universitat
wien

MASTERARBEIT / MASTER’S THESIS

Titel der Masterarbeit / Title of the Master ‘s Thesis

Al-wahy al-muhammadi von M. Rasid Rida

Eine Analyse der Erziehungsziele

verfasst von / submitted by
Abdelhadi Mohamed

angestrebter akademischer Grad / in partial fulfilment of the requirements for the

degree of

Master of Arts (MA)

Wien, 2018 / Vienna 2018

Studienkennzahl It. Studienblatt / A 066 874
degree programme code as it appears on
the student record sheet:

Studienrichtung It. Studienblatt / Islamische Religionspadagogik
degree programme as it appears on
the student record sheet:

Betreut von / Supervisor: Univ. -Prof. Mag. Dr. Rudiger Lohlker






Inhaltsverzeichnis

LYo 00 SO PSSP 5
BIN L ITUNE ettt et 7
1 D= o O (U =T o PSPPSR 12
1.1, ZUM Begriff QUGN oot 12
1.2. Die Stellung des Qur’an unter den MUSIIMEeN ......c.ccoviiiiiiiiiiicececece e 13

1.2.1. Einwdnde gegen die koranische Offenbarung .........ccccccceeviiviiiiiiiicnicc, 15
1.2.2. Die Debatte zur Sammlung des Qur’an unter den Muslimen..................... 22
1.2.4 Die Sammlung des Qur’an aus islamischer Sicht..........ccccccoviiviiiiiiiicc, 27
2. Rida und sein Werk Offenbarung von Muhammad al-wahy al-muhammadi ........... 36
2.1. Muhammad Rasid Rida (1865- 1935) ...icciiiiiiiieiiecie ettt 36
2.2, Ridas METNOIK .....cuoiuiiiiiiiiii s 37
2.2.1. |Interpretation des sammelnden Verses nach der al-Manar-Exegese .......... 39
2.3. Die Haupterziehungsziele im Qur’an nach Rida..........cocoooiviiiiiiiiiicceeee 41
2.3.1. Die Glaubensvorstellungen iman .........ccccccevviivieiiiiieeeece e 42
2.3.2. Der Gottesdienst TOAGAN .........cccoiviiiiiiiiie e 47
2.3.3. Das Entwicklungskonzept iNSGN .......cccooovviiiiiiiiiieece e 48
3. Die Inhaltsanalyse der religiosen Erziehungsziele im Qur’an nach Rid ...................... 50
3.1. Die theologischen ErziehUngSziele .......coviiiiiiiiiiiii e 55
3.1.1. Die AUFrIChtIGKEIT IRIAS ..ooovvieeieiieeeieee e 61
3.1.2. Glaube an den JUNGStEN TAg .c..ocoiviiiiiiiiciee e 64
3.1.3. Glaube an die VOrhersehUng .....cccoooveioieiciieceeeeee e 66
3.1.4. Glaube an den Propheten ... 68
3.1.5. Glaube an die Offenbarung .......coveiiiiiiciie e 69
3.2. Anthropologische ErziehUNGSZIEIE ....coouviiveiiiciee e 72
32010 FIEFGut o 73



3.2.2. Die Ganzheit der Vernunft ‘aql ......cccocooviiiiiiiiiiieiiceeeece e 75
3.2.3. OffENDAIUNG ..o 77
3.2.4. DI ErfaNrUNG ooooeiiiiieeeeee e 80
3.2.5. Ganzheit des MEeNSCREN .....cc.i it 81
3.2.6. Der Mensch als Statthalter halifa ........c..ccccooviiiiiiiiciiiieeceee e 87
3.2.7. Die VerantWOIrTUNG ..ottt ettt e e e e e e ee e 90
3.2.8. Die MUNAIGKEIt tAKIf ..cvvieeiiiieiieeceee e 92
3.3. Die praktischen ErziehUNGSZIEle ....ccvviiiiiiiiii e 94
3.3.1. Die Wichtigkeit der Absicht niyyah ...........cccooveiviiiiiiiiiiicece e 95
3.3.2. Die Totalitat des GottesSdieNSteS. .....coiiiiiiiiiiicic e 98
3.3.3. Die Hauptkategorien der menschlichen Taten ......cc.ccccoveveiiiciieciie e, 100
3.3.4. Der Gottesdienst als BedUrfnis .......ccccoeiieriiiiniiiiiiceee 108
3.3.5. Erleichterung und Moglichkeit des Gottesdienstes........ccoveeviieiiiiieineenne, 109
3.3.6. Berlcksichtigung der menschliche BedUrfnisse yusr ......cccccoeveeeveeceneenn. 111
3.4. Die sozialen ErziehUNGSZIEIE c...coovii it 117
341, S0ZIAlISATION .ottt 117
3.4.2. Die Entwicklungskonzept ihSAn .......cccccoviiiiiiiiii i, 124
3.4.3. Die personliche Entwicklung tazkiyyah .......cc.cccooveveieiiieieiiiiiiieeie e, 125
3.4.4. Stufen des moralischen Urteils im ISIam ........ccocoviiiiiiiiiiiiie 129
3.4.5. Grundlagen der sozialen Entwicklung .......ccocooviiiiiiiiiiiice 133
4. Okologische ErziehUNESZIEIE ... .c.ouveeeee e 143
4.1. Verantwortungsgefiihl und Gnade beziiglich der Umwelt ........cccooiiiiiiiiiii, 144
4.2. GeMARIGLES VEINAITEN oo 146
4.3. Die gesehene OffenbDarUng....cc..cocvie e i 146
D ZUSAMMENTASSUNE ..ottt ettt ettt et eara e 147



B, LIteratUrVerzZeiChNiS: oo 150



Vorwort

Der Schwerpunkt der Religion ist die spirituelle Seite des Menschen und fir die Erziehung
ist es wichtig, die gesamten Fahigkeiten des Menschen zu entfalten und seine Ganzheit
zu betrachten. Der Islam gehort zu den grofSten Religionen der Welt, die sich mit der
Ganzheit des Menschen beschéftigen, weshalb er zentrale kulturelle Beitrage sowie
bedeutende Grundsatze liefert. ,Die wechselseitige Verkntpfung von Bildung und Ethik,
wie sie vor allem die klassischen islamischen Konzeptionen widerspiegeln, weist dabei
deutliche Beziige u.a. zu den Grundsdtzen des antiken griechischen Begriffs der paideia
,Erziehung, Bildung’ auf, welche im Islam rezipiert und weiterentwickelt wurden. Diese
Tatsache gilt es festzuhalten, auch wenn Konzeptionen und Argumentationen zu Bildung
und Ethik in der Antike vornehmlich philosophisch, im Islam dagegen bis heute
mehrheitlich religios gepragt sind. [...] Diese aktuellen Diskussionen unterstreichen
einerseits die grundsatzliche Bedeutung ihrer Aussagen zur islamischen Bildung und
Ethik. Sie reflektieren anderseits aber auch die vielfaltigen Herausforderungen, denen
sich die gesellschaftlichen Krafte in der islamischen Welt wie auch im Westen im Kontext
von Globalisierung und Migration gegenitbersehen” (Brunner 2016 ,210). In diesem
Zusammenhang ist es auch wichtig die Gemeinsamkeiten zwischen den islamischen
Erziehungszielen und der zuklnftigen Vision von UNESCO zu unterstreichen, welche die
damals neue Vision fir Bildung flir die nachsten 15 Jahre beinhaltet. ,Sie ist inspiriert
durch eine humanistische Vision von Bildung und Entwicklung, die auf Menschenrechten
und Menschenwirde, sozialer Gerechtigkeit, Inklusion, Schutz kultureller, sprachlicher
und ethnischer Vielfalt und geteilter Verantwortung und Rechenschaftspflicht basiert. [...]
Sie ist flUr Frieden, Toleranz, menschliche Erfullung und nachhaltige Entwicklung

essentiell.” (NESCO-Kommission 2015, Vii- Viii).

An dieser Stelle mochte ich all jenen danken, die durch ihre fachliche und persénliche
Unterstltzung zum Gelingen dieser Masterarbeit beigetragen haben. Mein besonderer
Dank gilt meiner Familie, insbesondere meinen Eltern, die mich immer noch

unterstutzen.



Einleitung

Der Qur’an als das heilige Buch des Islam spielt eine zentrale Rolle in der islamischen
religiosen Erziehung und Bildung. Die Erziehungsziele im Qur’an sind hilfreich fur das
ganzheitliche Verstandnis. Waren die Hauptthemen bzw. Erziehungsziele im Qur’an klar
dargestellt, konnten auch die Ziele der islamischen Erziehung bzw. Bildung deutlich zum
Ausdruck kommen, da die Verse des Qur’an aufeinander Bezug nehmen, z.B. sieht der
Qur’an die Vielfalt als eine Tatsache und Notwendigkeit (Qur’an, 11:118f), was man
respektierten, akzeptieren und investieren sollte. Ohne Zweifel gibt es zahlreiche Qur’an-
Exegesen und viele ziehen die Ziele des Qur’an in Betracht. Aber ein Hauptwerk, das diese
Ziele im Qur’an erfasst, um das ganzheitliche Verstandnis des Qur’an zu erreichen, wére
hilfreich. Diese Arbeit widmet sich den Erziehungszielen im gesamten Qur’an, wobei auf
den wichtigsten Koranwissenschaftler im 20. Jahrhundert, Muhammad Rasid Rida (1865-
1935), Bezug genommen wird. Die religiosen Erziehungsziele im ganzen Qur’an sind
hilfreich far den islamischen religiosen Lehrplan. Sie dienen dem ganzheitlichen
Verstandnis des Qur’an und stellen ein Abbild fir die koranische Lehre dar, was das
religiose Bewusstsein erhéhen konnte. AuRerdem kdnnten die Erziehungsziele im Qur’an
nach den wichtigsten Koranwissenschaftlern die Grundlage der islamischen

Erziehungstheorie bestimmen.
Forschungsfrage:

Die Forschungsfragen der vorliegenden Arbeit lauten wie folgt: Inwieweit spielt die
Erziehung im Qur’an eine Rolle? Und wie sieht der Koranwissenschaftler Rida die
Erziehungsziele im Qur’an anhand seines Werkes Offenbarung vom Muhammad al-wahy

al-muhammadi?
Die Forschungsmethode:

In der vorliegenden Arbeit werden die Erziehungsziele des Qur’an nach Rida (1865-

1935) in seinem Werk al-wahy al-muhammadi behandelt. In diesem Werk Uber den



Qur’an hatte Rida ein Kapitel Uber die Erziehung im Qur’an verfasst. Aber wie kam Rida
zu diesen Erziehungszielen? Laut Rida (1986, 191) werden die Erziehungsziele im Qur’an
nur einmal, zwei Mal oder mehrmals erwdhnt. Solange schadliche Gewohnheiten und
gefahrliche Traditionen vorliegen, werden die bedeutenden Werte im Qur’an wiederholt
und erscheinen dabei explizit bzw. implizit. Rida hatte in seiner Arbeit ,alwahy al-
muhammadr’ zehn grundlegende Erziehungsziele im Qur’an, welche als explizite
Hauptziele der Erziehung gelten, anhand des folgenden Verses behandelt: im Qur’an
steht sinngemaR: ,Er ist es, Der unter den Schriftunkundigen einen Gesandten von ihnen
hat erstehen lassen, der ihnen Seine Zeichen verliest, sie ldutert und sie das Buch und die

Weisheit lehrt, obgleich sie sich ja zuvor in deutlichem Irrtum befanden” (Qur’an, 62:1f).

Meine Methode ist die zusammenfassende Inhaltsanalyse. Laut Mayring (2010) ist es das
Ziel der Zusammenfassung, das Material - in dieser Arbeit die Erziehungsziele von Rida -
so zu reduzieren, dass die wesentlichen Inhalte erhalten bleiben. Zudem soll durch die
Abstraktion ein Uberschaubarer Corpus geschaffen werden, der immer noch Abbild des
Grundmaterials ist. Die so erhaltenen Kategorien kdnnen als Grundlage fir weitere
Analysen verwandter Texte dienen — in der vorliegenden Arbeit sind dies theologische,
anthropologische und soziale Analysen. Somit ist die Zusammenfassung ein geeignetes
Werkzeug, um die Basis flr ausgedehntere Texte zu erarbeiten, welche ein vorgegebenes

Kategoriensystem voraussetzen.

Fur die koranischen Zitate verwende ich die Ubersetzung von Bubenheim. Vor den
koranischen Zitaten wird der Ausdruck ,im Qur’an steht sinngemaR‘ verwendet, um zu
zeigen, dass diese Zitate auf die Ubersetzung des Qur’an zuriickfiihren, aber den Qur’an
darf man nicht mit sinngemalkRen Bedeutungen Uberliefern. In den FuRnoten erklare ich
die arabischen Begriffe und manchmal nehme ich leichte Veranderungen bei der
Ubersetzung von Bubenheim vor oder verwende eine andere Ubersetzung, was dann
auch in den Fulnoten vermerkt wird. In dieser Arbeit gehe ich von den Lehren des Islam

aus, denn diese Arbeit ist in erster Linie an muslimische Pddagogen gerichtet.



Forschungsstand:

,Zwischen dem achten und sechzehnten Jahrhunderten entwickelte sich ein
umfassendes Schrifttum in arabischer Sprache, das sich mehr oder weniger explizit mit
Fragen der Padagogik und Didaktik befasste” (Brunner 2016, 222). Abl Hanifa (gest. 150/
767) ist einer der Ersten, die sich mit den Erziehungszielen nach dem Qur’an
auseinandersetzten und hierzu Werke verfassten. Zu diesen gehdrten beispielsweise
folgende: das Werk adab al-‘alim wa al-mut ‘allim, in welchem er die Umfragen bezuglich
seiner Bemuhungen im islamischen Gesetz igtiad und die Rolle der Vernunft zu damaligen
Zeit thematisierte oder auch Werke von al-Muhasabr (gest. 243/ 857), wie z.B. ar-ri‘dyah
und al‘aql, in welchen das Verhéltnis zwischen Vernunft und Offenbarung fokussiert wird.

Dariiber hinaus verfasste auch al-Gahiz (gest.255/ 869) einige Werke wie tahdib al-ahlaq.

Laut al-Kilant (1985, 110-242) entwickelte ibn Sahndn (gest.256/ 870) in seinem Werk
adab al-mu‘limin ein Erziehungskonzept, das von der malikitischen Rechtschule
beeinflusst wurde, denn sein Vater Sahnin (gest.240/ 854) war einer der wichtigsten
malikitischen Wissenschaftler. Dann verfasste al-Farabi (gest.339/ 950) zur Philosophie
der Wissenschaften das Werk ihsa’ al-‘ulam und danach al-AgirT (gest.360/ 971) sein
Werk ahlaq al-‘ulama’, in dem er das Problem der Nachahmung behandelte. Einige Zeit
spater entwickelte al-Qabisi (gest. 403/ 1012) das Erziehungskonzept von ibn Sahnin. Al-
Qabist sah das Lernen als Pflicht des Staates und als ein Recht der Kinder. Danach gab es
nur wenige Werke Uber die Erziehung, wie das Werk von AbU “‘Abd ar-Rahman as-Sulami
(gest. 412/ 1021) adab as-Suhbah wa husn al-‘iSrah ibn Miskawih (gest.421/ 1030), der
auch einen guten Beitrag mit seinem Werk tahdib al-ahlag bot. Dann verfasste abl Na‘im
al-Asbahant (gest. 430/ 1038) sein Werk hilyat al-auliya’, al-Mawardi (gest. 450/ 1060)
sein Buch adab ad-dunya wa ad-din und al-Hatib al-Bagdadi (gest. 463/ 1073) sein Werk
al-fagih wa al-mutafaqqgih. Daran anschlieBend entwickelte al-Gazali (gest.505/1111) das
Erziehungskonzept von al-Muhasabi und behandelte die Erziehungsziele tiefer im Detail
als al-Muhasabi im Qur’an in seiner Exegese Gawadhir al-qur’an wa duraruh. In seinem
berihmten Buch ihya’ ‘uldm ad-Din behandelte er die Erziehungsziele der rituellen

Handlungen, wie das Gebet, die Pilgerfahrt und so weiter behandelte. Dann verfasste az-



ZarnUgl (gest. 591/1195) sein Werk ta‘lim al-mu‘allim, das Ratschldge zur Ethik des
Lehrens sowie zu den Techniken des Lernens gibt. Daran anschlieRend schrieb ibn
Taimiya (gest.728/ 1328) einige Werke, die spater im Werk al-fatawa gesammelt werden.
lbn Gam‘ah (gest.733/ 1333) verfasste auch das zentrale Buch tadkirat as-sami‘ wa al-
mutakallim fi adab al-“alim wa al-muta‘allim, das sich mit vielen Regeln fur das Lehren
und Lernen befasste. Spater verfasste ibn Ragab (gest.795/ 1393) fad! ‘ilm as-salaf ‘ala
al-halaf und ibn Halddn sein Werk al-mugaddimah (gest. 808/ 1406). Danach ibn Hagr
(gest.974/ 1566) tahrir al-maqal fi adab wa ahkam wa fawa’id yahtag ilaiha mu’adibbi

al-atfaal adab al-mu‘allimin.

