die gesamte Menschheit auf einem Schiff befindet.
Ein Teil von ihr befindet sich auf dem Oberdeck und der Rest in
dem Unterdeck. Die Menschen, die unten sind, miissen sich das
Wasser von oben holen, aber werden eines Tages dessen miide.
Statt dessen bohren sie ein Loch in das Schiff, um sich auf diese
Weise das Wasser schneller zu beschaffen. Durch diesen Akt der
Verzweiflung gefiihrden sie das ganze Schiff. Daher miissen die
Menschen oben jene, die unten sind, davon abhalten. Sie miissen ih-
nen helfen, sagt der Prophet Mohammed, sonst ist die Menschheit
als ganzes verloren.

Die jetzt notwendig gewordene Zusammenarbeit zwischen allen
Viélkern dieser Erde verlangt von uns die entschlossene Abwen-
dung von der negativen Betrachtungsweise der Vergangenheit, von
lange gehegten Feindbildern und Vorurteilen. Sie verlangt die Zu-
wendung zur Zukunft und zu einem positiven, schépferischen
Denken, das die Probleme der gegenwiirtizen Welt, die uns nun alle
betreffen, richtig erfabt und daher in gemeinsamer Anstrengung
tatkriftig 16sen kann.

Die Menschheit befindet sich auf dem Schiff der Erde auf einer
Reise im Weltraum und muBl der Vernunft das Steuer in die Hand
geben.
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9. Kapitel
Toleranz im Islam™

Der Islam ist eine Weltreligion und wendet sich mit seiner Bots-
chaft-zu der die Aufforderung zu einer universalen Toleranz
gehort-an die gesamte Menschheit, welche heute wie nie zuvor-weil
alle Kulturen immer niher zusammenriicken-einer Anleitung zur
Toleranz bedarf. Das Ziel des Islam ist die Erziehung seiner
Anhinger zu Weltbiirgern, d.h. zu einem toleranten, aufgeschlos-
senen Denken und zu einem verantwortungsbewuliten Handeln.,

Nach der Lehre des Islam sind wir fiir die Erde, auf der wir le-
ben, verantwortlich. Wir haben sie-die Schipfung Gottes-mit Re-
spekt und Liebe zu ihr verantwortungsvoll zu verwalten und zu
schiitzen, und sind zu diesem Zweck als Stellvertreter Gottes auf
der Erde eingesetzt worden. (Sure 2,31;33,72).

Anstatt auf der Erde Unheil anzurichten und Blut zu vergielen,
sagt der Koran, sollte der Mensch sich auf seine eigentliche Auf-
gabe besinnen, die er dank der ihm verlichenen Vernunft, wenn er
sich darum wirklich bemiiht, erfiillen kann. (2,30/31)

Daher appelliert der Koran immer wieder an die Vernunft des
Menschen und fordert ihn auf, seine Freiheit zu betitigen, da Gott
an einem automatischen Gehorsam, der zu einem schopferischen
Handeln unfihig macht, nichts gelegen ist. Der Mensch sollte seine
begrenzte Freiheit nicht verschwenden, sondern sie durch Selbstbil-
dung (d.h. selbstindige verniinftige Uberlegungen und Handlungen)
zu einer schipferischen Freiheit erweitern.

(1) Vortrag. Interreligitser Dialog, anliiflich der Toleranzpreisverleihung an Dr. Franz
Kardinal Kinig, Europiische Akademie der Wissenschaften und Kiinste, Salzburg, am
25. September 1999,
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Selbstbildung befihigt ihn auch zur Toleranz und zu einer richti-
gen Einschiitzung seiner Moglichkeiten.

Das Bewubtsein der eigenen Fehlbarkeit zusammen mit dem
BewubBitsein unserer Verantwortlichkeit (in welcher die menschliche
Wiirde besteht) ermoglicht ein groBziigiges und tolerantes Verhal-
ten unseren Mitmenschen gegeniiber, mit denen uns die mitmensch-
liche Solidaritiit verbinden sollte. Toleranz besteht in der freien
Anerkennung der Wiirde und Freiheit eines jeden Menschen, sofern
er kein Unrecht begeht. Wenn wir im BewubBtsein unserer Fehl-
barkeit nicht sicher sein kénnen, absolut im Recht zu sein und die
volle Wahrheit zu besitzen, dann haben wir uns prinzipiell jedem
Mitmenschen gegeniiber-egal welcher Rasse, Nation, Kultur und
Religion bzw. Ideologie er angehirt-tolerant zu verhalten. Eine
solche Einstellung ist u.a. schon deswegen gefordert, weil all diese
Gruppenzugehorigkeiten doch nicht (oder nur selten) selber aus-
gewihlt wurden.

Dies ist die universale Toleranz, welche der Islam nicht nur als
eine der Bedingungen des fiir die menschliche Gemeinschaft not-
wendigen Friedens lehrt, sondern auch als eine gerechte Verhalten-
sweise, welche die durch den Schopfer gewollte Vielfalt aller Kul-
turen wie auch die einmalige Individualitiit eines jeden Menschen
anerkennt und respektiert.

Toleranz in diesem Sinne hat also als ihr Kriterium die ihr zu-
grunde liegende Intention, das Bemiihen, sich gerecht verhalten zu
wollen. Denn wenn man sich nur deswegen tolerant verhilt, weil
man sich personliche Vorteile irgendwelcher Art davon verspricht,
und nicht deswegen, weil man dieses tolerante Verhalten als ge-
recht empfindet, dann ist diese Toleranz wertlos.

Der Koran gibt uns einen Hinweis auf die Toleranz in diesem
Sinne-die man am besten als aktive Toleranz bezeichnet, da sie
nicht eine bloBe Duldung darstellt-z.B. in den folgenden Versen:
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“Gott verbietet es nichi, denen, die nicht gegen euch der Relig-
ion wegen gekdmpft und euch nicht aus euren Wohnstdtten ver-
trieben haben, Pietdit zu zeigen und Gerechtigkeit angedeihen zu
lassen. Gott liebt ja die, die gerecht handeln.” (60,8)

An dieser Stelle méchte ich nither auf die Methode des Koran
eingehen. Wie so oft erteilt der Koran auch in den oben erwihnten
Versen keine Befehle, sondern gibt subtile Hinweise. Der Koran bi-
etet prinzipiell fiir jedes Problem eine stufenweise Losung an und
fiir jede Lehre eine stufenweise Erkldrung, die jeweils dem Bil-
dungsgrad des Einzelnen angepalt sind. Denn es geht im Islam
nicht um bloBes Auswendiglernen, Nachahmung oder automatis-
chen Gehorsam, sondern um Selbstbildung und-realisierung, und
um die Tat, die aus Uberzeugung geschieht, d.h. Selbstbildung vo-
raussetzt, und daher gerecht ist. In dem obigen Korantext ist der
erste Hinweis, der zu verarbeiten ist, der Hinweis darauf, dall Gou
doch die Toleranz nicht verboten hat. Der zweite Hinweis lautet:
Toleranz den Anderen gegeniiber ist weiter nichts als gerecht.

Durch Zwang lidbt sich ebenso wie in Glaubensangelegenheiten auch
in moralischen Fragen nichts erreichen, da Zwang nur das Gegenteil er-
reicht. Inwiefern es sich bei einem toleranten Verhalten den Anderen ge-
geniiber um ein gerechtes Verhalten handelt, das hat der Einzelne, so
lehrt der Koran also, selber durch eigenes Nachdenken frei zu entscheid-
en. Durch eine solche Betitigung der Freiheit-im verniinftigen Nach-
denken und in dem ihm entsprechenden verniinftigen Handeln-geschieht -
die Selbstbildung und damit die Entwicklung des Menschen zu einer
selbstverantwortlich handelnden Perstnlichkeit.