Spater hatten Muhammad sich ‘Abdu (gest.1905) und sein Schiler Muhammad Rasid
Rida (gest.1935) um eine Reform der Bildung und der Erziehung gekimmert. Rida
verfasste in seinem Buch ,Offenbarung von Muhammad’ al-wahyu I-muhammadi ein
Kapitel Uber religiose Erziehungsziele im ganzen Qur’an und ihre Rolle, um den Menschen
geistlich und geistig auszubilden. Ohne Zweifel spielen die Werke von Rida eine
besondere Rolle. Deswegen wurde/wird die Denkweise Ridas sowohl im Osten als auch
im Westen behandelt, z.B. im Werk al-fikr at-tarbawr ‘inda Muhammad Rasid Rida von
‘Abdalilah as-Sawwat, in welchem die Zusammenfassung der Rolle von Rasid Rida in
Bezug auf die Erziehung dargestellt wird oder auch im beriihmten Buch Die Richtungen
der islamischen Koranauslegung von Ignaz Goldzieher, mit welchem sich Rida und andere
Koranausleger in einem Kapitel (1970, 310-370) unter dem Titel Der islamische
Modernismus und seine Koranauslegung auseinandersetzten. In der vorliegenden Arbeit
werden die Erziehungsziele des Qur’an im Werk Offenbarung von Muhammad al-wahy

al-muhammadi Ridas behandelt.

Der Aufbau der Arbeit:

Die Arbeit ist in folgende vier Kapitel aufgeteilt:
e Das erste Kapitel widmet sich einer Einleitung zum Qur’an und seine Stellung, die
islamische Debatte zur Sammlung des Qur’an und die berihmten Einwande

gegen den Qur’an.



Im zweiten Kapitel werden die Erziehungsziele des Qur’an im Werk Offenbarung
von Muhammad al-wahy al-muhammadi von Rida dargelegt und in folgende Ziele
zusammengefasst: Glaubensvorstellung, Gottesdienst und Entwicklung.

Im dritten Kapitel werden die Erziehungsziele im Qur’an nach Rida analysiert und
im Zuge dessen in folgende Ziele untergeteilt: theologische, psychische, praktisch-
theologische und sozial-6kologische Erziehungsziele.

Im vierten Kapitel werden die 0Okologischen Erziehungsziele im Qur’an

thematisiert, denn sie erganzen das Bild der religiésen Erziehungsziele im Qur’an.
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1. Der Qur’an

Laut Diraz (1985, 13ff) sind die Koranwissenschaftler der Ansicht, dass der Qur’an nicht
wie die anderen Fachausdricke definiert werden kann. Anhand seiner Merkmale bzw.
Besonderheiten definieren sie den Qur’an wie folgt: Das geoffenbarte Wort Gottes
kalamullah fir den letzten Propheten Muhammad Uber den Engel Gabriel, in seiner
genauen Bedeutung und genauen Wortwiedergabe durch eine ununterbrochene
Uberlieferungskette von einer hohen Anzahl an Personen in jeder Generation, das im

Gebet bis zum Tod des Propheten rezitiert wurde.

1.1. Zum Begriff Qur’an

Mehrere Studien (Diraz 1985, 12; Von Denffer 2005, 21; Wensinck 1941, 347; as-SuyUtT
2005, 341 und al-Fayrizabadi 2005, 49) belegen, dass das arabische Wort qur’an von der
Wurzel gara’a abgeleitet wird, die u.a. ,lesen’ (Qur’an, 17:93), ,rezitieren’ sehen Sie
(Qur’an, 75:18), (Qur’an, 17:46) bedeutet. In der Tat liegt es nahe, einen Infinitiv zu sehen
und dies bedeutet daher auch das Lesen, die Rezitation. Der Qur’an wird als einer der
berihmten Namen der heiligen Schrift der Muslime gesehen, z.B. ,Gewil, dieser Qur’an
leitet zu dem, was richtiger ist, und verkiindet den Glaubigen, die rechtschaffene Werke

tun, daB es fir sie groRen Lohn geben wird” (Qur’an, 17: 9).

Einige Namen bilden die Besonderheiten bzw. Merkmale des Qur’an hasa’s al-qur’an.
Laut Diraz (1996, 85) sind es insgesamt 289 Verse, die Besonderheiten des Qur’an
enthalten, in Mekka 209 und in Madina 80. As-Suylti (2005, 338) und Von Denffer (2005,
22) stellen fest, dass der Qur’an selbst mit 55 anderen Namen bezeichnet wird. Alle diese
Namen spiegeln jeweils einen der verschiedenen Aspekte des offenbarten Wortes Allahs
wider. Die wichtigsten Namen des Qur’an sind wie folgt: der Mafstab fir wahr und falsch
furgan (Qur’an, 25:1), Herabgesandtes tanzil (Qur’an, 26:192), Erinnerung dikr (Qur’an,
15:9), Schriften suhuf (Qur’an, 21:10), Licht ndr (Qur’an, 4:174), Rechtleitung huda
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(Qur’an, 10:57), Barmherzigkeit rahma (Qur’an, 10:57), ruhmreich magid (Qur’an,
85:21), gesegnet mubadrak (Qur’an, 21:50), Anklndiger basir, Warner nadir (Qur’an,
41:4), Worte Gottes kalamu I- llah (Qur’an, 9:6), Erhabene’ alyy (Qur’an, 43:4), Heilung
sifaa (Qur’an, 10:75), Richtschnur habl allah (Qur’an, 3:103), der gerade Weg as-sirat al-
mustgim (Qur’an, 6:153), Normativ der heiligen Blicher muhaymin (Qur’an, 5:48), Mittel
der Einsicht basa’r (Qur’an, 7:203), durchdringende Weisheit hikmah baligah (Qur’an,
54:5), unbeirrbar gayyim (Qur’an, 18:2), Offenbarung wahy (Qur’an, 21:45), Wissen ilm
(Qur’an, 2:145), Wahrheit alhaqq (Qur’an, 11:17), beste Geschichte ahsan al-gasas
(Qur’an, 12:3), wahre Geschichte algasas al-haqq (Qur’an, 3:62), Botschaft balag
(Qur’an, 14:52), frohe Nachricht busra (Qur’an, 2:97), gerechte adl wahrhafte sidg
(Qur’an, 6:115) usw.

Formal lasst sich der Qur’an als das heilige Buch der Muslime definieren, das aus 114
Suren besteht. Es beginnt mit der Sure al-fatiha und endet mit an-nds. Die Sure ist die
tatsdchliche Einheit des Qur’an und der Vers dya ist die Einheit der Sure. Die einzelnen
Suren sind von unterschiedlicher Lange. Die ldngste Sure ist die zweite Sure und sie
umfasst 286 Verse, wahrend die kirzeste Sure die Sure Nummer 108 ist, die aus nicht

mehr als drei Versen besteht.

1.2. Die Stellung des Qur’an unter den Muslimen

Fir Muslime ist der Qur’an die letzte und endglltige Offenbarung, die die
Hauptvorschriften fur alle Beziehungen des Lebens der Muslime umfasst. Der Qur’an war
in der prophetischen Zeit eine bedeutende wirkende Kraft und war nicht nur das Ergebnis
der damaligen kulturellen Gegebenheiten. Er enthalt sowohl die private, individuelle als
auch die offentliche gesellschaftliche Lebensordnung. In diesem Zusammenhang legt der
Qur’an die Grundlage des Glaubens sowie auch den roten Faden des Verhaltens auf
individueller und gesellschaftlicher Ebene fest und lasst einen groRen Freiraum fir die
menschlichen Bedirfnisse gemal der Zeit und des Ortes. Laut Rida (1986, 174-190) kann

man die grolRe Wirkung des Qur’an in der islamischen Geschichte, Kultur und Gesellschaft
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leicht bemerken. Die Muslime mussen taglich im finfmaligen Gebet einen Teil des Qur’an

rezitieren oder einem Vortragenden zuhoren.

Der Qur’an hat flr die Muslime ,,eine vergleichbar umfassende Antwort auf die Frage
geboten: ,Wie soll ich mich verhalten, um das gute Leben in dieser Welt und
Gluckseligkeit im kommenden Leben zu erlangen?’ Wie oft auch immer einzelne Muslime
diese Antwort falsch verstanden haben mogen, und wie weit auch immer viele von ihnen
vom Geist seiner Botschaft abgewichen sein mogen, so bleibt die Tatsache, dass fiir alle,
die glaubten und glauben, dass der Qur’an die letzte Manifestation der Gnade Gottes
gegenlber den Menschen darstellt, die letzte Weisheit und die letzte Schonheit des

Ausdrucks: kurz, das wahre Wort Gottes” (Asad 2012, 10).

1.2.1. Die Debatte zur Sammlung des Qur’an unter den Muslimen

Die Qur’ansammlung spiegelt die Stellung des Qur’an als Grundstein der islamischen
Lebensordnung wider. Denn der Qur’an wurde in der Zeit des islamischen Propheten
Muhammads hochgeschatzt, geheiligt und befolgt. Muhammad hatte viele
Offenbarungsschreiber, er lehrte, diktierte, horte, rezitierte, erklarte und erlebte den
Qur’an. Er schickte aus dem Kreise seiner Gefdhrten Koranwissenschaftler vor der
Auswanderung als Botschafter nach Madina, damit sie dort die Lehre und Rezitation des
Qur’an lehrten. Deshalb beschaftigten sich die Gefahrten mit dem Lernen der Schrift, um
die Rezitation und Lehre des Qur’an zu befolgen. In der Zeit nach dem Tod des Propheten
hatten die vier Kalifen dasselbe gemacht und die Gelehrten der Gefdhrten wurden als
Lehrer fir die kommende Generation eingesetzt. So schickte z.B. ‘Utman huffaz in
unterschiedliche Stadte, damit sie die koranischen Lehren erklaren und die
Qura’anrezitation korrigieren. Die Moscheen wurden damals als Lehrzentren erbaut, wie
es beispielsweise bei der Moschee des Propheten in Madina der Fall war. Nach al-Zargani
(1995, B1, 336 und al-Qattan 2000, 164) lag der Entstehungsgrund darin, durch einige
neue Wissenschaften dem Qur’an zu dienen, wie durch die arabische Phonetik tagwid,
Grammatik nahw und Kalligraphie hat. Laut ‘Abdud-Da’im (1984, 201f) hatte der Qur’an
Vorrang in der islamischen Bildung bzw. Erziehung und bis heute spielt er eine wichtige

Rolle in den islamischen Lehrplanen der Bildung und Erziehung.
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Zunachst ist es wichtig, den Begriff kanonischen zuverldssigen Bericht mutawatir zu
definieren: mutawatir wird als das Partizip Passiv aus dem arabischen Verb tawatara
abgeleitet, was so viel wie ,ununterbrochen, aufeinanderfolgend und sich wiederholend’
bedeutet. Die fachspezifische Bedeutung lautet wie folgt: Jene Lesart, die von sehr vielen
Menschen Uberliefert wird, sodass ein Ubereinkommen (ber eine Liige normalerweise
nicht moglich ist. Fir die Uberlieferungskette ist eine hohe Anzahl an Personen jeder

Generation tabagh notwendig. Mutawatir hat zweierlei Arten und zwar:

e Wortlich mutawatir lafzi, wenn Inhalt und Wortlaut der Rede von einer hohen
Anzahl an Personen in jeder Generation genau ohne einen Buchstaben mehr oder
weniger Uberliefert werden. Der ganze Qur’an und wenige Hadite gehoren zu
dieser Art. Laut as-Suyati (2005, B2, 491ff) schrieb der Koranwissenschaftler ibn
al-Gazri am Anfang seines Werkes an-Nasr: Jede Rezitationsart, die mit der
arabischen Sprache, mit einer Kopie der ersten Standardversion almushaf
al’imam von ‘Utman und mit einer mutawatir-Uberlieferung bereinstimmt, ist
kanonische Rezitation. Die letzte Voraussetzung ist der wichtigste MaRstab bei

den muslimischen Koranwissenschaftlern.

e Und sinngemal mutawatir ma'nawi, wo der Inhalt der Rede von einer hohen
Anzahl an Personen in jeder Generation Uberliefert wird, was wir nur im Hadit
finden. Der Qur’an gehort zur ersten Art, wahrend der Hadit zu beiden Arten

gezahlt werden kann.

Konnte der Inhalt des Qur’an auf Gott und der Wortlaut auf den Engel Gabriel oder den
Propheten Muhammad zuriickgehen? Laut as-Suyttr (2005, B1, 294) lassen sich der
Wortlaut und der Inhalt des Qur’an auf Gott zuriickfiihren, wofiir es Uberlieferungen
gibt, wie z.B: Hadit von an-Nawas ibn Sam‘an nach dem Propheten, der sagte: ,Wenn
Gott die Offenbarung sagt, ergreift den Himmel ein starkes Zittern aus Angst vor Gott,
und wenn die Bewohner des Himmels nun das horen, werden sie ehrerbietig bewusstlos

niederfallen. Der erste, der seinen Kopf erhebt, ist Gabriel. Dann nennt Gott ihm seine
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Offenbarung, und die Bewohner des Himmels fragen: Was hat Gott gesagt? Gabriel
antwortet: ,Die Wahrheit’, und Gabriel gibt diese Offenbarung zu ihrer Stelle weiter” (al-

Haitami: Magma*“ az-Zawa’id, B7 94-95).

Darlber hinaus steht laut as-Suytti (2005, B1, 289-291) am Anfang der Exegese von al-
Asfahani, dass sich die Muslime Uber die gottliche Herabsendung einig sind, aber die
Herabsendung anders interpretieren. So wird Uberlegt, ob sie Aufnahme iwa’ bedeutet
oder Herabsendung Uber Gabriel, das heilst es gibt folgende zwei Meinungen: Gott lehrte
Gabriel den Qur’an und Gabriel sendete die Verse der ,wohlbewahrten Tafel al-lauh al-
mahfidz vom Himmel auf die Erde herab. Im Qur’an steht sinngemal: ,Und er ist ganz
sicher eine Offenbarung des Herrn der Weltenbewohner; mit dem der
vertrauenswirdige Geist herabgekommen ist, auf dein Herz, damit du zu den
Uberbringern von Warnung gehérst, in deutlicher arabischer Sprache” (Qur’an, 26:192-
195). Aber wie hatte der Prophet den Qur’an vom Engel empfangen? Es gibt zwei

Moglichkeiten: der Engel verwandelte sich in einen Menschen oder umgekehrt.

Zudem gibt es einen groflen Unterschied zwischen dem koranischen und dem
prophetischen Stil. Der Prophet machte auch einen klaren Unterschied zwischen seinen
eigenen Aussprichen und dem gottlichen Wort. Noldeke war erstaunt tber den klaren
Unterschied zwischen dem Qur’an und dem Hadit. Noldeke behauptete, dass der
Offenbarungsprozess nur die innere Stimme von Muhammad, also eine psychische
Krankheit war. , Trotzdem waren wir bisher nicht imstande, einen Hadtt mit Bestimmtheit
fir goranisch zu erklaren. Andererseits scheint es, wie spdter (im zweiten Teile) noch
gezeigt werden wird, auch keine Qoranstelle zu geben, welche mit Grund in den Hadit zu
verweisen ist. Dieses negative Resultat mag zum Teil mit der Schwierigkeit des Problems
und der Unvollkommenheit unserer Hilfsmittel zusammenhangen, zum Teil liegt es aber
gewils auch an der groRRen Sicherheit und Sachkenntnis, welche bei der Sammlung des
Qorans gewaltet hat. Der Hauptverdienst an dieser Festigkeit der Tradition gebihrt dem
Propheten selbst. Denn vermutlich von dem Augenblicke an, der ihm die GewilRheit gab,

Mitteilungen aus einem himmlischen Buche zu erhalten, hatte er dieselben dazu
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bestimmt, der Bibel der Juden und Christen gegenlber als das wahrhafte und
unverfalschte Dokument des gottlichen Willens zu dienen. Deshalb mufte er ein
Interesse daran haben, diese Offenbarungen durch schriftliche Fixierung vor Untergang
oder Entstellung zu bewahren. Und in der Tat nennt die Tradition nicht nur die Sekretare,
denen Muhammed die Qorane in die Feder diktierte, sondern macht auch Uber die
Gestalt dieser Niederschriften wichtige Mitteilungen®. Dagegen wurden alle anderen
Kundgebungen Allah's nicht offiziell aufgezeichnet, ihre Kenntnis fiel deshalb einstweilen

den Zufillen mindlicher Uberlieferung anheim” (Néldeke 1909, B1, 260f).

Auf die Frage, warum der Prophet selbst den Qur’an nicht in einem Buch gesammelt
hatte, antworten mehrere Studien (Von Denffer 2005, 41f; az-Zargani 1995, B1, 204 und
as-Suydtt 2005, 377) damit, dass die Offenbarung nicht in einem Stick herabkam,
sondern in Intervallen und fortlaufend bis zum Lebensende des Propheten. Aullerdem
lebte der Prophet nur noch neun Tage nach der letzten Offenbarung. Laut az-Zargani
(1995, B1, 219ff) gibt es Missverstandnisse bezlglich eines Verses, der sich auf die
Abrogation oder den gottlichen absoluten Willen bezieht, im Qur’an steht sinngemaR:
,Wir werden dich lesen lassen, und dann wirst du nichts vergessen, auRer dem, was Allah
will [...]“ (Qur’an, 87:6f). Sie fihren auch in diesem Zusammenhang eine authentische
Uberlieferung an (Al-Buhari: Sahih al-Buhari Nr. 2655, 5037, 5038, 5042; Muslim: Sahih
Muslim Nr. 788; Abl Dawid: Sunan Abt Dawid Nr. 1331, 3970; An-Nasa’1in Kubra, fada’
131 und ibn Hibban 107): ,Als der Prophet einmal in der Moschee war und die Rezitation
eines der Gefahrten horte, sagte er: Moge Allah ihm verzeihen, denn er erinnerte mich
an Verse, welche ich vergessen habe’. Krawulsky (2006, 137f) zitiert nach al-Bagillant in
seinem Werk nukat al-intisar li-nagl al-qur’an, S. 312f, dass die muslimischen
Koranwissenschaftler zwischen den folgenden zwei Arten des Vergessens unterscheiden:

Erstens, rasch vergehendes Vergessen, das heilRt, dass der Prophet etwas vom Qur’an

! Laut ad-Daqigr (2011, B2, 99f) wurde am Anfang der prophetischen Zeit Sunna nicht

niedergeschrieben, bis die Muslime den Stil verstanden hatten. Dann wurden die Aussagen, die Taten und

die Akzeptanz des Propheten Sunna auch niedergeschrieben.
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vergisst, nachdem er ihn weitergegeben hat und nachdem seine Gemeinde ihn im
Gedachtnis bewahrt hat. Diese Art des Vergessens ist nicht schadlich fir die Bewahrung
bzw. Eigenschaften der Propheten. Zweitens, der Dauerzustand des Vergessens, der auf
Dummbheit beruht, was der Bewahrung des Qur’an und den Eigenschaften des Propheten
widerspricht. Diese Art des Vergessens ist unmoglich. Diese Art widerspricht auch dem
Qur’an, denn im Qur’an steht sinngemal3: ,,Gewils, Wir sind es, die Wir die Ermahnung
offenbart haben, und Wir werden wahrlich ihr Hiter sein” (Qur’an, 15:9), ,,Bewege deine
Zunge nicht damit, um ihn Ubereilt weiterzugeben. Uns obliegt es, ihn

zusammenzustellen und ihn vorlesen zu lassen” (Qur’an, 75:16f) u.a.

Es wurde auch gesagt, dass nur wenige von den Gefdhrten den ganzen Qur’an auswendig
konnten. Falls diese Behauptung stimmt, bleibt die Tatsache, dass die Gefahrten im
Gesamten den ganzen Qur’an auswendig konnten, d.h. flr jeden koranischen Abschnitt
gab es viele von den Gefahrten, die sie auswendig konnten und unter den Gefdhrten gab
es auch diejenigen, die den ganzen Qur’an auswendig konnten. Diese Gelehrten der
Gefahrten hatten danach anderen Gefahrten und tausenden der folgenden Generation
den ganzen Qur’an gelehrt. Bis heute gibt es in der islamischen Welt Millionen von
Muslimen, die den ganzen Qur’an auswendig kénnen. Unter diesen ist kein Unterschied

zu erkennen, auler eventuell eine andere kanonische Rezitationsart.

Nach den muslimischen Koranwissenschaftlern berufen sich die Einwande nur auf eine
schwache Uberlieferung bzw. die Meinung einzelner Gefahrten des Propheten, was die
starken Uberlieferungen bzw. den Konsens der Gefiahrten nicht widerlegen kénnte. In
folgenden Zeilen versuche ich die Stadien der Sammlung des Qur’an in den beriihmten

Werken der Koranwissenschaften darzustellen.

1.2.2. Die Sammlung des Qur’an aus islamischer Sicht

Hier wird versucht, die Sammlung des Qur’an anhand der ausdrucksstarken
Uberlieferungen darzustellen. Die Sammlung des Qur’an gam’ al-qur’an wurde auf
zweierlei Arten, mindlich und schriftlich, durchgefiihrt. Im Folgenden werden sechs

Stadien der Qur’an-Sammlung dargestellt. Zu diesen gehdren folgende:
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(1) Die prophetische Rezitation des Qur’an und die prophetischen Diktate des Qur’an

auf Schreibmaterial.

Im Qur’an steht sinngemali: ,Uns obliegt es, ihn zusammenzustellen und ihn
vorlesen zu lassen. Und (erst) wenn Wir ihn vorgelesen haben, dann folge du der
Art seines Vortragens” (Qur’an, 75:17f). Laut Von Denffer (2005, 40-45) und as-
Suydtt (2005, 377f) wurde in einer der zweiten authentischsten Hadit-
Sammlungen Sahih Muslim Gberliefert: ,Schreibt mir aufler dem Qur’an nichts
nach (Muslim B6, S129, Nr. 3004). Das beweist, dass der Qur’an in der Zeit des
Propheten in seiner Gesamtheit bereits niedergeschrieben wurde, jedoch noch
nicht an einem einzigen Ort zusammengebracht worden war. Der Qur’an wurde
vom Propheten selbst diktiert und nicht von einzelnen Gefahrten des Propheten
aus deren eigenem Antrieb niedergeschrieben. Ganz im Gegenteil, jedes Mal,
wenn eine Offenbarung kam, rief der Prophet einen Schreiber und diktierte sie

ihm. Diese Schriften wurden spater im Hause des Propheten aufbewahrt.

Mehrere Studien (Von Denffer 2005, 44f; as-Suyti 2005, 378 und az-Zargani
1995, B1, 202f) erwdhnen in diesem Zusammenhang den Hadit von den Gefahrten
von al-Bara’, in dem er die folgende Geschichte beschrieb: Unter anderem wurde
dem Propheten von Gott Folgendes offenbart: ,,Die Zuriickbleibenden sind nicht
gleich mit den Glaubigen — aufler den Behinderten — und mit den sich ganz auf
dem Weg Allahs Einsetzenden” (Qur’an, 4:95). Daraufhin sprach der Prophet: ,Ruf
mir Zaid und lass ihn das Brett, das Tintenfass und den Schulterblattknochen bzw.
den Schulterblattknochen und das Tintenfass mitbringen. ,Schreibe: Die
Zuruckbleibenden sind nicht gleich mit den Glaubigen [...]* (Al-Buhari: Sahih al-
Buhari Nr. 4990; At-Tirmidr: Sunan at-Tirmidi Nr. 3031 und lbn Hibban: Sahih ibn
Hibban Nr. 40). Der Prophet hatte Uber 40 Schreiber, unter denen waren die vier
Kalifen und die berihmten Gelehrten der Gefahrten wie Ubayy ibn Ka‘b und Zaid

ibn Tabit. Das heiRt, dass der Prophet sich personlich der Anordnung der
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Offenbarung wahrend der Niederschrift angenommen hatte. Im authentischen
Hadit von Zaid ibn Tabit steht: ,Wir haben den Qur’an aus kleinen Einzelstiicken
riga‘ unter der Betreuung des Propheten zugeordnet als auch geordnet.” (At-
Tirmidi: Sunan at-Tirmidi Nr. 3954; Ahmad: Musnad Ahmad 5/185; Ibn Hibban:
Sahth ibn Hibban Nr.114; 40 At-Tabrani: Alkabir NR. 4933; Al-Hakim: Al-mustarak
2/229,611 und Al-Bayhagqi: Dala’il an-Nubuwwah 7/147). Deswegen ist az-Zargani
(1995, B1, 198) der Ansicht, dass die Abfolge und Anordnung den Muslimen
natdrlich aufgrund der taglichen Koranrezitationen beim Gebet in der Moschee
des Propheten und an anderen Platzen wohl bekannt war. SchlieBlich gibt es einen
Hadit, dass der Engel gibril den Koran mit dem Propheten einmal pro Jahr im
Monat Ramadan (nach Mondkalender) rezitierte, aber er rezitierte ihn zweimal
mit ihm in seinem Sterbejahr fi |- ardati I-ahirat. ,Der Prophet pflegte jedes Jahr
zehn Tage lang den Ramadan in seiner Moschee unter vielen Gefdhrten zu
verbringen i'tikdf?, wo er den ganzen Qur’an auf einmal rezitierte, aber in seinem
Sterbejahr blieb er zwanzig Tage bei i‘tikaf* (Al-Buhar: Sahih al-Buhari Nr. 3623,
3624, 3625, 3715, 3716, 4433, 4434, 6285, 6286; Muslim: Sahih Muslim Nr. 2450;
Abd Dawdd: Sunan Abt Dawidd Nr. 5217; An-Nasa’1 in Hasa‘s128 ,129 und At-
Tirmidi: Sunan at-Tirmidi Nr. 3872).

Der ganze Qur’an wurde laut den muslimischen Koranwissenschaftlern direkt
nach der Herabsendung von Muhammad selbst diktiert und Uberprift. Viele
Gefahrten konnten den ganzen Qur’an mit der endgiltigen Anordnung auswendig
oder es gab mindestens flr jeden Abschnitt im Qur’an viele Gefdhrten, die ihn
auswendig konnten. Uberdies steht im Qur’an sinngemaR:” Vielmehr ist es ein
ruhmvoller Qur’an auf einer wohlbehiteten Tafel” (Qur’an, 85:21f) und in
anderen Stellen auch:” Das ist wahrlich ein ehrwirdiger Qur’an in einem

wohlverwahrten Buch, das nur diejenigen beriihren (dirfen), die vollkommen

2

I‘tikaf bedeutet, dass der Muslim die letzten zehn Tage des Ramadans in einer Moschee verbringt

und sich mit Bittgebeten, Gebeten, Koranlesen u. a. beschaftigt
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gereinigt  sind; (er ist) eine  Offenbarung vom  Herren der

Weltenbewohner” (Qur’an, 56:77-80).

Die Anordnung der ganzen Verse des Qur’an an einem einzigen Ort zurzeit des

ersten Kalifen abt Bakrs.

Direkt nach dem Tod des Propheten wurden die von ihm diktierten Schriften an
einem bestimmten Ort zusammengestellt. Nach as-Suytti (2005, 379-385) weil}
man aus der Uberlieferung von al-Buhari, die beriihmteste Hadit-Sammlung, dass
zurzeit AbU Bakrs direkt nach dem Tod des Propheten bei der Schlacht von
yamamah eine grolRe Anzahl von Muslimen starb, die den Qur’an auswendig
konnten. Daher wurde befiirchtet, dass ein groRer Teil der Offenbarung verloren
gehen konnte, falls nicht ein geschriebenes Exemplar des Qur’an angefertigt
werden wirde. Hier kdnnen wir folgende Schritte unterscheiden, die zur
Zusammenstellung der suhuf Schriften fihrten: Zaid bin Tabit als Projektleiter
wurde von Abl Bakr beauftragt, den Qur’an zu sammeln. Zaid, Umar und AbU Bakr
sammelten ihn auf Grundlage verschiedener geschriebener Materialien und

basierend auf den Erinnerungen von Menschen.

Die Voraussetzungen fir die Sammlung waren folgende: Wer etwas
Geschriebenes vom Qur’an hatte, das vom Propheten selbst diktiert wurde,
musste zwei Zeugen haben, die bestatigen, dass beide Schriften vom Propheten
selbst diktiert wurden. Es gab damals mehrere schriftliche Kopien fir jeden Vers,
es sei denn drei Verse 128 und 129 in der 9. Sure, und Vers 23 in der 33. Die Sure
wurde nur bei einem Gefdhrten Abl Huzaimah al-Ansari schriftlich gefunden,
obwohl viele Gefahrten sie auswendig konnten. Die drei Verse wurden als
kanonisch angenommen, denn der Prophet erklarte die Zeugenaussage von abd
Huzaimah al-Ansari genauso flr glltig wie zwei Zeugenaussagen. Dieses
Sammelmaterial wurde von Abd Bakr, dann von ‘Umar und dann von Hafsah

verwahrt.
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(3) Die Anordnung der Suren und die Sammlung der kanonischen Rezitationen
mutawadtir in der Standardversion al-mushaf al-imam und die Versendung einer
Kopie und eines Hafiz, der die den ganzen Qur’an auswendig konnte, in den
grolRen islamischen Stadten zurzeit des dritten Kalifen' Utmans, der im 12. Jahre

nach dem Tod des Propheten fir 12 Jahre Kalif war.

As-SuyUtT (2005, 387-393) und Suwayd (2011, 16) legen dar, dass ‘Utman, um
schriftliche Fehler im Qur’an zu vermeiden, Zaid bin Tabit damit beauftragte, aus
den Schriften suhuf, die in der Zeit von AbU Bakr unter seiner Betreuung
gesammelt wurden, die erste Standardversion almushaf al’imam in mehreren
Kopien zu schaffen. Zaid bin Tabit hatte aber diesmal ein Team mit 12 der
berihmtesten der Gefdhrten huffaz, die den ganzen Qur’an auswendig konnten.
Nach Absprache mit den anderen Prophetengefahrten schickte “‘Umtan es als ein
Standardexemplar in die grofien islamischen Stadte und mit jeder Kopie einen
hafiz, damit er die phonetischen Fehler vermeiden konnte. Es ist auch wichtig zu
erwahnen, dass einige von den Gefahrten den ganzen Qur’an bzw. einen Teil des
mushaf (eine Qur’an-Kopie) eigenhandig geschrieben hatten. In der Zeit von
‘Utman wurden solche Kopien verbrannt, denn die Gefahrten hatten darin ihre
eigene Auslegung geschrieben und ‘Utman hatte Angst, dass diese Auslegung
spater als Qur’an betrachtet werden wirde. Ab dieser Zeit konnten die normalen
Muslime  zwischen  kanonischen und nicht-kanonischen  Rezitationen

unterscheiden und die Anordnung der Suren wurde fertiggestellt.

Warum gibt es verschiedene Redaktionen fir den Qur’an? Laut as-Suyati (2005
B1, 394-408) gibt es keinen Zweifel darlber, dass alle authentischen
Uberlieferungen und der Konsens der Gefdhrten Uber die gottliche Bestimmung
der Anordnung der Verse des Qur’an tauqifi Gbereinstimmen. In Bezug auf die
Anordnung der Suren flhrte as-Suylti zwei Meinungen aus: Erstens, die
Anordnung der Suren sei gdttlich taugifi. Zweitens sei die Anordnung der Suren

menschlich. Die Mehrheit ist der zweiten Meinung. Az-Zarkasi in al-Burhan (B1,
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354) war der Ansicht, dass es keinen grundsatzlichen Unterschied zwischen den
beiden Meinungen gabe, denn die Anhanger der zweiten Meinung sagen, dass die
Gefahrten diese Reihenfolge gemald der Rezitation und des Werkes des Propheten
erstellt hatten, mit Ausnahme der 8. Sure al-anfal und der 9. Sure bara’ah, wobei
der Prophet die Anordnung der Ubrigen Suren bestimmte. Die beiden Meinungen
sagen demnach aus, dass diese Anordnung sich entweder auf die Aussagen oder

auf die Tat des Propheten beruft.

(4) Erscheinung von den berihmtesten qurra, die tausenden Muslimen in
verschiedenen Landern den ganzen Qur’an gelehrt hatten, also wurde die
Rezitationslehre des Qur’an tagwid* begrindet. Man kann auch sagen, alle

Gefdhrten gemeinsam konnten den ganzen Qur’an auswendig.

Das Wort huffaz (Singular hafiz) bzw. qurra’ (Singular gari’) stammt vom Begriff
hafaza, was bewahren bzw. auswendig lernen bedeutet. Laut Zurga (1998, 165f)
war es flr den hafiz bzw. qari’ wichtig, nicht nur den Qur’an auswendig zu kbnnen,
sondern er sollte die passenden koranischen Stellen fir alltagliche
Angelegenheiten als geistliche und wissenschaftliche Unterstitzung fir seine
Gemeinschaft anfihren kénnen. Diese sollten zum Land, zur Zeit und zu den
Personen passen, d.h. er war als ein wissenschaftlicher Titel der Gelehrten der

Gefdhrten.