Die Verschiedenheit der menschlichen Gruppierungen darf uns
nicht davon abhalten, sie nidher kennenzulernen und ihnen die
nitige Toleranz zu gewihren. Denn sonst kénnen wir ja unsere
Aufgabe als stellvertretende Regenten auf dieser Erde nicht
erfiilllen. Ja, dariiber hinaus gesehen ist es gerade diese Verschie-
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denheit der anderen Menschengruppen von uns, die uns die
Erfiillung unserer menschlichen Aufgabe erméglicht. Denn durch
die Anstrengungen, die erforderlich sind, die Anderen zu verstehen-
wozu eine echte Verwurzelung in der eigenen Kultur gehort-nicht
zuletzt durch die zu iibende Toleranz ihnen gegeniiber, erhalten wir
die nétige Chance zur Selbstbildung, ohne die ein selbstverantwort-
liches Verhalten und Handeln-mit anderen Worten echte Mensch-
lichkeit-nicht méglich sind, Der Koran sagt hierzu:

“O ihr Menschen, Wir haben euch von einem mannlichen und ei-
nem weiblichen Wesen erschaffen, und Wir haben euch zu
Verbinden und Stidmmen gemacht, damit ihr einander kennen-
lernt. Der Angesehenste von euch bei Gotf, das ist der Goi-
tesfiirchtigste (der Gerechteste) von euch.” (49,13)

Wegen dieser Notwendigkeit, daB die Menschen-ungeachtet ih-
rer Verschiedenheit und dariiber hinaus gerade ihretwegen-einander
kennenlernen, hat der Islam auch (librigens als erste unter allen Re-
ligionen!) zu einem unparteiischen Religionsdialog aufgerufen und
sagt dariiber:

“Ruf Zum Weg deines Herrn mit Weisheit und schiner Ermah-
nung und streite (d.h. diskutiere) mit ihnen auf die beste Art.
Dein Herr weif8 besser, wer von seinem Weg abirrt, und Er weifi
besser, wer die sind, die der Rechtleitung folgen.” (16,125)

Das Urteil iiber unsere Mitmenschen sollten wir also besser Gott
iiberlassen. Statt dessen sollten wir uns um ein gerechtes und tole-
rantes Verhalten ihnen gegeniiber bemiihen. Es geht bei der Relig-
ion um unsere Taten die wir zu verantworten haben. Daher heiBt es

auch in einer anderen Koranstelle:

“und mir ist befohlen worden, unter euch Gerechtigkeit zu iiben.
Gott ist unser Herr und euer Herr. Wir haben unsere Werke, und
ihr habt eure Werke (zu verantworten). Es gibt keinen Streit-
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grund zwischen uns und euch. Gott wird uns zusammenbringen.
Und zu thm fithrt der Lebensweg.”(42,15)

Damit kommen wir zu der Frage der Toleranz im engeren Sinne,
d.h. zu der religiésen Toleranz. Sie gehort zu den religisen Gebo-
ten im Islam. Denn alle Offenbarungsreligionen gelten nach der is-
lamischen Lehre prinzipiell als giiltige Wege zu Gott. Daher
miissen die Muslime auch sdmtliche Propheten Gottes, die seit dem
Beginn der Menschheitsgeschichte von Zeit zu Zeit aufgetreten
sind-wie z.B. Moses und Jesus-in gleicher Weise respektieren,

Konsequenterweise hat der Prophet Mohammed daher von An-
fang an die Sache der Religionstoleranz und Glaubensfreiheit-d.h,
einen Religions-und Kulturpluralismus-vertreten, wie in der Ges-
chichte nachgelesen werden kann. Thm folgten die Kalifen, vor al-
len Dingen der Kalif Omar. Die grollziigige Religionstoleranz des
Sultan Saladdin ist [hnen aus der Geschichte wohlbekannt.

In der gesamten Geschichte des Islam wurde (was auch einige
westliche Gelehrte bestitigen) der Islam nie mit Zwang verbreitet,
sondern im Gegenteil das Recht der Religionsfreiheit wie auch die
anderen Menschenrechte-vor allem wihrend der Bliitezeit des Islam-
verteidigt und durchgesetzt. Christen und Juden sind auch heute in
den islamisch regierten Lindern den Muslimen gleichgestellt und ha-
ben prinzipiell die gleichen Rechte und Pflichten wie sie.

In den obigen Erlduterungen habe ich versucht, klarzumachen,
inwiefern aktive Toleranz als universale sowie als religidse Tole-
ranz zu den Zielen der (richtig verstandenen) islamischen Erzie-
hung gehort. Es sind hierbei auch die Grenzen der Toleranz klarge-
worden. Diese Grenzen der Toleranz liegen iiberall da, wo sie sich
in ihr Gegenteil verkehrt, wo sie nicht mehr ein gerechtes Verhalten
bedeutet, wo also die allgemeinen Menschenrechte-seien es die el-
genen oder die der Mitmenschen-verletzt werden. Denn nur durch
den perstnlichen Einsatz ktnnen diese Rechte verteidigt werden, da
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ihre Verteidigung durch die Gesetze des Staates (die natiirlich eben-
falls néitig sind) nicht geniigt. Daher heilit es in einem Hadith des
Propheten Mohammed:

“Wer von euch etwas Bdses sieht, soll es mit seiner Hand
dndern. Wenn er es nicht kann, dann mit seiner Zunge; wenn er das
nicht kann, dann mit seinem Herzen. Dies (letzte) ist aber die
schwiichste Form des Glaubens.”

Es gibt keine Toleranz der Ungerechtigkeit und der Unbarmbher-
zigkeit gegeniiber.

Zum Schlufl meiner Ertrterungen michte ich Ihnen iiber eine ty-
pische Begebenheit aus der alten islamischen Geschichte berichten,
welche ein gutes Beispiel fiir die islamische aktive Toleranz dar-
stellt. Es handelt sich hierbei um ein alltiigliches Ereignis aus dem
Leben des zweiten Kalifen Omar. Er sah eines Tages einen alten
Mann auf der StraBe betteln und erfuhr, dall er ein Jude sei. Der
Kalif bedauerte das Schicksal dieses alten Mannes und sagte, dafi so
etwas in seinem Staat nicht passieren diirfe. Er ordnete deswegen
an, daB diesem alten Juden vom Staat eine Pension gegeben werden
miisse, welche ihm auf seine alten Tage ein menschenwiirdiges Da-
sein ermdéglicht.

Von dem gleichen Kalifen Omar ist der bekannte Ausspruch
itberliefert:

“Warum wird der Mensch immer wieder versklavt, obwohl er
doch von seiner Mutter frei geboren wurde?”

Hier liegt islamisch betrachtet die immer wieder zu unterneh-
mende menschliche Aufgabe: fiir die Freiheit des Menschen zu
kiimpfen und zwar in gemeinsamer mitmenschlicher Solidaritit, zu
welcher unablosbar die universale und religitise Toleranz gehort,
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10. Kapitel

Eine Welt fiir alle
in islamischer Sicht!

Wenn wir wirklich eine Welt fiir alle schaffen wollen, dann ha-
ben auch die Religionen ihren Teil in schopferischer Weise beizu-
tragen. Zu diesem Zweck ist der Religionsdialog so nétig wie nie
zuvor, damit die MiBverstiindnisse, die zwischen den Religionen
bestehen, erfolgreich bekidmpft werden konnen, was gewill keine
leichte Aufgabe ist. Hierzu kann ein realistischer Blick auf die der-
zeitige Weltsituation niitzlich sein,

Denn die Menschheit beherrscht zwar zunehmend in technischer
Beziehung die Welt in einem nie geahnten AusmabBe, aber fragt
sich bei alledem immer mehr und dringender, wie sie die Zukunft
der globalen Gesellschaft bewiltigen soll. Neben der weltweit an-
wachsenden Armut miissen auch die iiberall zunehmenden Aggres-
sions-und Destruktionstendenzen in Angnff genommen werden.

An ihre Stelle hat die erforderliche friedliche Zusammenarbeit
im Geiste eines gegenseitigen Verstiindnisses und echter Toleranz
zu treten. Es handelt sich nicht allein um das Problem des materiel-
len Uberlebens der Menschheit und unseres abgewirtschafteten Pla-
neten, welches allerdings heute ernsthaft in Frage gestellt ist. Viel-
mehr geht es darum, daB die Instrumente des Friedens - niimlich die
eigentlichen Quellen der Religionen und die aus ihnen entspringen-

(1) Rede. Zweite Internationale Christlich-Islamische Konferenz “Eine Welt fiir alle”.
Grundlagen eines gesellschaftspolitischen und kulturellen Pluralismus ... Wien 1997
Erschienen in: Bsteh, A., Eine Welt filr alle. Médling, 1999.
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den Kulturen - in ihrer eigentlichen Substanz gerettet werden
konnen. Denn der Mensch ist zwar ein Teil der Natur und hat eine
Vielzahl von biologischen und materiellen Anspriichen. Aber seine
eigentliche Natur und Wiirde liegt in seiner speziellen Begabung
zur freien, verniinftigen Uberlegung, d.h. in seiner Kulturfihigkeit.

Von den vielen Problemen stehen augenblicklich besonders die
Fragen der Koexistenz der Religionen und Kulturen sowie der
Durchsetzung der allgemeinen Menschenrechte zur Diskussion.
Beide Fragen sind genau genommen eng miteinander gekoppelt.
Das heilit, es geht im Grunde genommen darum, wie wir in der glo-
balen Gesellschaft einen echten Religions-und Kulturpluralismus
und damit auch die wirkungsvolle Anerkennung allgemeiner Mens-
chenrechte fiir alle durchsetzen kinnen.

Von der Seite des Islam her gesehen 1st ein solcher Religions -
und Kulturpluralismus nicht nur méglich, sondern sogar religits be-
trachtet erforderlich. Einheit durch Vielheit 15t in diesem Sinne ein
echt islamisches Prinzip. Und ganz gewil} ist die dafiir nitige Re-
spektierung der Menschenrechte fiir alle eine der hauptsichlichen
islamischen Forderungen.