3 Eine neue Wissenschaft, die sich mit der Aussprache der Worter des Qur’an und den

verschiedenen Lesarten gemaR der Uberlieferungskette, die als Wissenschaft der Lesarten des Qur’an ‘/m
al-gira’at benannt wird, auseinandersetzte (Vgl. az-Zargani 1995, B1, 336).

4 Das Wort tagwid bedeutet urspringlich Verbesserung. Als Fachausdruck verwendet bedeutet es
Folgendes: Die Wissenschaft der phonetischen Artikulationsregeln der arabischen Buschstaben und ihren
Eigenschaften und wie die Buschstaben miteinander in Beziehung stehen, damit der Qur’an richtig

ausgesprochen wird (Vgl. Suwayd 2011, B1, 36).
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Aulerdem spielte hafiz in der prophetischen Zeit eine politische Rolle, z. B. Mus ab
ibn" Umair und Abullah ibn Maktim, die der Prophet in Madina schickte oder
Mu ad ibn Gabal und Abl Mdisa Al-A$ ari, die er in den Jemen schickte, um den
Muslimen ihre Religion zu erklaren. Mus ab ibn Umair und Abullah ibn Maktdm
spielten eine grol3e Rolle in Bezug auf die Griindung des ersten islamischen Staates
in Madina. Hafiz wurde vom Propheten und deswegen auch von den Muslimen bis
heute hochgeschdtzt. Heute unterscheidet man zwischen hdafiz und

Islamwissenschaftler, allerdings gab es friiher keinen Unterschied.

(5) Entstehung der Wissenschaft vom Diktat des Qur’an ‘ilm rasm al-musahaf, die
sich mit der Rechtschreibung des Qur’an gemals der Schriften von ‘Utman

beschaftigt.

Laut Suwayd (2011, 518-566) und Von Denffer (2005, 67-70) sind die arabischen
Buchstaben heute aus Strichen und Punkten zusammengesetzt. Im Qur’an wurde
nagti‘rab zum ersten Mal von Abl al-Aswad ad-Du’ali (gest. 69 /689) verwendet,
der den grammatikalischen Kasus mit Punkten kennzeichnete. Die Wissenschaftler
hatten damals die Vokalisierung nagt i‘rab oder taskil als phonetische Zeichen
hinzugeflgt, damit die Buchstaben leicht und richtig ausgesprochen werden. Die
Utmans Schriften hatten sie nicht, was bei der Niederschreibung zu Beginn ein
Vorteil war, da so verschiedene Lesarten des Qur’an in einem Exemplar
niedergeschrieben wurden. Die kurzen Striche nagt i‘gam wurden zum ersten Mal
von Nasr ibn ‘Asim al-Layti (gest. 90/709) verwendet, denn die echten Araber
hatten diese damals nicht gebraucht. Allerdings helfen diese kurzen Striche den
Nicht-Arabern dabei, die verschiedenen Buchstaben zu unterscheiden, die leicht
zu verwechseln waren. In vorislamischer Zeit waren sie offensichtlich unbekannt.
Mit Hilfe dieser Zeichen ldsst sich die richtige Aussprache bestimmen und Fehler
werden vermieden. Einer der wichtigsten Wissenschaftler in diesem
Zusammenhang ist al-Halll ibn Ahmad al-Farahidi (gest. 175/792), der diese
Wissenschaft zum GroRteil entwickelt hatte. Er hat die Punkte als Zeichen fur den

Unterschied zwischen den verschiedenen Phonemen, die friher das gleiche
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Morphem hatten, und die Striche fir die Vokalisierung gewechselt. Spatere

Gelehrte haben nach ihm nur wenige Anderungen weiterentwickelt.

(6) Qur’an-Schule kuttab bzw. madrasa, die das Zertifikat igazah fir Lehren und die

Rezitation des Qur’an verleiht.

In den islamischen Landern weltweit verbreitete Qur’an-Schule, wo die
Schulerlnnen taglich von qualifizierten anerkannten Qur’an-Lehrerinnen huffaz
einen Abschnitt aus dem Qur’an auf eine Tafel geschrieben bekommen, diesen in
ein Heft niederschreiben bzw. auswendig lernen. Es erschienen huffaz mit dem
Zertifikat igazah, die den ganzen Qur’an mit lickenloser Uberlieferungskette
sanad mutasil lehren. ,Der das heilige Buch verinnerlichende, auswendig lernende
(engl. to lern by heart), ihn in sein Herz, Gem{t und Verstand aufnehmende Hafiz
(,Bewahrer’), letztlich jeder Muslim, der den Koran rezitiert, kommt Gott
aulBerordentlich nahe. Die besondere Bedeutung des Korans wird in der
Kalligraphie sichtbar, der vom Islam gepflegten Schénschreibkunst” (Tworuschka

2002, 135).

Laut Von Denffer (2005, 78f) fand ab dem 16. Jahrhundert, als der Druck mit
beweglichen Typen erstmals in Europa und spater auf der ganzen Welt benutzt
wurde, eine weitere Standardisierung der Schreibweise und des Drucks des Qur’an
statt. Die heute in der muslimischen Welt weit verbreitete Ausgabe, die sich auch
zur ,Standardversion’ entwickelte, die sog. dgyptische Ausgabe, wurde erstmals
1925 in Kairo gedruckt. Spater erschienen auch noch andere Ausgaben, wie, z.B.
die sog. Kdnig Fahd- Aufgabe in Madina und die sog. Sa‘id an-Ndrasi- Ausgabe in
der Tirkei. Heutzutage gibt es viele Arten der Speicherung und moderne

Methoden, um den Qur’an zu lesen, zu héren oder gar zu lernen.

1.2.3. Einwande gegen die koranische Offenbarung

Der Qur’an wird als Gotteswort mit vielen Einwanden konfrontiert, aufgrund des

Umfangs kdénnen jedoch nicht alle in der vorliegenden Arbeit genannt werden. Daher

24



werden nur die wichtigsten Einwdande und Antworten der muslimischen
Koranwissenschaftler erwdhnt. Der berlhmteste Einwand ist, dass Muhammad den
Qur’an geschrieben habe. Oder es wurde behauptet, dass Muhammad einen Lehrer
hatte, der ihm den Qur’an beigebracht habe. Im Qur’an steht sinngemaR: ,Und Wir
wissen sehr wohl, daR sie sagen: ,Es lehrt ihn nur ein menschliches Wesen’. Die Sprache
dessen, auf den sie hinweisen, ist eine fremde, wahrend dies hier deutlich die arabische
Sprache ist”“ (Qur’an, 16:103). Laut Zaidan (2001, B 8, 71) hatte Muhammad einen
menschlichen Lehrer gehabt, was bedeuten wirde, dass auch andere Menschen in der
Lage sein mussen, eine ahnliche Schrift zu verfassen. Es bleibt die Frage offen, warum
dieser Mann keinen zweiten Qur’an geschrieben hat. Es stellt sich somit die Frage, warum
Muhammad trotz seiner literarischen Fahigkeit auf diese Ehre verzichtet hat. Laut Rida
(1986, 151-158) steht im Qur’an an mehreren Stellen, dass Muhammad in diesem

Zusammenhang nur Vermittler ist.

Im Qur’an steht sinngemal3:” Wenn ihnen Unsere Zeichen als klare Beweise verlesen
werden, sagen diejenigen, die nicht die Begegnung mit Uns erwarten: ,Bringe einen
anderen Qur’an als diesen oder andere ihn ab’. Sag: Es steht mir nicht zu, ihn von mir
selbst aus abzuandern. Ich folge nur dem, was mir (als Offenbarung) eingegeben wird.
Gewil3, ich firchte, wenn ich mich meinem Herrn widersetze, die Strafe eines gewaltigen
Tages. Sag: Wenn Allah wollte, wirde ich ihn euch nicht verlesen, und Er wiirde euch
nicht davon Kenntnis geben. Ich habe doch vor dem ein Leben lang unter euch verweilt.
Begreift ihr denn nicht?” (Qur’an, 10:15f). Zumal wird Muhammad im Qur’an auch
mehrmals getadelt und seine Handlungen werden korrigiert. Warum sollte er in diesem
ewigen Buch seine Fehler niederscheiben gelassen? Im Qur’an steht sinngemaR:“ Er
blickte diUster und kehrte sich ab, weil der Blinde zu ihm kam. Was |af8t dich wissen,
vielleicht lautert er sich oder bedenkt, so dall ihm die Ermahnung nitzt” (Qur’an, 80:1-4;
66:1; 33:37; 9:43; 9:113 und 8:67). Hierzu schrieb Noldeke: ,Es ist erstaunlich, aber
charakteristisch fur die menschlichste aller Offenbarungsreligionen, daRk diese Worte in
den Qoran Aufnahme gefunden haben” (Noldeke 1909, B1, 96). Zudem wusste
Muhammad nicht, wann die Offenbarung herabgesandt wurde. Als die Juden

Muhammad in Madina mehrere Fragen (z.B. Hoéllenjungen) stellten, um seine
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Wahrhaftigkeit zu Uiberpriifen, sagte er laut a3-Sangiti (2005, B4, 100): ,Morgen sage ich
euch dartber Bescheid.” Aber am ndchsten Tag gab es keine Offenbarung und es dauerte
einige Tage (eine Uberlieferung sagte vierzehn Tage) bis die Antwort kam, inzwischen

durchlebte Muhammad schwierige Zeiten.

Laut Diraz (1985, 24) musste Muhammad zudem nach der Liige, dass seine Ehefrau
Unzucht begangen hatte, etwa einen Monat lang warten bis die Offenbarung kam, dass
sie unschuldig war. Warum sollte er darunter leiden? Kénnte er nicht direkt darlegen,
dass seine Ehefrau nicht schuldig war, wenn er selbst den Qur’an geschrieben hatte.
Nach a3-Sanqiti (2005, B5,178-182) schwor abi Bakr, der Schwiegervater des Propheten,
die finanzielle Hilfe Mistah ibn Utatah nicht mehr abzugeben, denn er war einer
derjenigen, die an der Verleumdungsaffare gegen ‘Aisa beteiligt gewesen waren. Nun
aber wurde folgender Vers offenbart: ,Und es sollen diejenigen von euch, die UberfluR
und Wohlstand besitzen, nicht schworen, sie wirden den Verwandten, den Armen und
denjenigen, die auf Allahs Weg ausgewandert sind, nichts mehr geben, sondern sie sollen
verzeihen und nachsichtig sein. Liebt ihr es (selbst) nicht, dals Allah euch vergibt? Allah ist

Allvergebend und Barmherzig” (Qur’an, 24:22).

Ein weiterer Einwand besagt, dass Muhammad Magier sei. Im Qur’an steht sinngemafi:
,50 kam auch zu denjenigen, die vor ihnen waren, kein Gesandter, ohne dal} sie gesagt
hatten: ,Ein Zauberer oder ein Besessener. ‘ Haben sie es denn einander eindringlich
empfohlen? Nein! Vielmehr sind sie ein das MaR (an Frevel) Gberschreitendes Volk. So
kehre dich von ihnen ab; du bist (hierin) nicht zu tadeln. Und ermahne, denn die
Ermahnung nitzt den Glaubigen” (Qur’an, 51:52-55). Ware Muhammad ein Magier
gewesen, wirden die Unglaubigen auch zaubern. Bezlglich der Behauptung, dass er ein
Besessener war, stellt sich die Frage: ,Wie hatten ihm so viele edle und verstandige
Muslime, vorzlglich seine nachsten Freunde Abu Bekr und ‘Omar, in Glick und Unglick
mit ausdauernder Treue zur Seite stehen kénnen, wenn er bloR ein Gaukler gewesen
ware?“ (Noldeke 1909, B1, 3). AuRerdem spricht man von einer seelischen Heilung durch

den Qur’an bei seelischen Erkrankungen wie Depressionen. Trotz seines schwierigen
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Lebens hatte Muhammad eine starke Personlichkeit. Laut Ad-Daqiqi (2011, B1, 293-304)
besaB Muhammad einen standhaften besonderen Charakter sowie einen starken
gesunden Korper, was auch seine Zeitgenossen, sowohl die Gefahrten als auch die

Feinde, bestatigten.

Laut ad-Daqiqi (2011, B1, 281-291) kam es bei Noldeke zu Verwirrungen, wenn er den
Offenbarungsprozess als psychische Krankheit beschreiben wollte, als epileptische
Zufidlle oder psychogene Erregungszustinde. ,Da aber zu den Symptomen der
eigentlichen Epilepsie die Ausschaltung des Erinnerungsvermaégens gehort, wird eher von
psychogenen Erregungszustianden (Rob. Sommer) zu reden sein. [...] Uberhaupt konnte
Muhammed in der heftigen Erregung nicht ganze Teile des Qorans, sondern nur einzelne
Worte und Gedanken zu vernehmen glauben.” Und an anderen Stellen findet man
skeptische Kommentare, wie: ,Vielleicht sind damit die Geschichten V. 260—262 zu
verbinden, die dhnlich wie V. 244 durch den Hinweis auf die auferweckende Kraft Gottes
zur Verachtung des Todes antreiben. V. 253 f. scheinen jenes Stlck abzuschlieRen. V.
255—259 a) sind nicht leicht in einer bestimmten Situation unterzubringen. Denn der
Grundsatz, dal} bei der Bekehrung zum Islam kein Zwang ausgelibt werden solle (V. 257),
konnte ebenso gut in Zeiten tiefster seelischer Depression wie in solcher hochsten
Siegesgewissheit aufgestellt werden.”® Man kann leicht das Paradoxe zwischen den
beiden psychischen Analysen ,tiefster seelischer Depression® und ,hochster
Siegesgewissheit’ entdecken. AuBerdem muss noch die Frage aufgeworfen werden,
warum verspatet solche psychogenen Erregungszustande bis zu seinem vierzigsten
Geburtstag in den Raum geworfen werden? Ibn Nabi (2000, 196) stellt in diesem
Zusammenhang eine wichtige Frage und zwar: Warum fehlt der Qur’an in den
schwierigsten Situationen, als seine Frau, sein Onkel oder seine Kinder gestorben waren,

wenn der Qur’an wegen psychogenen Erregungszustanden entstanden wére?

> Zitiert nach Noldeke 1909, B1, S. 24ff.

6 Zitiert nach Ebd., S. 184.
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AuBerdem wurde der Qur‘an laut ibn Nabi (2000, 182-194) und ad-Daqiqi (2011, B2, 180)
im Zeitraum von 23 Jahren, in kleinen Abschnitten oder auch in Form einer ganzen Sure
(Sure 6, die aus 165 besteht, 159 Verse wurden auf einmal), im Winter und im Sommer,
am Tag und in der Nacht, in der Friedenszeit und in der Kriegszeit, zu Hause, in der
Moschee und in der Fahrt offenbart. Allerdings verlangte Muhammad jedes Mal von
seinen Schreibern die Offenbarung an ihren Platz zu legen. Aber jedes Wort steht am
richtigen Platz, wenn nicht nur ein Wort geldscht, gedndert oder hinzugefigt wirde,
wurde der Inhalt bzw. der Stil des Satzes geandert werden, jedes Satzglied ist erforderlich
und das am richtigen Platz im Satz, z. B. das Wort Saatfeld hart, im Qur’an steht
sinngemaR: ,,Eure Frauen sind euch ein Saatfeld. So kommt zu eurem Saatfeld, wann und
wie ihr wollt. Doch schickt (Gutes) fur euch selbst voraus. Und firchtet Allah und wilSt,
daR ihr Ihm begegnen werdet. Und verkiinde den Glaubigen frohe Botschaft” (Qur’an,

2:223). Das Wort umfasst bezuglich der intimen Beziehung viele zentrale Aspekte.

Einer der berihmtesten Einwdnde ist auch folgender: Der Qur’an wurde von friiheren
Heiligen Schriften abgeschrieben. Sie begrinden diese Behauptung mit einigen
Ahnlichkeiten zwischen dem Qur’an und der Bibel. Es wurde auch behauptet, dass der
Qur’an aus der aramaischen Version der Bibel abgeschrieben wurde und gestitzt wird
diese Aussage durch Zitate von as-Syutl, der darlegt, dass der Qur’an fremde (nicht-
arabische) Worter enthalt. Laut as-Syati (2005, 934f) wurde diese Behauptung von der
Mehrheit der Koranwissenschaftler bzw. Sprachwissenschaftler, wie a$-Safi‘i, ibn Garir
abi ‘Ubaida, al-Qadi abd Bakr und ibn Faris komplett oder GroRteils abgelehnt. Ibn Garir
stellte die These auf, dass einige koranische Worter gemeinsame Worter mustarak lafzi
seien, die in der arabischen Sprache als auch in anderen Sprachen verwendet wurden.
As-SyQtT ist der Meinung von ibn Garir und begriindet seinen Standpunkt damit, dass der
Qur’an einige Namen von Propheten enthilt, die fremd sind und er hatte ca. 100 fremde
Worter im ganzen Qur’an erwadhnt, die lang vor dem Islam arabisiert wurden. Diese These

wird von aramaischen Sprachwissenschaftlern, wie al-Gamal (2007), kritisiert.