Der Prophet Mohammed hat von Angang an in vorbildlicher
Weise in der Verfassung von Medina den Religionspluralismus und
gleiche Menschenrechte fiir alle Biirger gefordert. Die medinensis-
che Stadtverfassung, die vor mehr als 14 Jahrhunderten proklamiert
wurde, bezeichnet ausdriicklich die Juden als eine Nation, welche
zusammen mit der Nation der Muslime die eine Gesellschaft von
Medina bildet. Gemil dem Dokument dieser Verfassung haben die
Juden dieselben Rechte und Pflichten wie die Muslime, wobei die
Verschiedenheit der Religionen dieser beiden Nationen
ausdriicklich herausgestellt wird. Der Prophet Mohammed vertrat
damit bereits vor 1400 Jahren die Sache der Religionsfreiheit und des
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Religionspluralismus und akzeptierte im Zusammenhang damit auch
die Verschiedenartigkeit der jeweiligen Sitten und Traditionen'".

Der Religionspluralismus in diesem Sinne 1st nicht gleichzuset-
zen mit Religionsrelativismus. Jede Religion besitzt zweifellos fiir
ihre Gldubigen einen einmaligen Absolutheitsanspruch. Doch dies-
er ist islamisch betrachtet durchaus vereinbar mit der Anerkennung
der anderen Offenbarungsreligionen, da sie nach der Lehre des Ko-
rans alle géttlichen Ursprungs sind. Die Muslime haben daher alle
Propheten - wie z.B. Moses und Jesus - als gottliche Boten anzuer-
kennen, Jeder Muslim, der dies nicht akzeptiert, ist kein wahrer
Muslim. Der Koran sagt {iber diese verschiedenen Religionen, dafi
sie alle geoffenbarte Wege zu Gott sind.

Doch bedeutet dies nicht nur ein akzeptiertes Nebeneinander
der Religionen. Die Vielfalt der Religionen ermdglicht niimlich
das dynamische Prinzip der Entwicklung und macht sie insofern
damit erst eigentlich wirksam. Dariiber heilit es im Koran:

“Fiir jeden von euch haben Wir eine Richtung und einen Weg fest-
gelegt. Und wenn Gott gewollt héitte Er euch zu einer einzigen Ge-
meinschaft gemacht. Doch will Er euch priifen in dem, was Er euch
hat zukommen lassen. So eilt zu dem Guten um die Wette.” (5,48)

Ebenso wie jeder Mensch seine eigene Identitiit hat-z.B. auch in
seinen Fingerabdriicken - so haben auch die Vilker und Nationen
ihre unverwechselbaren I[dentititen und die ihnen eigenen Lebens-
und Ausdrucksweisen. Die allen Religionen gemeinsamen Richtlin-
ien der Friedlichkeit und Gerechtigkeit ermiglichen, wenn sie be-
folgt werden, einen friedlichen Wettbewerb um das Gute. Dieser
befihigt schlieBlich auch dazu, die Andersartigkeit anderer Mens-
chen und Gruppen als Bereicherung fiir die Menschheit als solche
anzuerkennen. Denn gerade die Verschiedenheit der Menschen in

(1) Hajat Mohammad. (Das Leben Mohammeds), von M. H. Heikal, 5. 225 f1,9. Au-
flage, Kairo, 19635.
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bezug auf ihre Nationalitit, Religion und Kultur kann tiber kurz
oder lang dazu bringen, daB man sich selber und die anderen niiher
befragt und damit nidher kennenlernt. Dies kann dann zu der Ent-
deckung fiihren, dab uns allen doch prinzipiell die Menschlichkeit -
die Fihigkeit, schipferisch zu sein - gemeinsam ist.

In diesem Zusammenhang teilt uns daher der Koran (49,13) mit:

“Wir haben euch von einem mdénnlichen und einem weiblichen
Wesen erschaffen, und Wir haben euch zu Vélkern und
Stéimmen gemacht, damit ihr einander kennenlernt.”

In dem Zusammenhang unserer Uberlegungen miichte ich auch
darauf hinweisen, daB der Islam als erster unter allen Religionen
zum Religionsdialog aufgerufen hat. Der Koran weist auf die Ge-
meinsamkeiten der Religionen hin: daBl sie doch alle dazu auf-
fordern, nur dem einen Gott zu dienen und keinem anderen
Herrn. (3,64)

Der Islam lehrt also, daf die Hauptbotschaft aller Religionen
die gleiche 1st und zeigt sich daher der Idee einer religionspluralis-
tischen Gesellschaft gegeniiber nicht nur grundsiitzlich aufgesch-
lossen, sondern befiirwortet sie sogar. Seit dem Beginn der
Menschheit, so lehrt der Koran, sandte Gott von Zeit zu Zeit Pro-
pheten, welche die Menschen den Weg der Gerechtigkeit und
Barmherzigkeit und des daraus resultierenden Friedens lehrten.

Die islamisch verkiindete absolute Einheit Gottes ist zusammen
zu sehen mit der Lehre der urspriinglichen Einheit der Menschen,
welche doch ihrem Ursprung nach, wie der Koran lehrt, alle von
einer Seele herstammen, und denen im Grunde doch das einheit-
liche Ziel des Friedens gemeinsam ist.

Wenn die Religionen sich auf ihre urspriingliche Aufgabe,
ndmlich die Erziehung der Menschen =zur Friedlichkeit,
zuriickbesinnen, werden sie hiermit auch in die Lage versetzt
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werden, etwas zu der notwendigen Bildung einer religions-und
kulturpluralistischen Weltgesellschaft beizutragen. Auf diese
Weise gewinnen sie nidmlich die Kraft, die es ihnen ermdglicht,
sich den herrschenden Stromungen unserer Zeit-Nihilismus, Anar-
chie und Terrorismus-wirksam entgegenzustellen, indem sie das
nitige Klima des Vertrauens fiir die Zusammenarbeit schaffen.

[slamisch berachtet hat der Mensch, wenn er den Richtlinien
seiner Religion wahrhaftig folgt, die Chance, die notwendigen zu-
sammenhiingenden drei Kreise des Friedens zu erschaffen. Dies
ist erstens der Kreis des Friedens mit Gott im Glauben an ihn.
Zweitens ist dies der Kreis des Friedens in ihm selber, im Herzen
des Menschen. Drittens ist dies der Kreis des Friedens, den er
durch seine guten Taten um sich herum, mit seinen Mitmenschen
und der Umwelt, erschafft. Diese drei Kreise wirken wechselseitig
auf einander ein. Die dadurch erzeugte Harmonie ist das, wonach
letzten Endes in seinem innersten Herzen jeder Mensch strebt und
wonach er vergeblich in duBeren Giitern sucht. (51,22)

In dieser Harmonie lebend wird er dann befihigt, seine eigent-
liche Aufgabe anzutreten, ndmlich als Stellvertreter Gottes auf
Erden zu wirken und damit seinen Beitrag zu leisten fiir die Er-
richtung einer Welt, welche e i n e Welt ist fiir alle. Dazu gehdort
auch, dab er in religitser, kultureller und gesellschaftlicher Hin-
sicht die nétige Toleranz ausiibt, da seine Religion ihn zum Plura-
lismus verpflichtet. Aber nicht nur Toleranz gegeniiber An-
dersglidubigen, sondern Giite und Gerechtigkeit thnen gegeniiber
wird von den Muslimen ausdriicklich verlangt, da sie dadurch,
wie der Koran sagt (60,8), befdhigt werden, gerecht zu handeln.

DaB der Mensch innerhalb seines Verantwortungskreises wie
ein Hirte selbstverantwortlich und mit méglichst groBer Hingabe
zu leben hat, davon spricht ein bekannter Ausspruch des Prophe-
ten Mohammed. Als Hirt in seinem Umkreis schopferisch wir-
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kend, gibt der Mensch gemiB seinen eigenen Bemiihungen und
Anstrengungen seinem Leben Ziel und Richtung.

Zwar dndert sich die Welt stindig, und zweifellos haben sich
mit ihr auch unsere Antworten auf ihre Herausforderungen zu
dndern. Wir miissen daher auch uns selber entsprechend indern
und versuchen, die nétigen neuen Wege zu finden. Doch dies be-
deutet genau betrachtet nicht wirklich, dab wir die Schiitze unser-
er Geschichte - néimlich unsere Religion und Kultur - ganz beisei-
tezuschieben haben. Wir miissen uns allerdings ihr Wissen in
eigener Anstrengung jeweils wieder neu aneignen. Denn wir brau-
chen Leuchttlirme auf unseren Wegen.

Am SchluB all dieser Uberlegungen méchte ich zusammenfas-
send nochmals betonen, daB der Islam den Religions - und Kultur-
pluralismus als Tatsache akzeptiert. Daher hat der Islam auch nie
versucht, die Christen und Juden zur Annahme des Islams zu
zwingen. Im islamischen Recht gibt es beziiglich der Anhiinger der
anderen Offenbarungsreligionen im Lande den Grundsatz, daB sie
alle dieselben Rechte und Pflichten haben wie die Muslime. Der Is-
lam akzeptiert nicht nur den Religionspluralismus, sondern betrach-
tet ihn sogar als eine Voraussetzung fiir die Erschaffung fruchtbarer
Kulturen und optimal gerechter Gesellschaftsordnungen.