Ohne Zweifel umfasst der Qur’an einige Inhalte von friheren Heiligen Schriften,

insbesondere beziglich der prophetischen Geschichten und des Glaubens. Laut ibn Nab1
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(2000, 197-266) hat der Qur’an in diesem Zusammenhang einen eigenen Stil und seine
spezifischen Besonderheiten. Der Qur’an ist auch dazu da, um die abweichende
Interpretation der friiheren Heiligen Schriften zu korrigieren, die mit der Zeit als Teil der
Heiligen Schriften betrachtet werden. Im Qur’an steht sinngemal3: ,Und Wir haben zu dir
das Buch mit der Wahrheit hinabgesendet, um das zu bestatigen, was von dem Buch vor
ihm (offenbart) war, und als Wachter dariber [...]“ (Qur’an, 5:48). Deswegen enthalt der
Qur’an an vielen Stellen Diskussionen und Kritikpunkte fir die Anhanger der vorherigen

heiligen Schriften, wie z.B. in der zweiten Sure im Qur’an.

Hierzu entstand die heutige wissenschaftliche Qur’an-Exegese, die sich mit den neu
entdeckten wissenschaftlichen Fakten beschéftigt, die mit dem Qur’an Ubereinstimmen.
Aber es ist wichtig zu erwahnen, dass die Qur’an-Exegese ein menschliches Werk ist und
Fehler bzw. willkirliche Interpretationen enthalten kénnte. Dies hebt die Stellung des
Qur’an als Gotteswort bei den Muslimen hervor. Laut Rida (1986, 115) ist der Qur’an fir
Muslime die letzte und endgtltige Offenbarung wahy. Der Qur’an besitzt die hdchste
Stellung als Hauptquelle des Islam. In diesem Zusammenhang hat Khoury Folgendes
geschrieben: ,Der Koran ist das Buch Gottes: er ist Wort fir Wort eine unmittelbare
Offenbarung Gottes, und er ist die Sammlung seiner Mitteilung, seiner Satzung und
Rechtsbestimmung. Als Wort Gottes besitzt der Koran eine Art Gberweltliche Existenz.
[...] Er stehe somit Uber Zeit und Geschichte, ohne Verdnderung, ewig giltig. Die Aufgabe
der Menschen bestehe darin, sich seine Botschaft immer wieder zu vergegenwartigen

und ihr Leben danach auszurichten” (Khoury 2006, 84).

Aber es wird auch gesagt, dass in der islamischen Philosophie die folgende Frage
gestellt wird: Ist der Qur’an erschaffen? Ein muslimischer Koranwissenschaftler hat die
These zur Beschaffenheit des Qur’an neu interpretiert und den Qur’an als historischen
Text verstanden: ,Unter dem Titel ,Der Koran. Gott und Mensch in Kommunikation’
habe ich eine neue Lektlre und somit eine Reinterpretation einiger grundlegender
Annahmen der relevanten klassischen Disziplinen im Bereich der Koranwissenschaften
versucht, vor allem jener Disziplinen, die sich mit den Fragen nach der Beschaffenheit

des Koran, seiner Geschichte und seiner Struktur befassen. Hierbei habe ich einen
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methodologischen  Apparat aus  Semantik,  Semiotik,  historisch-kritischer
Herangehensweise und Hermeneutik gebraucht - alles Disziplinen, die in der
traditionellen Koranwissenschaft in der islamischen Welt weder besonders verbreitet

noch anerkannt sind” (Abu Zaid 2008,161).

Die These zur Beschaffenheit des Qur’an von Mu ‘tazila war eine Art von Dialektik Uber
die Herabsendung und kein historisch-kritischer Zugang zum Qur’an. Es war unter den
muslimischen Theologen bekannt, dass der Qur’an ewig ist. Im 9. Jahrhundert legten
die Mu ‘taziliten aufgrund ihrer strengen Position in Bezug auf Monotheismus dar, dass
der Qur’an erschaffen sei. Denn die Sprache bestehe aus Buchstaben und Lauten, die
erschaffen sind, was man nicht mit den Attributen und mit der Ewigkeit Gottes
vereinbaren kénne. , Die Ash‘ariten im 10. Jahrhundert fanden einen Kompromif§ [...] Das
Wort Gottes ist zwar ewig, aber die sinnenfallige Hulle, in der es sich ausdrickt, ist

erschaffen” (Khoury 1978, 122).

Abi al-“1zz (1996, B1, 172-187) erwihnt die AuBerungen dazu, so sagte z.B. al-Maturidi
(gest. 944), dass der Qur’an ewig und nicht erschaffen sei, aber dass die Laute
erschaffen seien. AblG Hanifa war der Meinung, dass Gottes Rede nicht wie die
Menschenrede ist, sondern die Rede ist einer Seiner ewigen Attribute und nichts ist [hm
gleich in Seinem Selbst. Es sollte nicht aulSer Acht gelassen werden, dass laut ihnen alles
im Qur’an, wie die Erzahlung Uber die Glaubigen, die Unglaubigen, den Satan usw., von
Gott Uberliefert wird. Alles muss als Gottes Wort betrachtet werden. ,Man muss es sich
verdeutlichen, daf alles im Koran von Gott gesprochen wird. Gott spricht dem Propheten
zu, was er sprechen soll, Gott spricht, was die Gegner sagen, Gott spricht von Gott als

Gott, und aus Gott brechen die Preisungen Gottes hervor” (Schwarzenau 1982, 24).

Diese neue These wird aufgrund der Mu ‘taziliten stark kritisiert. ,,Die Behauptung, dafs
es sich beim Koran um ein ,erschaffenes’ Buch handele, hat schon oft, gerade in
halbgebildeten muslimischen Kreisen, zu dem MiRverstandnis gefihrt, dalR damit auf
einen aktiven schriftstellerischen Beitrag Muhammads angespielt sei. So etwas war von

der Mu‘tazila aber alles andere als intendiert, ging es in ihrer Theorie doch in erster Linie
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um ein konsequentes Durchdenken der Frage der gottlichen Attribute und die Betonung,

dal® Gott, der den Koran hervorgebracht bzw. ,erschaffen’ habe, als das einzige ewige

Wesen im Universum zu betrachten sei” (Hildebrandt 2007, 273).

Aber hier taucht noch eine Frage auf und zwar: wenn der Qur’an die arabischen Worter,
Metaphern und Grammatik verwendet, wie konnte die Sprache des Qur’an gottlich sein?
Laut Diraz (1985, 80) verwenden alle Architekten und Bildhauer die gleichen Baumittel,

was macht aber die drei groRen Pyramiden in Giza in Agypten besonders? Hier liegt der

Unterschied im Know How.
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2. Rida und sein Werk Offenbarung von Muhammad al-wahy al-

muhammadr

Nach Stieglecker (1962, 154-158) versuchten die Philosophen al-Farabi und ibn Sina
durch die Krafte der Phantasie wie im Traum Uber eine Briicke zur prophetischen
Inspiration hintberzuschallen. Muhammad ‘Abdu versuchte die prophetische Inspiration
durch die neuen Kommunikationsmittel zu erkldaren. In dem Werk Offenbarung von
Muhammad al-wahy al-muhammadi versuchte Rida (1986, 142 und 151-158) die
Offenbarung wissenschaftlich und geschichtlich zu begriinden. Auch Theologen neuester
Zeit machen denselben Versuch, Uber die hochsten natirlichen menschlichen Krafte
einen Weg zur Inspiration zu finden, was den Propheten ermoglicht, den Trennungsstrich
zwischen Natur und Ubernatur zu verwischen. Az-Zargani (1995, 56-62) versuchte durch

Hypnotismus den Offenbarungsprozess zu erklaren.

2.1  Muhammad Rasid Rida (1865- 1935)

Laut Goldzieher (1970, 324ff) und as-Sawwat (1991, 15-64) stammte Muhammad Rasid
Rida aus einer frommen Familie im Dorf al-Qalamun, das am Mittelmeer bei Tripoli im
Libanon liegt. Er besuchte zuerst die ortliche Koranschule, dann eine staatliche
osmanische Schule in Tripolis und anschlieRend die Schule al-Madrasa al-Wataniyya, wo
er auf seinen Lehrer Husein al-Gisr mit seinen modernistischen Ideen traf. Er lernte die
religiose Bildung und Erziehung vom Lehrer Ridas Vater Muhammad Nasaba, ‘Abdulgani
ar-Rifa‘1, abd al-Mahasin al-Qawaqggi und Muhammad ‘Abdu. Spéater zahlte Rida zu den
Dolmetschern der theologischen ‘Abduh-Schule, nachdem er nach Kairo eingewandert
war. Er wurde von al-Gazali beeinflusst, als er sein Werk iha” ‘ulim ad-Din gelesen hatte.
Denn Rida pflegte es aulRerhalb seines Studiums Werke zu lesen, wie die Werke von al-
Gazall, ibn Taymiyya und ibn Mikawih, Zeitschrift al-‘urwa al-wutga oder auch die
Psychologie des Sozialismus von Gustav Le Bon. Er beschéftigte sich mit der Reform,

Moderne, Bildung und Erziehung aufgrund des Qur’an und der Sunna. Er reiste in viele
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arabische Lander und in den Osten Indiens. Uberdies reiste er auch in die Schweiz und
durch Deutschland, um Gesprache mit Vertretern des Volkerbunds Gber den zukinftigen
Status der Mandatsgebiete zu flihren. Er verfasste viele Blicher und Qur’an-Exegesen mit
Hilfe seines Lehrers M. ‘Abdu. Rida wird wegen seiner Ideen sowohl gelobt als auch
kritisiert. Eines der wichtigsten und berihmtesten Blicher, das in der vorliegenden Arbeit

behandelt wird, ist die Offenbarung von Muhammad al-wahy al-muhammadi.

2.2 Ridas Methodik

Meiner Meinung nach gehort dieses Kapitel eigentlich zur Qur’an-Exegese, da es sich mit
den Erziehungszielen im Qur’an auseinandersetzt. Sa‘id (1991, 16-19) und al-Kimi & al-
Qasim (1982, 6-17) stellten fest, dass die Qur’an-Exegese tafsir eine Aufdeckung der
Bedeutung des Qur’an im Rahmen menschlicher Bemihungen bedeutet, damit der Sinn
des Wortes Gottes erreicht werden kann. Somit ist die Qur’an-Exegese eine Art von
Ubertragung bzw. Ubersetzung von Wortbildung und Satzbildung. Daraufhin pflegten die
Koranausleger den Wort- oder Satzbildungen des Qur’an zu folgen, wobei sie den
Zusammenhang zwischen den Versen, den Suren oder auch die Zusammenhidnge im
ganzen Qur’an hervorzuheben versuchten, um den Sinn des Gotteswortes im Rahmen
menschlicher Bemihungen zu erreichen. Die Themen-Exegese at-tafsir almaudi ‘7 ist
eine relativ neue Methode der Qur’an-Exegese, die sich mit zusammengebundenen
koranischen Stellen beschaftigt, die zu einem Thema bzw. Ziel gesammelt, ausgelegt,
gegliedert und kommentiert werden. Sa‘ld (1991, 56-66) unterscheidet zwischen drei
Arten der Themen-Exegese at-tafsir almaudi ‘1. die teilweise deduktive Methode wagiz,
die zu einem Artikel bzw. einer Predigt passt, die teilweise induktive Methode wasit, die
zu einem Hauptthema (Monotheismus tauhid im Qur’an) passt und die volle induktive
Methode basit, die zu einem Unterthema (wie Geduld im Qur’an) passt. Er beschreibt die
teilweise induktive Themen-Exegese at-tafsir almaudd ‘T al-wasit als eine Methode, die
Rida meiner Ansicht nach im Kapitel ,Erziehungsziele im Qur’an' verwendet hatte. Diese

ist wie folgt aufgebaut:
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1. Bestimmung des Themas und zwar: Erziehungsziele im Qur’an.

2. Bestimmung der teilweisen induktiven Methode, denn laut Rida (1986, 191f)
kommen die Erziehungsziele im Qur’an einmal, zwei Mal oder mehrmals vor. Solange
die schadlichen Gewohnheiten und die gefdhrlichen Traditionen tiefer sind, werden
die nutzlichen Werte im Qur’an wiederholt, die manchmal explizit bzw. implizit
vorkommen, wobei Rida die Verse der Erziehungsziele im ganzen Qur‘an nicht
gesammelt hatte, sondern sich mit den expliziten Versen beschaftigt, die die

Hauptthemen im Qur’an beinhalten.

3. Auswahl der sammelnden Verse, namlich: im Qur’an steht sinngemaR: , Er ist es, Der
unter den Schriftunkundigen einen Gesandten von ihnen hat erstehen lassen, der
ihnen Seine Zeichen verliest, sie lautert und sie das Buch und die Weisheit lehrt,
obgleich sie sich ja zuvor in deutlichem Irrtum befanden” (Qur’an, 62:1f; 2:129 und
2:151). Wie kam Rida zu diesem sammelnden Vers? Meiner Meinung nach geht Rida
aus den Grundlagen des islamischen Rechts usil al-figh hinaus, wobei diese Methode
im Detail erortert, um die Ziele ‘illa bzw. gasd im Qur’an herauszufiltern turug
ma‘rifat al-maqgasid. ,Das Insistieren darauf, dass alle Analogien auf in den
grundlegenden Texten angegebene Ursachen basieren missen, erforderte
unterschiedliche Strategien. Zwei Typen von Ursachen, die in Texten angegeben sind,
wurden postuliert: explizit erwahnte Ursachen und implizite [...]. Explizit erwahnte
Ursachen wurden haufig eingeleitet mit verschiedenen arabischen Ausdrlcken, die
Bedeutungen hatten wie ,weil’ oder ,aus dem Grunde, dass’. In der &lteren
Rechtsliteratur finden wir ganze Listen solcher Ausdriicke. Aber auch andere Partikel
werden detailliert diskutiert. [...] So wichtig die genannten Ausdriicke waren, um in
den grundlegenden Texten enthaltene Ursachen aufzudecken, verlielen sich die
Analogisten doch nicht absolut auf sie. Sie konnten, wenn es notwendig war,
Ursachen aus dem grolBeren Zusammenhang einer Passage ableiten. In diesem Falle

wurde die Ursache als implizit angesehen” (Lohlker 2012, 151-153).

4. Gliederung des Themas bzw. des Zieles in Unterthemen oder Unterziele.
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5. Verwendung koranischer Begriffe flr das gewahlte Thema bzw. das Ziel: z.B. Glaube
iman, Anbetung ‘ibadah, islamisches Entwicklungskonzept ihsan, angeborenes
Wissen  fitrah, Stellvertreter Gottes auf der Erde halifah, islamisches

Verantwortungskonzept amana u.a.

6. StUtzung auf eigene al-Manar-Exegese. Aber hat manchmal die ausflhrliche

Abweichung nicht vermieden.

2.2.1 Interpretation des sammelenden Verses nach al-Manar-Exegese

Im Qur’an steht sinngemalR: ,Erist es, Der unter den Schriftunkundigen einen Gesandten
von ihnen hat erstehen lassen, der ihnen Seine Zeichen verliest, sie ldutert und sie das
Buch und die Weisheit lehrt, obgleich sie sich ja zuvor in deutlichem Irrtum befanden”
(Qur’an, 62:1f; 2:129;2:151 und 3:164). Rida (1986, 191f) stellt fest, dass dieser Vers die

Hauptthemen der Botschaft bzw. die Erziehungsziele enthélt. Diese sind folgende:

Erstens, die Rezitation der Offenbarung als Beweis der Transzendenz fir
Glaubensgrundsatze bzw. zur Erweckung der Aufmerksamkeit gegenlber der Schépfung
als Beweis der Immanenz dafir, d.h. laut Rida (1986, 252-255) |6schte die Botschaft den
Dualismus zwischen den beiden Polen aus und half den Menschen aus dem Glauben, der
von Marchen und Tauschung gepragt war, hinauszutreten und zu dem Glauben, der von

Wissen und Wahrheit gekennzeichnet war, Gberzugehen.