Dies impliziert natiirlich auch die Tatsache, daB der Islam kei-
nesfalls die Bildung einer einzigen, immer gleichférmiger und
cintdniger werdenden “Weltkultur” befiirwortet. Im Gegensatz
dazu stellt er den fruchtbaren Dialog zwischen den Kulturen und
Religionen - und damit Verstiindnisbereitschaft, Toleranz und Zu-
sammenarbeit zwischen ihnen-als Vorbild auf. Er weist
ausdriicklich darauf hin, daB die Beschiftigung mit den Uneinig-
keiten zwischen den Religionen zu fruchtlosen Auseinanderset-
zungen fiihrt und das letzte Urteil iiber diese Uneinigkeiten Gott
zu iiberlassen ist. (5,48).
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Hauptziel der Zusammenarbeit zwischen den Religionen sollte
- da wir nun schlieBlich in unserer globalen Gesellschaft alle die
gleiche Welt bewohnen - die Verteidigung der allgemeinen Mens-
chenrechte sein, ohne die unsere Erde nur immer mehr zerstort
werden wird. Diese Rechte fiir alle sind nach der islamischen Leh-
re vor allem die Rechte auf Leben, Religion, Betitigung der Ver-
nunft, das Eigentum und den Schutz der Familie.

Was also fiir die Religionen zu tun iibrig bleibt, ist demnach, zu
versuchen, trotz aller Differenzen einander zu akzeptieren. Auf
diese Weise erhalten sie die Chance, dabB sie dabei helfen kénnen,
den Weg freizumachen fiir Hoffnung und Optimismus in unserer
Welt. Denn die richtige Verwaltung und der Schutz des Ges-
chenkes der Schépfung ist unsere Aufgabe (11,61), damit wir eine
Welt fiir alle machen kénnen.
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11. Kapitel

Heutige Weltverantwortung
in islamischer Sicht'"

I. Einfiihrung: Heutige Weltverantwortlickeit

Wenn wir unsere Welt betrachten, sehen wir, dall sie sich von
Grund auf geiindert hat. Das kommt davon, daB wir uns selber
geiindert haben. Anstatt in einer Kultur, umhegt und geschiitzt, le-
ben wir heute in einer multikulturellen Welt.

Die alten Gemeinschaftsregeln werden radikal in Frage gestellt.
Wir miissen alle mit Menschen verschiedenster Kulturen und Relig-
ionen zusammenleben. Frither als fremd (und in den weiterhin ver-
bliebenen Vorurteilen immer noch als uns nicht zugehdrig oder so-
gar als feindlich) betrachtete Gruppen kénnen nicht mehr pauschal
abgelehnt, sondern miissen verstanden und in gewissem Grade we-
nigstens akzeptiert werden. Wir miissen das tun, um einen radikal-
en Schiffbruch dieser Welt zu vermeiden.

Wird eine “Uberkultur” von uns verlangt oder eine lebendigere
Verwurzelung in unserer eigenen Kultur, deren jeweiliger Kern im-
mer die Religion ist? Werden wir im letzteren Fall schlieBlich fest-
stellen, daBl wir alle in der gleichen Erde wurzeln und dem gleichen
Himmel entgegenwachsen?

Durch die Mechanisierung und Materialisierung des Welthildes ist
der Einzelne wie nie zuvor an die Oberfliiche und in die Isolierung
getriecben; und er versucht, sich in seiner eigenen Kultur wieder
zuriickzuverwurzeln oder in anderen Kulturen Antworten zu finden.

(1) Vortrag. Tagung der Stiftung Oratio Dominica, Freiburg, 1986. Erschienen in:
Falaturi, A. u. a.: Universale Vaterschaft Gottes, Freiburg, 1987,
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Antworten finden wir aber letztlich nur, wenn wir Verantwor-
tung iibernehmen. Doch wem sind wir verantwortlich? Wie finde
ich meine Verantwortung?

Wie die Penelope der griechischen Sage webt der heutige, seiner
Bestimmung nicht sichere Mensch seine Denkgewebe nur, um sie
ilber Nacht wieder aufzulésen. Seine Freiheit will er nicht aufgeben,
kann sie aber doch nur in der Bindung an ihren Ursprung gewinnen.

DaB wir alle verantwortlich zu handeln haben, wird heutzutage
jedem einsichtig, der dariiber nachdenkt. Denn verantwortungsloses
Handeln kommt schlieBlich in irgendeiner Form auf uns zuriick. In
unserer jetzt klein gewordenen Welt kann verantwortungsloses
Handeln, wie wir sehen, schreckliche, nicht wiedergutzumachende
Katastrophen erzeugen, ja sogar im Extremfall das Aufhiren unser-
er Welt bedeuten. Zu den vielen Kreisen unserer Verantwortung
gehort daher auch 1n gewissem Sinne die Welt.

Die in frilheren Zeiten von Idealisten erhoffie Realisierung der
Briiderlichkeit aller Menschen, des Friedens fiir alle, ist heute wie nie zu-
vor eine allgemein anerkannte Notwendigkeit geworden. Doch sind wir
der Realisierung auch niher gekommen? Wie kann der einzelne dazu
beitragen? Wir sehen, dal wir als Mitglieder der groBlen Gemeinschaft
Welt alle voneinander abhiingen, dalb wir daher, jeder an seinem Piatz,
aufgefordert sind, die Verantwortung fiir unsere Welt mitzutragen.

Doch wie entsprechen wir dieser Forderung? Wo ist das univer-
sale Weltbild, das dem seine Denkgewebe immer wieder
auflosenden modernen Geist geniigen kann, das jedem seine Ve-
rantwortung ganz konkret zuweist?

Was heiBt Weltverantwortung wirklich? Wie kann der einzelne
die Verantwortung fiir die ganze Welt tragen, da er doch schon ge-
nug an der Verantwortung fiir sich selber, fiir seine eigenen Taten
zu tragen hat?
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Diese Frage der Verbindung von Selbstverantwortung und Welt-
verantwortung ist, von auBen her betrachtet, einfach zu beantworten:

Beide sind bereits verbunden, die eine ist in der anderen enthal-
ten. Da jeder, wenn er handelt, auch in seinen privatesten Handlun-
gen, in die Welt hineinhandelt und niemals in einen luftleeren, soz-
usagen weltfreien Raum; und da wir zudem heute alle in welt-
offenen, in welt-beeinflussenden Gemeinschaften leben, ist Selbst-
verantwortung doch bereits in gewissem Sinne Weltverantwortung.
Jede einzelne Handlung zieht ihre Kreise; auch die Weigerung, zu
handeln, ist eine Handlung und hat ihre Folgen.

Geniigt der heute immer mehr empfundene Zwang zur Weltve-
rantwortlichkeit, um diese hervorzurufen? Offensichtlich nicht;
denn wie kommt es sonst, daB in unserem Jahrhundert im Namen
der Verantwortung fiir die Welt und im Namen der Briiderlichkeit
die unverantwortlichsten und unmenschlichsten Gewaltakte und
Verbrechen begangen werden?

Gibt es heute einen geraden, nicht nur theoretischen, sondern
praktischen Weg zum weltverantwortlichen Handeln?

Soweit stellt sich heute das Problem der Weltverantwortlichkeit
sozusagen von aulen betrachtet, fiir einen Zuschauer, der wir aber
nicht sind, denn wir stehen mitten drin im Geschehen. Wie stellt es
sich von innen betrachtet, d.h. in einer geistigen Stellungnahme, in
der Stellungnahme eines jeden einzelnen von uns? Dies hat sich
jeder selbst zu fragen, was aber offensichtlich einen langen Atem
erfordert.

Fiir mich als iiberzeugten Moslem erfolgt die Beantwortung der
Frage nach der heutigen Weltverantwortlichkeit aus islamischer
Sicht; und das bedeutet fiir mich nicht eine begrenzte, fiir eine be-
stimmte Gruppe nur geltende, sondern die universale Sicht. Und
ich werde versuchen, IThnen das zu zeigen.
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II. Heutige Weltverantwortlichkeit in islamischer Sicht
I. Verantwortlichkeit in islamischer Sichi

Wir kommen der Beantwortung unserer Frage vielleicht schon
etwas ndher, wenn wir das Wort Verantwortung, um das es sich hier
handelt, niiher betrachten. In dem Wort Verantwortung verbirgt sich
offensichtlich das Wort ‘Antwort’. Indem ich ver ‘antwort’ lich
handle, gebe ich also Antwort. Aber wem? Wer ruft mich auf, ihm
zu antworten? Wie finde ich meine Bestimmung? Wie antworte ich,
wie soll ich, wie kann ich in jedem gegebenen Augenblick eigent-
lich wissen, wie ich nun tatséichlich verantwortlich handle? Wenn
ich diese Welt als letzte Realitiit ansehe und nicht als Vorstufe zu
einer anderen Welt jenseits dieser Welt, kann ich diese Fragen nicht
wirklich beantworten. Fiir Menschen, deren religitses BewuBtsein
nicht gedffnet ist, sind diese Fragen unlosbar. Fiir viele existieren
diese Fragen gar nicht, oder sie leugnen deren Berechtigung. An-
stelle von Selbstverantwortung stellen sie das momentane Selbstin-
teresse oder bestenfals das Gruppeninteresse. Weltverantwortung ist
fiir sie allenfalls Weltinteresse. Gefangen im materiellen Weltbild,
konnen sie nicht weiterfragen. Sie gehtren zu jenen Menschen, von
denen der Heilige Koran sagt (Sure 7, 179):