Zweitens, Rida interpretiert in der al-Manar Exegese (1947, B1, S.472) den Begriff al-
kitab als Bildung, als etwas, das die Menschen wissen sollten. Die Weisheit hikmah
antwortet auf die folgenden Fragen: wie und wozu sollte man ausgebildet werden? Laut
Rida (1947, B2, S.29 und 1986, 266f) bedeutet hikmah Weisheit, Wissen anordnen,
systematisches Denken, Nachdenken und Nachfragen. All das fuhrt zu den richtigen
Taten, wobei es unterschiedliche Weisheiten gibt und an der Spitze steht die Weisheit
des Qur’an und danach folgt die Weisheit der Sunna. Auch hikma wird im Qur’an als
Verstandnis der Zielsetzungen der géttlichen Erfordernisse angefihrt. Also wird hikmah

im Qur’an als Praktizierung des Propheten Muhammad fir den Qur’an Sunna angefihrt
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im Qur’an steht sinngemal3: ,Und gedenkt dessen, was in euren Hausern von den Zeichen
Allahs und von der Weisheit verlesen wird [...]“ (Qur’an, 33:34). ,Das ist etwas von dem,
was dir dein Herr an Weisheit (als Offenbarung) eingegeben hat [...]“ (Qur’an, 17:39). Zur
besonderen Gabe Gottes flr die Propheten und Glaubigen wird im Qur’an sinngemald
Folgendes Uberliefert: ,,Und als Allah mit den Propheten ein Abkommen traf: Was immer
Ich euch an Blichern und Weisheit gebracht habe [...]“ und ,,Er gibt Weisheit, wem Er will;
und wem Weisheit gegeben wurde, dem wurde da viel Gutes gegeben. Aber nur
diejenigen bedenken besitzen” (Qur’an, 2: 269). Hikmah bedeutet auch das Wissen, das
zur guten Taten fuhrt, denn Wissen ohne Sinn zu greifen und ohne richtige Praktizierung
hikmah kann schadlich sein und wird im Qur’an verurteilt. Im Qur’an steht sinngemaR:
,Befehlt ihr denn den Menschen Gute, wahrend ihr euch selbst vergeRt, wo ihr doch die
Schrift lest? Begreift ihr denn nicht?” (Qur’an, 2:44), ,Das Gleichnis derjenigen, denen
die Thora auferlegt wurde, die sie aber hierauf doch nicht getragen haben, ist das eines
Esels, der Blicher tragt. Schlimm ist das Gleichnis der Leute, die Allahs Zeichen fir Lige
erklaren. Und Allah leitet das ungerechte Volk nicht recht” (Qur’an, 62:5). ,,Und wenn
man zu ihnen sagt: ,Kommt her zu dem, was Allah (als Offenbarung) herabgesandt hat,
und zum Gesandten’, sagen sie: ,Unsere Genlge ist das, worin wir unsere Vater (vor)
gefunden haben. * Was denn, auch wenn ihre Vater nichts begriffen und nicht

rechtgeleitet waren?” (Qur’an, 5:104).

Drittens, Laut Rida (1947, B1, S.473) reicht die richtige Bildung nicht fur gesellschaftliche
Gluckseligkeit, deshalb wird im Vers auch noch die geistliche Erziehung bzw. individuelle

und gesellschaftliche Entwicklung tazkiyah angefihrt.

2.3 Die Haupterziehungsziele im Qur’an nach Rida

In diesem Werk widmete Rida das letzte Kapitel (191-348) den Erziehungszielen im

Qur’an und legt dabei folgende zehn Erziehungsziele fest:
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1)

die Grundlage des Glaubens (Glauben an Gott, am Gerichtstag ba ‘t und die guten
Taten ‘aml).

Prophetentum.

Rechte und Pflichten auf individueller Ebene.

Rechte und Pflichten auf internationaler Ebene.

Einheit der islamischen Gemeinde ummah, Menschheit und Religion bzw.
Menschengleichheit.

Reform in Bezug auf Gesellschaft und Politik.

Reform der Wirtschaft.

Reform der Friedensurkunde.

Reform in Bezug auf die Stellung der Frau.

10) und Freiheit.

Meiner Meinung nach kann man diese zehn Erziehungsziele nach Rida in drei

Haupterziehungsziele zusammenfassen, namlich:

a.

Die Glaubensvorstellung iman, die sechs Glaubensgrundsatze (an Gott, an seinen
Engel, an seinen Propheten, am Gerichtstag ba‘t wa hisab und an der
Vorhersehung) gestalten; die muslimische Einstellung tGber das Menschenbild,

das Leben, Wissen, die Welt usw.

Die guten Taten ‘am/ bzw. der Gottesdienst ‘ibada, denn das Verhalten im Alltag
sollte dem Glauben entsprechen. Gottesdienst sollte als Recht Gottes sowie als
menschliches BedUrfnis verstanden werden. Im Qur’an steht sinngemal3: ,Gewil,
diejenigen, die glauben, und diejenigen, die dem Judentum angehoren, und die
Christen und Sabier — wer immer an Allah und den Jingsten Tag glaubt und
rechtschaffen handelt, - die haben ihren Lohn bei ihrem Herrn, und keine Furcht

soll sie GUberkommen, noch werden sie traurig sein” (Qur’an, 2:62).

Die menschliche Entwicklung ihsan kénnte auf persoénlicher Ebene tazkiyah, auf

gesellschaftlicher Ebene ta‘dwun und auf weltlicher Ebene ‘imarah als
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Uberbegriff fir die menschliche Einheit und das Reformkonzept nach Rida stehen,
im Qur’an steht sinngemal: ,,Und Wir haben dich nur als Barmherzigkeit fir die

Weltenbewohner gesandt” (Qur’an, 21:107).

Ferner hatte Rida (1984, 12) selbst die Zielsetzungen der Religion in drei Ziele
zusammengefasst und zwar: der Glaube, die guten Taten und Ethik. Diese drei religiosen

Erziehungsziele werden nachfolgend eingehend beschrieben.

2.3.1 Die Glaubensvorstellungen iman

Der Glaube ist ein zentrales Thema im Qur’an und kommt in vielen Stellen vor. Laut Rida
(1986, 193) sind der Glaube an Allah und den Jingsten Tag sowie die guten Taten die
Grundlagen der Religion, die der Menschheit Glickseligkeit verleiht, im Qur’an steht
hierzu sinngemali: ,Gewil, diejenigen, die glauben, und diejenigen, die dem Judentum
angehoren, und die Christen und die Sabier — wer immer an Allah und den Jingsten Tag
glaubt und rechtschaffen handelt, - die haben ihren Lohn bei ihrem Herrn, und keine

Furcht soll sie iberkommen, noch werden sie traurig sein.” (Qur’an, 2:62).

23.11 Der reine Monotheismus tauhid

Im Qur’an steht sinngemaR: ,Sag: Er ist Allah, ein Einer, Allah, der Uberlegene. Er hat
nicht gezeugt und ist nicht gezeugt worden, und niemand ist Ihm jemals gleich® (Qur’an,
112:1-4). ,Erist der Erste und der Letzte, der Offenbare und der Verborgene. Und Er weils
Uber alles Bescheid” (Qur’an, 3:57). Nichts ist lhm gleich in Seinem Selbst, Namen,
Werken oder Eigenschaften. Der Glaube an einen einzigen Gott ist der Gipfel des Islam.
Die koranische Lehre klart die Menschheit auf, damit der Mensch zwischen Méarchen und
Wahrheit unterscheiden und sich von der blinden Nachahmung befreien kann.

Ausgangspunkt fur die islamische Auffassung ist tauhid, der reine Monotheismus.

Laut Rida (1986, 196ff) verkorpern die schonsten Namen die islamische Auffassung Uber
die einzige gottliche Gottheit. Der Gott im Islam hat kein Bild und niemand kann ihn sich
vorstellen, denn er ist unvergleichbar. Im Qur’an steht sinngemal3: ,Diejenigen, die an

das Jenseits nicht glauben, haben die Eigenschaft des Bosen. Allah aber hat die hochste
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Eigenschaft, und Er ist der Allmachtige und Allweise. (Qur’an, 16:60), ,Und Er ist es, Der
die Schopfung am Anfang und sie hierauf wiederholt; das ist fir Ihn noch leichter. Er hat
die hochste Eigenschaft in den Himmeln und auf der Erde, und Er ist der Allmachtige und
Allweise” (Qur’an, 30:27) und ,,Er ist der Erschaffer der Himmel und der Erde. Er hat euch
aus euch selbst Gattinnen gemacht, und auch aus dem Vieh Paare, wodurch Er euch
vermehrt. Nichts ist Ihm gleich; und er der Allhérende und Allsehende” (Qur’an, 42:11).
Die schonsten Namen erwecken die Neigung nach Gite und erhéhen den moralischen
Grad. Sie bestimmen die Beziehung zwischen Gott und dem Menschen, wobei man den
Menschen nicht mit Gott vergleichen dirfte, denn er ist vollkommen und unvergleichbar,

das heil’t: Gott ist Gott und der Mensch ist Mensch.

2.3.1.2 Glaube an den Tag des Gerichts

Laut Rida (1986, 202f) ist der Glaube ans Jenseits und an den jingsten Tag entscheidend.
Deshalb wird die Auferstehung als essentieller Teil des Glaubens als ein zentrales Thema
im Qur’an gesehen. Es tragen sogar einige Suren des Qur’an den Namen der
Auferstehung, wie z.B. 7. Sure, 39., 44.,45, 56.,59., 64.,69., 75., 78.,79.,81.,82., 84., 85,
88.,99. 101. u.a. Der islamische Glaube beruft sich auf das letzte Leben, im Qur’an steht
sinngemalR: ,,Meint ihr denn, dall Wir euch zum sinnlosen Spiel erschaffen hatten und

dal ihr nicht zu Uns zurlckgebracht wirdet” (Qur’an, 23:115).

Laut Rida (1986, 204-206) ist der Tod nicht das Ende der Menschen, sondern er ist nur
ein Ort der drei Aufenthaltsorte des Lebens und zwar: unser Leben im Diesseits, das
geistliche Leben im Graben und das ewige vollkommene Leben mit Kérper und Geist im
Jenseits. Denn der Mensch wird fur die Ewigkeit erschaffen, aber er wandert von einem
Aufenthaltsort zum anderen. Im Qur’an steht sinngemakR; ,,Der den Tod und das Leben
erschaffen hat, damit Er euch prife, wer von euch die besten Taten begeht. Und Er ist
der Allmachtige und Allvergebende” (Qur’an, 86:2). Das Leben und die Schopfung haben
viele Zeugnisse fir Wiederaufstehende. Im Qur’an steht sinngemal3: ,Und prage ihnen
das Gleichnis vom diesseitigen Leben. (Er ist) wie Wasser, das Wir vom Himmel

hinabkommen lassen, worauf sich damit das Gewaéchs der Erde vermischt. Dann wird es
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zu vertrocknetem Zeug, das die Winde verwehen. Und Allah hat ja zu allem vollig die
Macht” (Qur’an, 18:45). ,An dem Tag, da Wir den Himmel zusammenfalten, wie der
Urkundenschreiber die Schriftstiicke zusammenfaltet. Wie Wir eine erste Schopfung am
Anfang gemacht haben, wiederholen Wir sie; (das ist) ein fir Uns bindendes Versprechen.

Wir werden es bestimmt tun” (Qur’an, 21:104).

Laut Rida (1986, 207-210) macht der Qur’an die Konsequenzen fir den Menschen im
Jenseits von seinen Taten im Diesseits abhdngig. Aufgrund dessen sollte man das Bdse
vermeiden und das Gute vermehren. Die guten Taten sind die Wirkung des richtigen
Glaubens. Im Qur’an steht sinngemaR: ,Schau, wie Wir die einen von ihnen vor den
anderen auszeichnen; aber das Jenseits ist wahrlich groRer an Rangstufen und grolRer an
Auszeichnungen” (Qur’an, 17:21), ,Fur alle wird es Rangstufen geben gemall dem, was
sie getan haben, und damit Er ihnen ihre Taten voll erstatte, und es wird ihnen kein

Unrecht zugeflgt” (Qur’an, 46:19, 6.132 u.a.)

2.3.13 Prophetentum

Laut Rida (1986, 225) muss der Glaubige an alle Propheten glauben. Im Qur’an steht
sinngemadR: , Der Gesandte (Allahs) glaubt an das, was zu ihm von seinem Herrn (als
Offenbarung) herabgesandt worden ist, und ebenso die Glaubigen; alle glauben an Allah,
Seine Engel, Seine Blcher und Seine Gesandten- Wir machen keinen Unterschied bei
jemandem von Seinen Gesandten. Und sie sagen: ,Wir horen und gehorchen. (Gewdhre
uns) Deine Vergebung, unser Herr! Und zu Dir ist der Ausgang” (Qur’an, 2:285) und ,,Und
dies war Unser Argument, das Wir Abraham gegen sein Volk gewahrten: (denn) Wir
erheben um Stufen, wen Wir wollen. Wahrlich, dein Erhalter ist Weise, allwissend. Und
Wir gewahrten ihm Isaak und Jakob; und Wir leiteten jeden von ihnen recht, wie Wir vor
dem Noah rechtgeleitet hatten. Und von seinen Nachkommen (gewahrten Wir das
Prophetentum) David und Salomon und Hiob und Josef und Moses und Aaron: denn so

belohnen Wir die, die Gutes tun; und Zacharias und Johannes und Jesus und Elais: jeder
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von ihnen gehorte zu den Rechtschaffenen; und Ismael und Elisa und Jona und Lot. Und

jeden von ihnen beginstigen Wir Giber andere Leute” (Qur’an, 6:83-86)’.

Laut Rida (1986, 222) kommen die Propheten nach dem Qur’an mit der Ermahnung
(frohe Botschaft, Warnung) und den Beweisen, dass es einen Gott gibt, denn die gottliche
Einheit vereinigt die menschliche Gemeinschaft, im Qur’an steht sinngemaR: ,Die
Menschen waren eine einzige Gemeinschaft. Dann schickte Allah die Propheten als
Verkiinder froher Botschaft und als Uberbringer von Warnungen und sandte mit ihnen
die Blcher mit der Wahrheit herab, um zwischen den Menschen Uber das zu richten,
worlber sie uneinig waren” (Qur’an, 2:213). Gleichzeitig sind die Propheten nach dem
Qur’an keine Vermittler zwischen Gott und den Menschen, aber sie erhalten die
Offenbarung von Gott. Im Qur’an steht sinngemal3: ,,Und wenn dich Meine Diener nach
Mir fragen, so bin Ich nah; Ich erhére den Ruf des Bittenden, wenn er Mich anruft [...]”
(Qur’an, 2:186 und sehen Sie auch 40:60) und ,Sag: GewiR. Ich bin ja nur ein
menschliches Wesen gleich euch; mir wird (als Offenbarung) eingegeben, dall euer Gott
ein Einziger Gott ist [...]“ (Qur’an, 18:110 und sehen Sie auch 17:93; 41:6; 14:11 u.a.).
,Der Prophet ist nach islamischer Auffassung ein Mensch wie alle anderen: er ist dem
Bedurfnis der taglichen Nahrungsaufnahme unterworfen, er fihrt ein eheliches Leben”
(Stieglecker 1962, 153). Im Qur’an steht sinngemal: ,Und sie sagen: , Was ist mit diesem
Gesandten, dal8 er Speise iRt und auf den Méarkten umhergeht? O wiirde doch zu ihm ein
Engel herabgesandt, um mit ihm ein Warner zu sein! (Qur’an, 25:7). ,Sag: Ich bin kein
Neubeginn unter den Gesandten, und ich weild nicht, was mit mir, und auch nicht, was
mit euch geschehen wird. Ich folge nur dem, was mir (als Offenbarung) eingegeben wird,

und ich bin nur ein deutlicher Warner” (Qur’an, 46:9).

7 Diese Ubersetzung nach Asad 2012, S. 247f.
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2.3.2 Der Gottesdienst ‘ibadah

Die Praktizierung des Glaubens ist ein zentrales Thema im Qur’an und kommt auch an
zahlreichen Stellen im Qur’an vor. Laut Rida (1986, 283-286) hat die personliche Seite

des Gottesdienstes im Islam folgende zehn Merkmale:

e Ganzheit des Gottesdienstes sowohl flr den Kérper als auch die Seele sowie fir
das Diesseits als auch fur das Jenseits.

o Der Weg zur Gliuckseligkeit ist die Entwicklung bzw. Reinigung der Seele tazkiya
mit dem richtigen Glauben, den guten Taten und Moral und nicht nur durch
Winsche, Fursprache und leeren Glauben.

e FEines der Ziele des Gottesdienstes ist es, die anderen kennenzulernen,
Kooperation, Integration und Liebe und nicht Konflikte und Kriege.

e Erleichterung des Gottesdienstes.

e Keine Ubertreibung.

e wenige Pflichten.

e Die Not kennt kein Verbot.

e Berlcksichtigung der unterschiedlichen Verstandnisstufen, deswegen sind die
wenigsten Texte eindeutig, damit die mehrdeutigen Texte dazu anregen, im
Rahmen des Textes nachzudenken igtihad, wobei unterschiedliche
Interpretationsmoglichkeiten zugelassen werden.

e DerUmgang mit den Menschen wird duferlich vollzogen und die innere Seite wird
Gott Uberlassen, das heillt man dirfte nicht sagen: dieser Mann ist Heuchler,
denn Gott kann das wissen.

o Die formelle Norm des Gottesdienstes sollte gemals prophetischer Tradition
Sunna verrichtet werden und die seelische Norm des Gottesdienstes beruft sich

in erster Linie auf die innerliche Aufrichtigkeit ip/as.