“Und tatsiichlich schufen wir fiir die Hélle viele aus den Dschinn
(Geistern) und den Menschen; sie haben Herzen, mit denen sie
nicht verstehen wollen, und sie haben Augen, mit denen sie nicht
sehen wollen, und sie haben Ohren, mit denen sie nicht hiren
wollen. Sie sind wie das Vieh, ja sie gehen noch mehr irre,
ndamliich sie sind die ginzlich Achtlosen.”™

Sehr viele sind sich zwar heute des oben erwiihnten Zwanges zur
Weltverantwortlichkeit, mit dem sie ja tiglich konfrontiert werden,
bewubt, aber sie militraven irgendwelchen Bemiihungen, diesem
Problem auf verniinftige Weise auf den Grund zu geben, Statt des-
sen verlangen sie ‘praktisches’ Handeln, ohne aber dessen Motive
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ndher befragen zu wollen, die doch vielleicht frag ‘wiirdig’ sind. Im
Gegensatz zu den Tieren sind wir aber nicht Instinkten folgende,
sondern Vernunftwesen, d.h. frei nach Uberlegung handende We-
sen, die ihrer Vernunft zu folgen haben, aber nicht irgendeinem
Fiihrer wie etwa die Schafe, die bekanntlich dem anfiithrenden Ham-
mel auch in den Abgrund folgen.

In unseren Taten schmieden wir unser eigenes Schicksal. Der
Koran sagt hierzu (Sure 17,13-16):

“Und einem jeden Menschen gehen die Folgen seiner Taten
nach, und am Tage der Auferstehung legen wir sie thm als ein
Buch vor, das er aufeeschlagen finden wird. 'Lies dein Buch. du
selbst geniigst heute als Abrechner iiber dich’. Wer die Rechtlei-
tung annimmit, der nimmt die Rechtleitung zum eigenen Vorteil
an, wer aber in der Irre bleibt, der bleibt in der Irre zum eigenen
Nachteil; und keine tragfiihige Seele soll die Last einer anderen
tragen.”

Wir sind frei, verniinftig oder unverniinftig zu handeln. Wenn
wir aber unsere Vernunft betiitigen, unser verstehendes Herz, tffnet
sich uns eine neue Welt. Solange wie wir aber die Welt der Materie
fiir die letzte Realitiit halten und nicht versuchen, mit Hilfe unserer
Vernunft iiber sie hinauszuschauen, werden wir in ihr auch gefan-
gen bleiben und schlieBlich in ihr verlorengehen.

Fiir den Menschen, der glaubt, ist diese Welt nicht die letzte
Wirklichkeit. Fiir ihn ist die Antwort, die wir suchen, klar, Der
Muslim, der sich in seinem Glauben stehend nicht dieser Wellt, son-
dern Gott hingibt im Islam, der sich daher von Gott geleitet weill
und sich ihm absolut anvertraut, weill, daBi er-daher nicht dieser
Welt, sondern Gott Antwort gibt mit allen seinen Handlungen, vor
allem aber mit den Handlungen seines Herzens, das den rechten
Weg sucht. Im Koran heibt es daher:
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“Sollte ich einen Herrn aufer Gott begehren, welcher der Herr
aller Dinge ist? Jede Seele schafft nur fiir sich, und eine belas-
tete (Seele) soll nicht einer anderen Last tragen. Alsdann ist zu
euerm Herrn eure Heimkehr, und dann wird Er euch verkiinden,
woriiber ihr uneins waret.” (6,164).

Also islamisch gesehen ist die Aufforderung zur Verantwortlich-
keit die Aufforderung, frei Antwort zu geben. Jeder Mensch hat an
seinem Platz und im gegebenen Moment mit seinem Handeln die
Antworten frei zu formulieren. Darin liegt auch die Schwierigkeit,
anderen fertige Antworten zu geben. Das Verhiiltnis zwischen dem
einzelnen und Gott ist ein ganz persénliches Verhiltnis. Vorbild-
lichkeit fordert daher nicht zur Nachahmung, sondern im Gegenteil
zur Selbstéindigkeit auf.

Die Antworten hat der einzelne selber zu finden in seinem ve-
rantwortlichen Handeln. Doch wir kénnen zusammen fragen. Liegt
das Problem des heutigen Menschen nicht darin, daB er allzufriih
aufhort, zu fragen, daB er glaubt, die Antworten bereits zu besitzen?

Fragen wir also wieder von neuem: Wie gibt der Mensch die
schopferische Antwort im verantwortlichen Handeln, und wem gibt
er sie? Jedem, der ohne Vorurteile iiber seine Situation - die
menschliche Situation - nachdenkt, wird schlieBlich kar werden,
wie er verantwortlich handelt, wenn er nicht bei vorgegebenen Ant-
worten stehenbleibt. Von einer Macht, die auBer ihm ist, wird der
Mensch in die Welt gerufen. Er wird von ihr lebendig erhalten und
von ihr zu einem ihm unbekannten Zeitpunkt wieder abberufen aus
der Welt in eine Welt jenseits dieser Welt. Der Koran (Sure 46, 12/13)
warnt diejenigen,

“... die freveln, und (ist) eine frohe Botschaft denen, die Gutes
tun - Die da sprechen, Unser Herr ist Gott’, und danach fest
bleiben - keine Furcht soll iiber sie kommen, noch sollen sie

trauern.”’
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Und der Koran (Sure 35,40) fragt die Ungliubigen:

“Wigt ihr, was das ist, was ihr anruft statt Gott? Zeigt mir, was
sie von der Erde erschaffen haben. Oder habén sie einen Anteil
an den Himmeln?"

Der Mensch, der sich selber als Zentrum seiner Welt fiihlt in sei-
nem Selbst, befindet sich stiindig in der Situation des Aufgerufen-
seins. Die ihn aufrufende Instanz - das ist die Antwort der Religion
- ist gleichzeitig die das sinnvolle Handeln erméglichende Instanz.,

Was wissen wir von dieser Instanz? Wenn ich ein Bild sehe,
weill ich, daB jemand es gemalt hat. Wenn ich die Welt aufmerksam
betrachte, sehe ich den Schépfer in ihr wirken. Doch dazu bedarf es
eines Herzens, das versteht. Im Islam gibt es keine vermittelnden
Institutionen zwischen dem Menschen und Gott. Es gibt die durch
den Propheten Mohammed vermittelte Offenbarung des Korans,
Der Koran sagt demjenigen, der die rechte Leitung sucht (Sure
57,28):

“O ihr Gldaubigen! Fiirchtet Gott und glaubt an seinen Gesand-
ten. Er wird euch ... ein Licht setzen, in dem ihr wandeln solli,
und euch verzeihen, denn Gott ist der Allverzeihende und All-
barmherzige.”

2. Gottes Statthalter auf Erden

Der Islam ist eine Religion des Friedens; auch das’ Wort Islam
selber hat im Arabischen die gleiche Wurzel wie das arabische
Wort fiir Frieden, salam. Islamisch gesehen darf sich der Kampf fiir
Gott, zu dem der Glidubige aufgefordert 1st, nur gegen denjenigen
richten, von dem man angegriffen wird. Man darf also den Kampf
nicht selber beginnen. In der Sure 2, 190 heilbt es:

“Und kdmpft um Goites willen gegen diejenigen, die gegen euch
kéiimpfen! Aber begeht keine Ubertretung! Gott liebt nicht die, die
Ubertretungen begehen.”
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Wir miissen sogar unserem Feinde gegeniiber mit dem Kimpfen
einhalten, wenn er eine Neigung zum Frieden zeigt. In der Sure
8,61 heil}t es:

“Und wenn sie (die Feinde) sich dem Frieden zuneigen, dann
neige (auch du) dich ihm zu (und lafl vom Kampf ab)! Und ver-
trau auf Gott! Er ist der, der (alles) hirt und weif3.”

Der Islam verbietet nicht nur jede Aggression, sondern fordert
zur aktiven Mitarbeit fiir den Frieden und die Gerechtigkeit auf.
Denn es gibt keinen mittleren Weg zwischen dem Guten und
Bosen. Wer nicht fiir Gott ist, ist gegen ihn. Daher sagt der Koran:

“Und was ist euch, dafs ihr nicht kdmpft fiir Gottes Sache und fiir
die der Schwachen - Mdnner, Frauen und Kinder ...” (Sure

4,75).

Das Leben in dieser Welt vergeht schnell, und was besteht, sind
die guten Taten. In der Sure 18,45 wird ein Gleichnis fiir das Leben
gegeben:

“Und erziihle ihnen das Gleichnis des diesseitigen Lebens. Es ist

wie der Regen, den wir vom Himmel herabsenden, und die Pflan-

zen der Erde nehmen ihn auf; alsdann wurden sie Spreu, die der

Wind zerstreute. Und Goitt ist iiber alle Dinge mdchtig..., die gu-
ten Taten sind bei Gott besser an Lohn und besser hinsichtlich

der Hoffnung."
Die Sure 31,23 sagt:

“Wer aber sein Antlitz auf Gott richtet und Gutes t, der hat
fiirwahr die festeste Handhabe ergriffen. Und bei Gott ruht das
Ende aller Dinge.”

Insofern wir diese Welt lieben, sollten wir dies im Gedenken da-
ran tun, daB uns alles Gute von Gott kommt. In der Sure 17,70 heilit
Ch.
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“Und tatséichlich, wir haben Adams Séhne (die Menschen) in
Ehren gehalten und beférderten sie auf dem Festland und auf
dem Meere und versorgten sie mit guten Dingen und bevorzug-
ten sie ungemein vor vielen von denen, die Wir schufen.”

Dariiber hinaus hat Gott dem Menschen die gesamte Schipfung
untertan gemacht, alles, was, wie es im Koran heifit, in den Him-
meln und auf der Erde ist. Sollte uns dies nicht zum Nachdenken
bringen? (Sure 45,13):

“Und dienstbar machte Er euch, was in den Himmeln und was
auf der Erde, alles von Ihm; hierin sind wahrlich Lehren fiir
Leute, die nachdenken!”

Mit diesen Geschenken Gottes an den Menschen ist selbst-
verstindlich die Aufforderung verbunden, dafl der Mensch diese
ihm iibergebene Schépfung nicht verkommen li#Bt, sondern sich in
verantwortlicher Weise um sie kilmmert. Die Weltverantwortung
des Menschen umfait daher die gesamte Schipfung, nicht nur die
Mitmenschen, sondern auch die Tiere, die Pflanzen und die ganze
Erde. Dieser Dienst des Menschen an der Schépfung, von der er ja
seinerseits abhiingig ist, sollte keine Grenzen kennen. Daher sagte
der Prophet Mohammed:

“Wenn der Jiingste Tag gekommen ist und einer von euch ein
Bidumchen in der Hand hat, soll er es einpflanzen, wenn er kann™
(Buchari und Ahmed).

Heibt das nicht, solange wir auf diese Weise tiitig hoffen fiir un-
sere Welt, handeln wir weltverantwortlich?! Die vom Islam ver-
langte Hingabe und Unterwerfung unter Gott geschieht also nicht
damit, dall der Mensch sich von der Welt zuriickzieht, sondern im
Gegenteil damit, daB er diese Welt als seine Aufgabe annimmt, daB
er weltverantwortlich handelt. Der Mensch ist, wie der Koran (Sure
2,30) sagt, der Statthalter Gottes auf Erden. Gott gab ihm die Ver-
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nunft, damit er mit ihrer Hilfe dieser Aufgabe nachkommen kann.
Gott, der den Menschen als seinen Stellvertreter eingesetzt hat, ist
sein Herr, und ihm gebiihrt absoluter Gehorsam. Dieser Gehorsam
gegeniiber Gott bestimmt das Schicksal des Menschen.

Im Koran heiBt es (Sure 2,36), daB der Mensch, als er, verfiihrt
durch Satan, Gott nicht gehorchte, das Paradies verlassen mufte.
Anstelle des Friedens und der Gliickseligkeit herrschte nun die
Feindschaft unter den Menschen. In der Sure 2,36 heiBt es:

“Der Satan jedoch verfiihrie sie vom Ort des Segens und trieb
sie heraus ... und Wir sagten:, Geht hinweg; einer von euch sei
des andern Feind."”

Doch dann wandte Gott sich dem aus dem Paradies vertriebenen
Menschen wieder zu und belehrte ihn und vergab ihm (Sure 2,37).
Und Gott sagte ihm (Sure 2,38):

“Es soll euch von mir nun eine Fiihrung zuteil werden, und wer
meiner Leitung folgt, braucht keine Furcht zu haben, noch soll
er traurig sein.”

Der wahrhaft Gliubige steht voll in der Gegenwart, weder in
Furcht vor der Zukunft noch in Traver um die Vergangenheit, und
sein Handeln ist zielbewuBt, verantwortlich und voller Dynamik.

Die Weltverantwortlichkeit ist konstitutiv fiir den Menschen. Sie
unterscheidet ihn in ganz wesentlicher Weise von allen anderen
Geschipfen. Denn diese haben es alle abgelehnt, die Verantwort-
lichkeit fiir die Welt zu iibernehmen. Gott bot der ganzen
Schopfung (Sure 33,72) das “vollkommene Vertrawenspfand’ an,
den Himmeln und der Erde und den Bergen’, alle aber, bis auf den
Menschen, schreckten davor zuriick und weigerten sich, es zu trag-
en. Der Mensch lud es aber auf sich.

Gleich im Anschlufl an diese Stelle im Koran heilit es, dall der
Mensch wahrlich ungerecht und unwissend ist. Die Engel wundert-
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en sich dariiber (Sure 2,30), daB Gott als Statthalter jemanden ein-
setzen wollte, der, wie sie sagten, “daranf Unheil stiftet und
Blutstrome vergiefit”, wihrend die Engel doch Gottes Lob
verkiinden und Thn heiligen. Gott aber sprach daraufhin: “Ich weib,
was ihr nicht wiit.” Und Gott “gab ihm (dem Menschen) den Ver-
stand, das Wesen aller Dinge zu erkennen” (Sure 2,30/31).
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I11. Das Weltbild des Korans

a) Der Glaube und die Einheit der Menschheit:
Die Einheit im Glauben

Die uns allen nur zu gut bekannte Dichotomie, der Zwiespalt des
Menschen, auf der einen Seite sein Streben zur Verantwortlichkeit,
sein immer wieder nach Gerechtigkeit und Wahrheit strebender
Geist, und auf der anderen Seite seine Ungerechtigkeit und Unwis-
senheit, seine Unfihigkeit, richtig zu verstehen - wie ist diese Di-
chotomie aufzuldsen? Der Koran sagt hierzu (Sure 13,11):

“Sicher dndert Gott nicht die Lagée eines Volkes, bis sie selbst
ihre Lage verdndert haben.”

Gott, der jede einzelne Tat und jeden einzelnen Gedanken sow-
ohl des einzelnen Menschen wie auch des Volkes kennt, wird sich
ihrer Zerrissenheit nur erbarmen, wenn sie sich in ithrem gesamten
Verhalten, im Denken und Tun, Ihm zuwenden und Thn als ihren
Herrn wiedererkennen. Wie es im Koran (Sure 7,172) heilit, hat
Gott den Seelen eingeschiirft, dall Er ihr Herr ist, damit sie am Tag
der Auferstehung nicht sagen konnen, dab sie keine Ahnung davon
hatten.

Im Welthild des Korans sehen wir auf der einen Seite die
Ungliubigen und Heuchler und auf der anderen Seite die Gliubigen
(Sure 2,212):

“Denen, die ungliubig sind, zeigt sich das diesseitige Leben im
schonsten Licht. Und sie spoiten iliber diejenigen, die gliubig
sind. Aber die Gottesfiirchtigen stehen am Tag der Auferstehung
iiber thnen.”

Doch die beiden Gruppen, die der Gldubigen und die der
Unglidubigen, sind nicht ganz voneinander getrennt. Der Weg zum
Glauben steht immer fiir jeden offen, da Gott der Allverzeihende
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und Allbarmherzige ist. Der Weg des Glaubens steht fiir alle Mens-
chen offen, da zwischen allen Menschen eine grundsitzliche Ein-
heit besteht. Auf diese Einheit wird im Koran immer wieder hinge-
wiesen (Sure 4,2):

“O ihr Menschen, fiirchtet euern Herrn. Der euch aus einer ein-
zigen Seele erschaffen hat...”

Da Gott die Menschen aus einer einzigen Seele geschaffen hat,
ist der gliubige Mensch grundsitzlich auf die Welt hin getffnet, auf
die anderen Menschen hin, die sozusagen die vielen anderen Stiicke
seines eigentlichen Selbstes bilden.

Verantwortlich handeln heiBt also, einen Schritt vorwiirts tun auf
dem Weg zur Einheit der Menschen, durch die Realisierung der Er-
kenntnis der Einheit aller Menschen.

Die Erkenntnis der letztlichen Einheit aller Menschen geht Hand
in Hand mit einer Verwirklichung dieser Einheit in der liebenden
Verbindung mit dem Mitmenschen in unserem verantwortlichen
Tun. Indem ich meine grundsiitzliche Einheit mit allen Menschen
erkenne durch die Verbindung meiner Seele mit ihrer Seele, durch
die Offnung meines religitsen BewuBtseins, verwandelt sich mein
Verhalten.

Der religiose Mensch erfihrt seine Einheit mit allen Menschen,
indem er sich in ihnen wiedererkennt, sich mit ihnen identifiziert,
indem er sich stindig durch verantwortliches Handeln von neuem
bemiiht um Toleranz, Giite, Verstiindnis des anderen und seiner
Note, um unermiidiche Geduld, mit sich selbst und mit den anderen.