43



2.2.3 Das Entwicklungskonzept ihdsn

lhsan wurde von hasan abgeleitet, was laut al-FairGzabadi (2005,1189) das Beste
bedeutet. /hsan bedeutet daher die Verbesserung, um das Beste zu erreichen. Im Qur’an

steht sinngemal: ,[...] Und sagt Gutes zu den Menschen [...]“ (Qur’an, 2:83), u.a.

Die menschliche Entwicklung ist ein zentrales Thema im Qur’an. Laut Rida (1986, 257-
348) hat das Entwicklungskonzept ihsan vielfdltige  Dimensionen. Das
Entwicklungskonzept beruft sich auf die Prinzipien der Barmherzigkeit und Gnade im
Qur’an, im Qur’an steht sinngemaR: ,Und Wir haben dich nur als Barmherzigkeit fir die
Weltenbewohner gesandt.” (21,107). Die Einleitung aller Suren im Qur’an lautet ,im
Namen Gottes, des Gnadigen, des Barmherzigen®, nur die 9. Sure ist ohne Einleitung.
Diese Gnade betrifft die ganze Menschheit, sogar die Umwelt. Die Gnade verwirklicht
durch die gegenseitige Verantwortung amadna, die Menschenwiirde, menschliche
Versohnung, den internationalen Frieden und den Schutz der Umwelt. Das
Entwicklungskonzept spielt bei Rida eine bedeutende Rolle fur die Selbstentwicklung und
Reform der Gesellschaft, die Politik, die Wirtschaft sowie fir die Unterstitzung der

Unterdrickten und die internationale Solidaritat.
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3. Die Inhaltsanalyse der religiésen Erziehungsziele im Qur’an nach

Rida

Suwayd (2000, 27) stellt fest, dass die Erziehung trabiya im Arabischen vom Verb raba
abgeleitet wird, was ,vermehren’ bedeutet. Im Qur’an steht sinngemal:“ (Qur’an, 30:39,
2:275, 276, 278; 3:130; 4: 161), raba yarba ,aufwachsen’, im Qur’an steht sinngemaf:“
(Qur’an, 22:5; 41:39) rabba ,erziehen’ (Qur’an, 17:23f), ,versorgen’ (Qur’an, 20:50) und
,herrschen’ (Qur’an, 12:72). ,Das deutsche Wort ,Erziehung’ ist eng verknUpft mit
moralischen Erwartungen” (Oelkers 2009, 248). Unter dem Titel ,heutige Zugédnge zur
Theorie der Erziehung’ wird wie folgt geschrieben: ,Themenspektrum ,Erziehung’ wird
von verschiedenen Disziplinen bearbeitet, eine allgemeine akzeptierte Theorie der
Erziehung liegt bislang nicht vor. Die Ansatze reichen von der Theologie Uber die
Verhaltensbiologie bis zur Kybernetik, d.h. sie sind sehr divergent und unvereinbar. Selbst
die Basisprozesse des padagogischen Handelns werden hochgradig verschieden
thematisiert. Jede grolRere Theorie der Gesellschaft thematisiert in irgendeiner Form
,Erziehung’. Allgemeine Theorie sind Sichtweisen, die Erziehung je nach Anlage der
Theorie ganz unterschiedlich gewichten konnen. Verstanden als EinflussgrofRe, kann
Erziehung maximalisiert oder auch minimiert werden, je nachdem wie die Theorie ihre
Erfolgsmoglichkeiten einschatzt. Damit unterscheiden sich auch die Zielsetzungen, die
sich auf Gesellschaft, Kultur oder das ganze Leben einer Person beziehen lassen.
Erziehung kann als Prozess des ,lebenslangen Lernen’ erscheinen, also unabhangig von
einem bestimmten Lebensalter, es gibt aber auch Abschnittspadagogiken, etwa fir die
frihe Kindheit oder die Phase des Jungenalters. Daneben sind alle moglichen Aspekte
Thema von Erziehungsangeboten, die alle mehr oder weniger auf die Verbesserung eines

Zustandes ausgerichtet sind” (Oelkers 2009, 251).
Im Qur’an wird der Begriff Erziehung trabiya wie folgt beschrieben:

1. In Bezug auf Gott: Rabb bedeutet Gott, rabb kommt auch im Qur’an als der Herr

und Erzieher vor: “Und er sagte zu dem von beiden, von dem er glaubte, dall er
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entkommen werde: ,Erwahne ich bei deinem Herrn [...]“ (Qur’an, 12:72). Gott
wird im Sinne des Schopfers erwahnt, der alles erschaffen und den Menschen ihre
Fahigkeit gegeben hat, der die Welt regiert. Auch im Sinne des Rechtleiters. Im
Qur’an steht sinngemaR: “Er (Moses) sagt: ‘Unser Herr ist derjenige, der allem

seine Natur gegeben und (es) hierauf rechtgeleitet hat” (Qur’an, 20:50).

»In der deutschen Sprache gibt es leider kein Wort, das alle Momente, die das arabische

Wort ,rabb’ umfaldt, wiedergeben kann. Flr ,rabb’ gibt es eine sehr adaqute persische

Ubersetzung, die uns hier weiterhelfen kann. ,Rabb’ heiRt auf Persisch ,parwardegar’ und

kommt von ,parwaridan’, jemanden erziehen, fir jemanden sorgen, um jemanden

standig besorgt sein. Dementsprechend ist ,parwardegar’ derjenige, der in jeder Hinsicht

um sein Geschopf besorgt ist: um dessen Leben, Erziehung, Erndhrung, Gesundheit, um

dessen diesseitiges und jenseitiges Gllck usw. Rabb ist somit der Inbegriff aller derjenigen

gottlichen Beschaffenheit, die das mannigfache Wirken Gottes in der Welt, vor allem auf

die Menschen bezogen, ausdriicken und somit Inbegriff aller Namen, die Gott seinem

Handeln nach auszeichnen” (Falaturi 2002, 51).

2.

In Bezug auf die beiden erziehungsberechtigten Personen, irabbayan. Im Qur’an
steht sinngemal in Bezug auf die Eltern: ,,Und dein Herr hat bestimmt, dal} ihr
nun Ilhm dienen und zu den Eltern giitig sein sollt. Wenn nun einer von ihnen oder
beide bei dir ein hohes Alter erreichen, so sag nicht zu ihnen: ,Pfuil* und fahre sie
nicht an, sondern sag zu ihnen ehrerbietige Worte. Und senke flir sie aus
Barmherzigkeit den Fllgel der Demut und sag: ,Mein Herr, erbarme Dich ihrer,

wie sie mich aufgezogen haben, als ich klein war” (Qur’an, 17:23f).

In Bezug auf Lehrerinnen: Laut al-Fayrizabadi (2005, 87) wird von dem Wort rabb
als Gott bzw. Erzieher der Begriff rabbani (Plural rabbaniyyin) bzw. ribbi (Plural
ribbiyyiin) abgeleitet, der sich auf Gott rabb bezieht und sich mit der gottlichen
Wissenschaft und dem Gottesdienst beschaftigt. Im Qur’an steht dieser Begriff

drei Mal als rabbani und einmal als ribbi:
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,...] sondern:‘Seid Leute des Herrn rabbaniyyin, da ihr das Buch zu lehren
und da ihr (es) zu erlernen pflegtet. Und (es steht ihm nicht zu,) euch zu
befehlen, die Engel und die Propheten zu Herren nehmen. Sollte er euch
den Ungalauben befehlen, nachdem ihr (Allah) Ergebene seid?“ (Qur’an,
3:79f). ,,Nach Sibawayh (wie von Razi zitiert) ist ein rabbani ,einer, der sich
ausschlieRlich dem Bestreben widmet, den Erhalter (ar-rabb) zu
erkennen und ihm zu gehorchen, dem kommt die Bedeutung des

deutschen Ausdrucks ,Mann Gottes’ ziemlich nahe” (Asad 2012, 122).

,und mit wie vielen Propheten zusammen kampften zahlreiche
Bekenner des Herrn ribbiyyin! Doch sie gaben nicht auf ob dessen, was
sie auf Allahs Weg traf, noch wurden sie schwach, noch unterwarfen sie

sich. Und Allah liebt die Standhaften” (Qur’an, 3:146).

,Gewils, Wir haben die Tora hinabgesandt, in der Rechtleitung und Licht
sind, womit die Propheten, die sich (Allah) ergeben hatten, fir diejenigen,
die dem Judentum angehoren, walten, und so auch die Leute des Herrn
al-rabbaniyyin und die Gelehrten, nach dem, was ihnen von der Schrift
Allahs anvertraut worden war und worUber sie Zeugen waren. So flrchtet
nicht die Menschen, sondern firchtet Mich. Und verkauft Meine Zeichen
nicht fir einen geringen Preis! Wer nicht nach dem waltet, was Allah (als
Offenbarung) herabgesandt hat, das sind die Unglaubigen” (Qur’an,
5:44). ,Mit Rabbaniyyun sind diejenigen gemeint, die sich auf Gott (Rabb)
beziehen. Wobei das Wort Rabb als der Schdpfer und Machtbesitzer zu
verstehen ist. Sie werden so genannt, weil sie sich mit der gottlichen
Wissenschaft und der charakterlichen Erziehung beschaftigen, oder aber
aus dem Wort ,erziehen’ abgeleitet: ,diejenige, die zuerst sich und dann
andere bilden und erziehen, Erkenntnis und gute Charakterfihrung.
,Ahbar’ ist der Plural von ,Hibr’ und dies bedeutet ,der Gelehrte, der
Wissenschaftler.” Und ,Rabbani’ bedeutet meines Erachtens ,jemand, der

Gottes Gefallen und Gunst erlangt hat” (SKD 1998, B1, 366).
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e _Warum verbieten ihnen nicht die Leute des Herrn al-rabbaniyytn und
die Gelehrten die sundhaften Worte und das Verschlingen von
unrechtmaRig Erworbenem? Flrwahr, wie schlimm ist, was sie machen!”
(Qur’an, 5:63) ,In diesem Zusammenhang steht der Begriff rabbaniyln
fur die geistigen FUhrer der Christen und ahbar fur die judischen
Schriftgelehrten. Schlecht flrwahr ist das, was diese Geistlichen und
Schriftegelehrten taten, als sie diese Stinde billigten. Sie vernachlassigten
ihre Pflicht, das Gute zu gebieten und das Schlechte zu verbieten” (SKD
1998, B1, 380f). Laut al-Qaradawi (1996, 237) verbindet der Qur’an

hinsichtich der Erziehung zwischen Wissen und der Praktizierung.

Zusammengefasst driickt das Wort Erziehung trabiya einen allmahlichen Aufbauprozess
von innen bzw. Férderung von aulien, korperlich, geistig bzw. geistlich und individuell
bzw. gesellschaftlich bis zur Vollkommenheit aus. Erziehende und Erzogene sollten nach
dem Qur’an das richtige Wissen haben, das zu den guten Taten fihrt. Eine Erziehung
ohne Ziel hat keinen Sinn. Die Erziehung nach dem Qur’an widmet sich dem Bestreben,
Gott zu erkennen, ihm zu gehorchen und standhaft zu bleiben, damit man zufrieden und
glickselig im Dies - und Jenseits wird. Laut al-Kilan1 (1985, 30-33) bestimmen Qur’an und
Sunna die Grundlagen der islamischen Erziehung, aber nach den Bedirfnissen,
Herausforderungen, Erfahrungen und nach der islamischen Philosophie entsteht die
passende Erziehungstheorie, die sich auf verschiedene Faktoren beruft. Denn die
zeitliche Dimension, die das Alter des Lehrenden, Lehrzeit usw. bedeutet und die ortliche
Dimension, die in der Zeit der Globalisierung die ganze Erde umfasst, spielen auch eine
grolRe Rolle. Deswegen helfen die wirtschaftlichen Faktoren dem Menschen dabei, seine
Bedirfnisse zu erfillen, die neuen wissenschaftlichen Faktoren befahigen den
Lehrenden, die Naturgesetze zu verstehen und das Leben zu erleichtern, die psychischen
Faktoren befdhigen den Lehrenden seine Fahigkeiten zu entfalten und die 6kologischen

Faktoren helfen dem Lehrenden dabei die Umwelt zu schitzen.

Man unterscheidet zwischen den Grundlagen der islamischen Erziehung, den erneuten

Faktoren der Erziehung und den menschlichen Interpretationen im Rahmen der 6rtlichen
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und zeitlichen Erkenntnisse, um Herausforderungen zu Uberwinden und menschliche
Bedurfnisse zu erfullen. Im Folgenden werden die Schlisselbegriffe definiert und die

Erziehungsziele im Qur’an nach Rida theologisch, anthropologisch und sozial analysiert.

3.1 Die theologischen Erziehungsziele

Der wichtigste theologische Grundsatz ist die gottliche Einheit tauhid. Der Muslim muss
darauf achten, nicht Opfer einer Verkdrperung zu werden. ,,Wenn wir einem Ding einen
Namen beilegen, so bezeichnet dieser entweder das Wesen dieses Dinges oder einen Teil
von ihm, oder eine Eigenschaft, eine Charakteristik oder auch eine Tatigkeit, durch
welche dieses Ding gezeichnet erscheint. Das sind verschiedene Gattungen von Namen
[...]. Ausgeschlossen sind auch Gottesnamen, die nur einen Teil des Genannten
bezeichnen, weil ja in Gott Teile gar nicht in Betracht kommen kénnen, da er ein
einfaches, unteilbares Wesen ist. Wohl aber sind jene Namen zulassig, welche
Eigenschaften des hdéchsten Wesens bezeichnen, mogen sie nun seiner gottlichen
Wesenheit zugehoren wie z.B. ,Weise’ oder eine Beziehung nach aullen ausdrtcken, z.B.
,erhaben’ (Uber alle Geschopfe), oder negativen Sinn haben, z.B. ,anfanglos’ oder eine

gottliche Tat bezeichnen, z.B. ,der reichlich Gebende’ (Stieglecker 1962,144).

,Der Grundbegriff der Wurzel -m-n ,Gemutsruhe’ und ,Sicherheit vor Furcht’ (Raghib,
mufradat, S. 24; LA, XVL, 160, Z. 6 ff). Mithin kann die vierte Form sowohl bedeuten
Sfurchtlos machen’ als ,sein Vertrauen in etwas oder auf jemand setzen’, und daher
bedeutet in der Theologie al-Iman: 1. Das Vertrauen an Allah und den Glauben an ihn,
seinen Propheten und seine Botschaft und 2. den Inhalt dieser Botschaft [...]. Schlief3lich
ist noch die Rede von jemand, der den Islam bekennt und als Muslim handelt, d.h. die
rituellen und sonstigen dussern Gebrdauche des Islam beobachtet, aber keinen inneren
Glauben hat. Erist ein Heuchler und Unglaubiger” (Wensinck 1941, 208f). Die islamischen
religiosen Erkenntnisse sind in zwei Hauptteile gesondert: die Glaubensvorstellung und
die praktischen Gottesdienste. Die Glaubensvorstellungen imdn hangen von dem

Verborgenen gaib ab und sind in den folgenden Grundséatzen verkorpert:
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1) Der Glaube an die reine Einheit Gottes.

2) Der Glaube an die Existenz von Engeln.

3) Der Glaube an die Offenbarung und die Anerkennung aller heiligen Bicher und
des Qur’an als die letzte gottliche Offenbarung.

4) Der Glaube an alle Propheten und an den Propheten Mohammed, als den letzten
der Propheten.

5) Der Glaube an das Jenseits und die Auferstehung von den Toten und an das
Jingste Gericht.

6) Der Glaube an Gottes Vorsehung bzw. die Weltregierung.

Laut Gad al-Haqq (1994, B1, 120-161) und Wensinck (1941, 208f) hat Glauben im Qur’an
drei Phase: Bekenntnis mit der Zunge nutq bi-llisan, innere Uberzeugung tasdig und
Verhaltensebene ‘amal. Das Glaubensbekenntnis mit der Zunge meint, dass es keine
Gottheit aulRer dem einzigen Gott Allah geben darf und dass Muhammad Gesandter
Gottes ist. Ein Beweis fiir die Wichtigkeit der tiefen inneren Uberzeugung tasdig bil-§Ganan
ist die semantische Bedeutung fir das Wort ,ich bezeuge’ ashadu im
Glaubensbekenntnis. Aber die Verhaltensebene ‘amal bil-arkan fallt bei abl Hanifa nicht
unter die Kategorie der Glaubenswesen. Er stitzte seine Meinung auf den folgenden
Vers, der im Qur’an sinngemald wie folgt steht: ,Allah vergibt gewiss nicht, dass man Ihm
(etwas) beigesellt. Doch was aulRer diesem ist, vergibt Er, wem Er will. Wer Allah (etwas)

beigesellt, der hat firwahr eine gewaltige Slinde ersonnen” (Qur’an, 4:48).