Selbstverantwortlichkeit, die aber wohlverstanden immer Selbst-
verantwortung vor Golt ist, ist in diesem Sinne auch Weltverant-
wortlichkeit. Gott hat die vielen Menschen, die vielen Vilker, ges-
chaffen, damit sie einander kennen. In der Sure 49,13 heilt es;

“O ithr Menschen! Wir schufen euch aus Mann und Weib und
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machten euch zu Vilkern und Stdmmen, daf3 ihr einander kennt.”

Wenn Gott es gewollt hiitte, géibe es nur ein einziges Volk. In der
Sure 5,48 heilit es:

“Wenn Gott gewollt hdtte, hitte er ein Volk aus euch gemacht,
aber er wollte euch priifen durch das, was er jedem gegeben

hat,”

Trotz all ithrer Verschiedenheiten sind die Menschen im Grunde
gleich, und daher sagt der Prophet Mohammed:

“Alle Menschen sind gleich, wie die Zihne von einem Kamm.”

Der Islam ruft uns dazu auf, dab wir die potentielle Einheit der
Menschheit realisieren, daB wir in der Briiderlichkeit im Glauben
zum Frieden gelangen. Unsere dienende Hingabe im Islam, unsere
Weltverantwortlichkeit, umfaft alle Geschopfe, aber in ganz beson-
derer Weise unsere Mitmenschen, die wie wir Gottes Stellvertreter
und die als solche unsere Briider sind.

b) Die Freiheit des Menschen und seine Bestimmung

Wir kénnen die Menschen, wie der Koran sagt, nicht zwingen,
Gldubige zu werden. Gott selber will dies ihrer Freiheit iiberlassen

(Sure 10,100):

“Und hiitte dein Herr Seinen Willen erzwungen, wahrlich, alle,
die auf der Erde sind, wiirden gegaubt haben insgesamt. Willst
du also die Menschen dazu zwingen, daf sie Gléiubige werden?"”

An einer anderen Stelle (Sure 18,28) heiBt es dariiber:

“Wer nun will, mdge glauben, und wer will, mége nicht glau-
beﬂ‘ LE]

Doch die Freiheit des Menschen ist nicht absolut. Der Mensch
kann sich dazu entscheiden, seiner Bestimmung zu folgen, d.h. sei-
nem Herrn zu gehorchen, der ihn erschaffen hat, oder gegen seine
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Bestimmung zu handeln, d.h. sich fremde Herren suchen und verlo-
rengehen. Die Freiheit des Menschen ist nicht absolut - sie wird
durch Gottes Willen beschriinkt. Aber dadurch wird die Freiheit
nicht aufgehoben. Es heibt zwar im Koran (Sure 74, 54-56), nur
wenn Gott will, denkt der Mensch an die Ermahnung zum Glauben.
Aber es wird ein Hinweis gegeben, wie dies zu verstehen ist, denn
es heilt gleichzeitig, daB Gott verlangen kann, dab man Ihn
fiirchtet, und daB es in Seiner Hand liegt, zu vergeben, wem Er will.
Und daraus kénnen wir also verstehen, dall Gott sich dem zuwen-
den wird, der sich Thm zuwendet und Ihn fiirchtet, anstatt diese
Welt zu fiirchten, und daB Gott sich vorbehiilt, alle Siinden zu ver-
geben.

Was weill ich, wenn ich glaube? Was zeigt sich mir dann als
meine Bestimmung? Wenn ich glaube, weill ich, daBl mein eigent-
licher Ursprung nicht in der zufilligen Zusammensetzung irgend-
welcher Zellen liegt - wie sollten diese das von sich her schaffen
knnen? Mein Schopfer hat mich und alles geschaffen und erhiilt
weiterhin alles Leben; er ist die allmiichtige Macht, an die ich mich
in der Not wende und vor der ich mich mit allem, was ich tue, zu
verantworten habe. Wenn ich glaube, weib ich, daf die Welt der
Materie, die doch auch nach den neuesten Ergebnissen der Natur-
wissenschaft auf Energie zuriickgefiihrt werden kann, nicht die ei-
gentliche Realitit bildet. Wenn ich glaube, weill ich daher, daB der
Kampf um die Dinge dieser Welt, der die Menschen gegeneinander
aufhetzt und miteinander verfeindet, ein selbstzerstrerischer
Kampf ist. Wir zerstoren uns selber, wenn wir die Dinge dieser
Welt als Endziel nehmen.

Anstatt uns an diese Welt zu verlieren und damit unsere Freiheit
an sie zu verkaufen, sollten wir umgekehrt das irdische Leben ver-
kaufen fiir das Jenseits (Sure 4,74). Dann diirfen wir in Gottes Weg
kiampfen. Es gibt nur zwei Wege: den Weg des Guten und den des
Bosen.
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Wenn wir nicht fiir Gott kiimpfen, kiimpfen wir fiir die Sache des
Basen. Die Sure 4,77 macht das ganz klar:

“Die da glauben, kiimpfen fiir Gottes Sache, und die nicht glau-
ben, kdmpfen fiir die Sache des Bisen."”

Aber wenn wir sagen, dall diese Welt nichts in sich enthilt, was
als wahres Endziel dienen kann, so bedeutet das, islamisch gesehen,
nicht die Verachtung dieser Welt. Im Gegenteil, diese Welt als
Gottes Schipfung, als sein Geschenk an mich, ist meine Aufgabe,
ist meine Verantwortung: mein Weg zu Gott geht durch diese Welt
hindurch. In der Sure 4, 84 heilit es:

“Kdmpfe nun um Gottes willen! Du hast nur die Last fiir deine
eigenen Handlungen zu tragen.”

Dies ist die islamische Formulierung der Selbstverantwortung
und der Selbstbestimmung des Menschen: Kiimpfe fiir Gott, und du
bist nur fiir deine eigenen Handlungen verantwortlich. Zu dieser

Selbstverantwortung und Selbstbestimmung gehort, untrennbar dav-
on, daB man sich mit seinem Mitmenschen identifiziert, insofern

dieser unser Bruder ist, der zusammen mit uns kiimpft fiir Gott und
diese Welt.

Darum sagt der Prophet Mohammed:

“Keiner von euch ist ein Gldubiger, solange er nicht fiir Seinen
Bruder dasselbe sucht wie fiir sich selbst.”

¢) Glaube und Verantwortung

Der Gliiubige, der fiir sich sucht, daB er im Glauben immer tiefer
wurzelt und ihn nicht verliert, wird auch fiir seinen Bruder dasselbe
suchen. Daher werden die Bemithungen des Gelehrten im Islam mit
den Anstrengungen des Miirtyrers verglichen. Der Prophet Mo-
hammed sagt daher:

“Die Tinte der Gelehrten und das Blut der Mirtyrer werden am
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Tag des Jingsten Gerichts gewogen werden.”

Diese Einstellung in bezug auf die wissenschaftliche Arbeit ist
nur verstindlich, wenn man weil, daB Wissenschaft im Islam
stindig verbunden sein mufl mit echter Verantwortungsbereitschaft.
Die amoralische oder atheistische FEinstellung einiger moderner
Wissenschaftler, die eine moderne Welt des Schreckens herauf-
beschworen hat, ist fiir einen islamischen Gelehrten nicht akzeptier-
bar. Im Gegenteil dazu wird von einem islamischen Gelehrten ver-
langt, daB seine wissenschaftlichen Bemiihungen als Endziel die
Verbreitung des Friedens anstreben - im Kampf fiir Gott, gegen
sich selbst und gegen die Ungerechtigkeit.

Islam, so haben wir gesehen, bedeutet nicht die radikale Abwen-
dung von dieser Welt und ausschlieBliche Hinwendung zu Gott. In
der absoluten Hinwendung zu Gott, im stindigen Lobpreis und der
stindigen Anbetung Gottes, stehen nur die Engel. Der Mensch, der
aufgerufen ist, sich Gott hinzugeben im Dienst an seiner Schipfung
als Sein Stellvertreter, ist daher, wie es im Koran heilit, an Wiirde
sogar den Engeln iiberlegen, die sich deswegen auf Anweisung
Gottes vor Adam niederwerfen mubiten (Sure 2,34).

Fiir den gliubigen Moslem sind grundsiitzlich alle Menschen
Briider; von dieser Briiderschaft schlieflen sich die Heuchler und
Ungliiubigen aber selber aus. Gott schuf die Menschen, damit sie
einander kennen, d.h., damit sie versuchen, einander zu verstehen
und zu respektieren. Der einzige geltende Unterschied zwischen
den Menschen ist nur der Grad ihrer Gottesfiirchtigkeit. Der vor-
nehmste Mensch in den Augen Gottes ist der gerechteste und
rechtschaffenste (Sure 49,13). Von denjenigen, die sich nur dem
Namen nach als Muslime bezeichnen, heilit es im Koran:

“Ihr seid nicht gliaubig. Sagt vielmehr:, Wir haben den Islam an-
genommen. Der Glaube ist euch noch nicht ins Herz eingegan-
gen"” (Sure 49,14),
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Die Zeichen der wirklich gliubigen Menschen sind (Sure 2,285),
daB sie an Gott, Seine Engel, Seine Biicher und Seine Propheten
glauben und keinen Unterschied zwischen den Propheten machen.
Sie sagen:

“Wir hiren, und wir gehorchen und suchen, daff Du uns ver-
gibst, o Herr, und bei Dir enden alle Reisen.”

Die Taten des Menschen gehen nicht verloren; Gott weill alles,
was geschieht, und kennt alle Dinge. Alle Taten des Menschen
zithlen und kommen schlieBlich auf ihn zuriick (Sure 17, 14/15).
Wenn der Mensch Gutes tut, hat er es letzten Endes fiir sich getan,
und wenn er Boses tut, hat er das schlieBlich gegen sich getan (Sure
45, 14: 5. auch Sure 41,46).

Wie orientiert sich der Gliubige in unserer modernen Welt, wie
trigt er die heutige Weltverantwortung, in einer Welt, in der von al-
len Seiten die verschiedenartigsten Anspriiche und Forderungen an
ihn herantreten?

Der Koran sagt den Gliubigen:

“In dem Koran sandten wir das herunter, was eine Heilung ist
und eine Barmherzigkeit fiir diejenigen, die glauben™ (Sure
17,82).

Der Islam weist dem Gliiubigen den geraden Weg.

Worin besteht die Frommigkeit des Glidubigen? Dall er Gott, sei-
nen Schopfer, anbetet, dab er Thn um Vergebung bittet, und sich in
der Reue zu Ihm wendet, der ihm immer nahe und immer bereit ist,
ihm zu antworten. In der Sure 11,61 (u.a.) heillt es:

“Thr Leute! Dienet Gott! Thr habt keinen anderen Gott als Inn. Er hat
etich aus der Erde entstehen lassen und euch auf ihr die Miglichkeit
zum Leben gegeben. Bittet Ihn nun wm Vergebung und wendet euch
hierauf wieder Thim zu! Mein Herr ist nahe und erhért.”
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Das ganze Leben des Glidubigen soll ein Gottesdienst sein. Es
heift im Koran (Sure 62,10):

“Und gedenket Gottes ohne Unterlaf."”

Daher sind neben den Akten des Glaubens in den fiinf Hauptp-
flichten des Islam (Glaubensbekenntnis, Gebet, Fasten, Almosen,
Pilgerfahrt) die Glaubensakte in unserem tiglichen Leben, vor al-
lem in der Arbeit, genauso wichtig. In der Sure 6, 162 heildt es daher:

“Mein Gebet und meine Opferung, mein Leben und mein Tod
gehdren Gott, dem Herrn der Menschen in aller Welt.”

In der Sure 62,10 heifit es daher, dafh der Gliubige nach dem Ge-
bet am Freitag (dem Feiertag im Islam) arbeiten kann. Und ein Ha-
dith des Propheten Mohammed weist darauf hin, dal die Arbeiter,
die einen Asketen versorgen, besser sind als dieser.

d) Die Kreise der Verantwortung und ihr Zentrum

In dieser Haltung der Frommigkeit ist der Gldubige der Welt
zugewandt und versucht er, jeder an seinem Platz, als Gottes Stell-
vertreter auf Erden, verantwortungsvoll zu handeln: im Vertrauen
auf die barmherzige Fiihrung Gottes.

Der sozusagen innerste Kreis der Verantwortung, thr Zentrum,
1st diese Selbstverantwortung,

Fiir den Gliubigen als Statthalter Gottes auf Erden ist der wei-
teste Kreis der Verantwortung die Wellt.

Doch kein Mensch wird im Islam dazu aufgefordert, mehr zu
tragen, als er tragen kann. In der Sure 2,286 heilit es:

“Nicht belastet Gott eine Seele iiber Vermiogen. Ihr wird, was sie
verdient, und auf sie kommt nach Verdienst.”

Ein Hadith (Termethi) des Propheten Mohammed spricht von un-
serer Verantwortung fiir unser Eigentum:
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“fiir unser Geld, unsere Zeit und Gesundheit”.

Wir kiinnen die Verantwortung fiir die Welt, insofern sie auf uns
zukommt, nur tragen, indem wir uns in verniinftiger Weise auch um
uns selber kiimmern. Das darf aber auf keinen Fall die Rechte an-
derer beschneiden. Unter Umstiinden muf man auch gegen sich
selbst ein Zeugnis ablegen. Man mufi gerecht sein vor Gott, auch
gegebenenfalls gegen sich selber. In der Sure 4,135 heiBt es:

“Ihr Glaubigen! Steht als Zeugen Gott gegeniiber fiir die Ge-
rechtigkeit ein, auch wenn es gegen euch selbst oder gegen die
Eitern und niichsten Verwandten sein sollte.”

In einem anderen Wort des Propheten Mohammed spricht er von
den Kreisen der Verantwortung:

“Jeder von euch ist ein Hirt und verantwortlich fiir seine Herde.
Das Regierungsoberhaupt ist ein Hirt und verantwortlich fiir seine
Untertanen; der Mann ist ein Hirt in seiner Familie und verantwort-
lich fiir seine Familienmitglieder; und die Frau ist eine Hirtin in ih-
rem Haus und verantwortlich fiir ihre Herde; und der Diener ist ein
Hirt bezliglich des Besitzes seines Herrm und verantwortlich dafiir”
(Buchari}.

Selbstverantwortung und Weltverantwortung werden in dem fol-
genden Koranvers in ganz klarer Weise verkniipft (Sure 5,32):

“... wenn jemand einen Menschen ermordet,... so soll es sein, als
hdtte er die ganze Menschheit ermordet; und wenn jemand einem
Menschen das Leben rettet, so soll es sein, als hdite er der gan-
zen Menschheit das Leben gerettet.”

Wir retten die Menschheit, indem wir die Menschlichkeit retten!
Der absolute Wert eines jeden Menschen wird hier gleichgesetzt mit
der gesamten Menschheit, denn er vertritt filr den Glaubigen Gott:
Gott hat in ithn, wie es im Koran heilt (Sure 15,29), ‘von Seinem
Geist” gehaucht.
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Wenn ich mein eigenes Selbst in mir nicht erkannt habe, kann
ich das Selbst in den anderen nicht erkennen, dann erkenne ich vol-
ler Neid und Arroganz im anderen nur den Konkurrenten und bin
daher unter Umstiinden fihig, ihn zu ermorden. Aber wenn ich
selbstverantwortlich handle, handle ich weltverantwortlich.

Damit ist ganz klar jede moralische Passivitit fiir den Glidubigen
ausgeschlossen. Es geniigt nicht, gute Werke zu tun bzw. sich der
bosen Werke zu enthalten, denn wir diirfen uns dem Unrecht ge-
geniiber nicht passiv verhalten. Wir diirfen nicht zuschauen, wenn
Unrecht geschieht, sondern miissen dem zu Unrecht Verfolgten,
dem Unterdriickten, helfen, wo wir kénnen, und den in Not gerate-
nen Menschen retten. Ein Hadith des Propheten Mohammed sagt
daher:

“Wenn ich Unrecht sehe, darf ich mich nicht passiv verhalten:
ich mul} etwas dagegen tun, entweder mit Hinden oder wenigstens
mit Worten oder auf jeden Fall mit meinem Denken” (u. a. Ahmed).

Gefordert wird von uns, wenn wir nicht verloren sein wollen, der
Glaube und gerechtes Handeln und daB wir einander zur Wahrheit
und zur Geduld ermahnen. Die Sure 103 sagt:

“Siehe, der Mensch ist wahrlich verloren, aufler denen, welche
glauben und das Rechte tun und einander zur Wahrheit mahnen
und zur Geduld.”

Worin bestehen diese Wahrheit und diese Geduld? In der Sure
18,28 heilt es:

“Die Wahrheit ist von eurem Herrn, ... wer will, der glaube, und
wer will, der glaube nicht.”

Und die Sure 16, 128 sagt:

“Und deine Geduld kommt nur von Gott ... Siehe, Gott ist mit de-
nen, die ihn fiirchten und die Gutes tun.”
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Am besten verstehen sich die Menschen heute, um weltverant-
wortlich zu handeln, als eine einzige Gemeinschaft, die in einem
einzigen Schiff fihrt und daher alles vermeiden muB, was einen
Schiffbruch verursachen kann. Der Prophet Mohammed bringt ein
solches Beispiel. Es berichtet davon, dall die Menschen im Unter-
deck des Schiffes, miide dessen, daB sie sich immer das Wasser
vom Oberdeck holen miissen, sich schlieBlich entschlieBen, ein
[.och in den Boden des Schiffes zu bohren, um sich von dort Was-
ser zu holen. Auf diese Weise, dadurch, daB sie die Ordnung der
Dinge in gewaltsamer Weise umstoBen wollen, gefdhrden sie aber
das ganze Schiff und sich selber auch in entscheidender Weise.

Deswegen niissen die Menschen, die oben sind, diejenigen, die un-
ten sind, von der Zerstdrung abhalten-sonst werden sie alle verloren-
gehen. Wenn sie sie davon abhalten, werden alle gerettet. (Buchari).
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