Also unterscheidet man zwischen Glaubensbekenntnis und innerer Uberzeugung. Der
Glaube wird neben den Taten im Qur’an oft thematisiert. Im Qur’an steht sinngemaR:
,Der Mensch befindet sich wahrlich in Verlust, aulRer denjenigen, die glauben und
rechtschaffene Werke tun und einander die Wahrheit eindringlich empfehlen und
einander die Standhaftigkeit eindringlich empfehlen” (Qur’an, 112:2f) und ,GewiR,
diejenigen, die sagen: ,Unser Herr ist Allah’ und sich hierauf recht verhalte, Gber sie soll
keine Furcht kommen, noch sollen sie traurig sein” (Qur’an, 46:13). Im Qur’an steht
sinngemal: ,Die Wistenaraber sagen: ,Wir glauben. ,Sag: lhr glaubt nicht (wirklich),

sondern sagt: ,Wir sind Muslime geworden’, denn der Glaube ist nicht in eure Herzen
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eingezogen [...] (Qur’an, 49:14). Laut ibn Katir (2002, B4 217) behaupteten einige der
Wistenaraber, dass sie eine hohere Stufe im Glauben erreichten, doch sie hatten diese
Stufe nicht erreicht und al-Bubari war der Meinung, dass sie Heuchler waren. Laut Rida
(1947, B2, 254) spricht dieser Vers Uiber den Islam in seinem linguistischen Sinne und zwar
im Sinne von Frieden. Diese Gruppe von Wstenarabern hat den Islam somit als System
und nicht als Religion angenommen, aber der Islam als religioser Begriff bedeutet die

Aufrichtigkeit und Hingabe zum einzigen Gott.

Es gibt drei Hauptrichtungen in diesem Zusammenhang. Einige (die Karramiten) lehrten,
es sei einfach ein Bekennen mit der Zunge nutq bi-llisén, andere (Gailan ad-Dimasqi und
es wurde auch zu abl Hanifah zurlckgefiihrt) figten hinzu, es sei ein innerliches
Festhalten tasdig bil-Ganan, wieder andere (Malik, a$-Safi‘l, Ahmad, Mu‘tazilah und
Hawarig) verlangen noch ein drittes Moment, namlich Werke ‘amal. Aber diese dritte
Richtung unterscheidet sich bezlglich der Stellung dieser drei Dimensionen des
Glaubens. Mu‘tazilah und Hawarig waren der Ansicht, dass die Werke ‘amal zur Substanz
gauhar des Glaubens gehorten. Wer jedoch mit einer einzigen unbereuten Todstnde auf
dem Herzen stirbt, ist nach Meinung der Mu‘tazilah weder Glaubiger noch Unglaubiger,
sondern ein Verworfener fasiqg und bleibt ewig im Hoéllenfeuer, wobei Hawarig ihn flr

einen Unglaubigen kdfir hielten.

Malik, a$-Safi‘T und Ahmad vertraten die Meinung, dass das innerliche Festhalten tasdig
bil-ganan die Rettung vor der ewigen Strafe im Hollenfeuer sei. Aber die duRerlichen
MalRnahmen (wie z. B. Heirat, Erbrecht) hdangen vom Bekennen mit der Zunge nutq bi-
llisGn ab und das Bekennen mit der Zunge nutq bi-llisGn hilft im Jenseits nicht ohne
innerliches Festhalten. Die guten Werke gehéren nicht zum Wesen des Glaubens,
sondern sind nur Erganzung. Ich teile die Meinung von Malik, a3-Safi‘T und Ahmad, denn
laut ihnen kann man den duRerlichen Widerspruch im Qur’an vermeiden. Das heilst, man
kann zwischen zwei Arten von Frommigkeit und von Heuchlerei unterscheiden, namlich:
Erstens, in Bezug auf Glauben ‘gidah, also nach der inneren Uberzeugung tagwa ‘gidah,
im Qur’an steht sinngemal: , O die ihr glaubt, firchtet Allah in gebihrender Furcht und

sterbt ja nicht anders denn als (Allah) Ergebene!” (Qur’an, 3:102) oder Heuchlerei des
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Glaubens nifaq ‘gidah, die in der 9. Sure oft als Gegensatz zur inneren Uberzeugung des
Glaubens angefihrt wird. Zweitens, in Bezug auf entsprechendes Handeln ‘amal, also
bezlglich der Frommigkeit der Taten tagwa ‘amal, im Qur’an steht sinngemals: ,Daher
firchtet, sowie ihr kdnnt. Und hort zu und gehorcht und gebt Gutes fur euch selbst aus.
Und diejenigen, die vor ihrer eigenen Habsucht bewahrt bleiben, das sind diejenige,
denen es wohl ergeht.” (Qur’an, 64:16) oder der Heuchlerei der Taten nifag ‘amal, wie
z.B. Ligen als Merkmale der Heuchlerei in Bezug auf Taten den prophetischen
Uberlieferungen als Gegenteil des Handelns des Glaubens. Man kann auch zwischen zwei
Arten von kufr (Bedeckung des Glaubens) unterscheiden, namlich: Atheismus kufr ‘gidah

und Undankbarkeit kufr ‘mal.

,Kann der Glaube zunehmen und abnehmen? Im Kur’an ist oft von einer Zunahme des
Glaubens die Rede, und die Ansicht der Altvordern (al-salaf) war, dass Akte des
Gehorsams eine Steigerung und Akte des Ungehorsams eine Abschwachung des
Glaubens sind. Damit glaubten sie, - so lehrte der spéatere Islam, - dass die geistige
Annahme des Glaubens (tasdik) unverdandert bestehen bleibe, und dass die guten Werke
nicht als Bestandteile des Glaubens oder sein Wesen beeinflussend, sondern als ihn
guantitativ vermehrende Erganzungen zu betrachten seien. Umgekehrt werde der
Glaube durch Akte des Ungehorsams verandert bleiben.” (Wensinck 1941, 209). ,Die
wirkliche Kraft liegt in der bewussten Anerkennung der islamischen Glaubenslehre und
der Ubereinstimmung mit ihr und ihrer rigorosen Befolgung in allen Dingen des

praktischen Lebens” (Maudoodi 1981, 91).

Auf der Blhne der Realitdat braucht man Zeit, um auf seine widersprichlichen
Gewohnheiten zu verzichten. Zuerst baut man das Glaubenshaus, dann kann man
umziehen. Deshalb liegt die Verhaltensebene in der dritten Phase. Solange sich die
Glaubensstarke vermehrt, vermehren sich die guten Taten und die schlechten versinken,
genauso wie der Patient. Er richtet sich nach dem medizinischen Rezept, verstarkt das
Vertrauen auf den Arzt und folgt dessen Vorschrift. Aber , das einfache Herunterleiern

einer medizinischen Vorschrift vermag ein Leiden nicht zu heilen” (Maudoodi 1981, 91).
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Also stehen diese drei Phase in einer sich gegenseitig beeinflussenden Beziehung, aber

das Wesen des Glaubens ist die innere Uberzeugung tasdig.

,Diese Namen charakterisieren den Menschen, indem sie ihn indirekt das ihm
anhaftende Negative zum Bewuftsein bringen. Sie unterstreichen zugleich die
Unerreichbarkeit Gottes. Eine indirekte, aber positive Charakterisierung liefern jedoch
diejenigen Namen, die die unterschiedliche gottliche Tatigkeit zum Inhalt haben wie
,ghaffar’ (vergebend), ,tauwab’ (gnadig), ,rahim® (barmherzig), ,djavad’ (groRzigig),
,wahhab’ (freigiebig) usw. Diese sind zugleich diejenigen Namen, die zum Ausdruck
bringen, wie der gottliche Wille und das gottliche Wirken standig das menschlichen
Leben, die das Dasein als Mensch ausmachen und die die menschliche Aktivitat in
Richtung der Bewadltigung der Aufgabe ,amana’ oder das Versdaumnis derselben
kennzeichnen” (Falaturi 2002, 48). Ein Beispiel ist die theologische Vorgabe vor dem
Essen und Trinken ,im Namen Allahs’ und vor der Einnahme eines Arzneimittels ,im
Namen Allahs, der unsere Krankheit heilen und die Gesundheit geben kann’ zu sagen.
Deswegen wadre es besser, wenn jeder Name der schonsten Namen im passenden
Zusammenhang verwendet wird. Dann kdnnen die schonsten Namen im konkreten Leben

verbunden werden.

LAl 1gi zahlt nach diesen Erorterungen die ,Schonsten Namen’ auf, stellt ihre
grammatische Bildung und ihre Bedeutung fest und erklart, ob sie eine Eigenschaft Gottes
bezeichnen oder Beziehung oder Negation oder eine Tatigkeit Gottes. Wir bringen im
Folgenden einen Auszug davon: Al Rahman, al Rahim: der Erbarmer, der Erbarmende,
der gewillt ist, den Geschopfen Gnade zu erweisen. Diese Namen weisen auf den Willen
Gottes hin. Al Malik: der, welcher stark macht wen er will, und der schwach macht wen
er will, der aber selber nicht schwach gemacht werden kann. Al Malik ist also eine
Tateigenschaft und eine Negation. Al Salam, d.h. der frei von Mangel ist, also eine

Negation. Al Mumin: der welcher bestatigt, und zwar seine eigenen Kundgebungen, seine

Im Original rablm, was ins Arabisch keine Bedeutung hat.
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Offenbarungen, z.B. die Offenbarung, dall er der einzige Gott ist, z.B. in 3,16:" Gott
bezeugt, dall es keinen Gott gibt auller ihm. ‘Er bezeugt die Wahrheit dieser
Offenbarungen durch Beweise, welche die Einzigkeit Gottes dartun. ,Al Mumin‘ bestatigt
weiter die Wahrheit dessen, was die Propheten in seinem Namen verkinden, und zwar
entweder durch sein Wort, wenn er z.B. erklart: ‘Muhammad ist der Gesandte Gottes. *
(48, 29) oder durch die Wunder, die er den Propheten wirken laBt. Al Mumin weist also
in diesem Sinn genommen auf das Wort, auf die Tatigkeit Gottes hin. [...] Wie schon
bemerkt, haben diese ,Schdonsten Namen’, diese Ehrentitel Gottes grofle Bedeutung im
religiosen Leben der frommen Muslime. Sie versenken sich bei ihrer Aufzahlung hinein in
die Geheimnisse des gottlichen Wesens und seiner Eigenschaften, der trostlichen und der
ernsten und schopfen daraus Kraft zur Aufrechterhaltung und Forderung ihres guten
Verhaltnisses zu Gott. Es ist eine Ubung, die bis in die ersten Zeiten des Islam zuriickgeht.
Und tatsachlich wird ein religioses Gemut aus diesen ,Schonen Namen’ tiefe Gedanken
herausholen konnen, die geeignet sind, sein inneres Leben zu veredeln” (Stieglecker

1962, 144-147).

3.2.1 Die Aufrichtigkeit iplas

In Bezug auf den reinen Monotheismus spielt die innerliche Aufrichtigkeit ihlas eine
wichtige Rolle. ,IKHLAS, d.h. klar, ungetriibt (khalis) halten (machen), ohne Beimischung
darbieten, von Beimischung frei halten. Im Zusammenhang mit der kur’anischen
Anwendung des Ausdrucks ikhlas al-din lillah (vgl. 1V,145, VII,28, X,23, XXXIX,14, 16 u.s.w.)
d.h. Allah ausschliesslich verehren und dienen” (Wensinck 1941, 201). Es gibt zwei Arten
der Aufrichtigkeit al-ihlas: Erstens, die Aufrichtigkeit al-ihlas in Bezug die innere
Uberzeugung im Gegensatz zur Zugestellung géttlicher Wesen zu dem einzigen Gott $irk
akbar als auch der Anbetung. Zweitens, in Bezug auf die Praktizierung im Gegensatz zur

Beimischung der Motive bei der Tat Sirk asgar.

,Nach al-Ghazzali driickt ikhlas - abgesehen vom obengenannten technischen Sinne —
nur aus, dass einer seine Handlung aus einem einzigen Motiv hervorgehen lasst, sodass

man es z.B. einem beilegen konnte, der Almosen gibt lediglich in der Absicht, um vor den
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Menschen gesehen zu werden. In der Sprache der besonders in Stfikreisen ausgebildeten
religiosen Ethik wird ikhlas jedoch speziell bezogen auf das Bestreben, Gott naher zu
kommen, und besagt die Loslosung oder Freihalten dieses Bestrebens von alten
Nebengedanken. In diesem Sinne steht es oft im Gegensatz zu riya’, dem
Gesehenseinwollen. ikhlas erfordert Selbstlosigkeit gegeniiber der eigenen religitsen
Haltung und die Absteifung des egoistischen Moments, das die Hingabe an Gott
beeintrachtigt” (Wensinck 1941, 201f). Im Qur’an steht sinngemal: ,,Dir allein dienen wir,
und zu Dir allein flehen wir um Hilfe” (Qur’an, 1:5). Deswegen erfordert die Aufrichtigkeit
al-ihlas die Freiheit, im Qur’an steht sinngemal: ,Es gibt keinen Zwang im Glauben [...]“
(Qur’an, 2:256) sowie eine autonome Stellung, also keine blinde Nachahmung. Im Qur’an
steht sinngemal: ,Und diejenigen, denen Wissen und Glauben gegeben worden ist,
sagen: ,Nach Allahs Buch habt bis zum Tag der Auferweckung verweilt. Das ist nun der

Tag der Auferweckung, aber ihr wuRtet (es) nicht” (Qur’an, 30:56).

Die Grundlage des islamischen Glaubens ist tauhid. Der Qur’an ist auch daftr da, um die
abweichende Interpretation der friiheren Heiligen Schriften zu korrigieren, die mit der
Zeit als Teil der Heiligen Schriften betrachtet werden. Im Qur’an steht sinngemafR: ,Und
Wir haben zu dir das Buch mit der Wahrheit hinabgesendet, das zu bestatigen, was von
dem Buch vor ihm (offenbart) war, und als Wachter darlber [...]“ (Qur’an, 5:48). ,Die
Besonderheit der Gottheit ist, dal der Notwendig Seiende (Gott) durch sich selbst
existiert, (wahrend) alles andere, dessen Existenz moglich ist, durch ihn existiert, im
héchsten Mald der Ordnung und Vollkommenheit. Bezlglich dieser Besonderheit kann
man unmoglich irgendeine Gleichheit zwischen Gott und allem anderen Seienden
feststellen. Daher gibt es also eigentlich nichts aulRer Gott und seinen Taten, d. h. seiner
Schoépfung. Der Mensch ist vor die Forderung gestellt, die ihm apriorisch gegebene
Gotteserkenntnis zu realisieren, da allein darin seine Bestimmung liegt; andererseits ist
es fir ihn aber unmoglich, diese Forderung vollkommen zu erfillen, denn Gottes
Wesenheit kann nur durch Gott selbst erkannt werden; man miRte also selber Gott sein,
um Gott wahrhaft erkennen zu kénnen. Es gibt nur eine unvollkommene Erkenntnis

Gottes aus seinen Taten: Die Welt ist die Leiter zur Erkenntnis Gottes, sie ist in gottlicher
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Schrift geschrieben, [und] enthélt die gottlichen Ideen, die die Verninftigen aller Klassen

lesen” (Zakzouk 2005, 85f).

Im Qur’an steht sinngemaR: ,,Wer das Jenseits will und sich darum bemiht, wie es ihm
zusteht, wobei er gldubig ist, - denen wird fir ihr BemUhen gedankt” (Qur’an 17:19). An
dieser Stelle wird die Absicht, ein starkes Verhaltnis zur spirituellen Entwicklung
aufzubauen, deutlich. Die spirituelle Entwicklung wird in die folgenden drei Stufen

unterteilt:

e Anbetung aus Furcht vor der Strafe ‘ibadat al-‘abid,
e Anbetung wegen des Strebens zur Belohnung ‘ibadat at-tugar
e und Anbetung weder aus Furcht noch wegen Belohnung ‘ibadat al-ahrar,

sondern weil Gott dem Dienst bzw. der Anbetung wirdig ist.

In diesem Zusammenhang gibt es ein Zitat von Rabi‘a al-‘Adawiyya (gest. 801), der
berihmten Mystikerin: ,Ich habe Gott nicht aus Furcht vor der Holle gedient, denn ich
ware ein elender Mietling, wenn ich es aus Furcht tate; noch aus Liebe zum Paradies,
denn ich ware ein schlechter Diener, wenn ich diente um dessentwillen, was mir gegeben
wirde, sondern ich habe Ihm gedient einzig aus Liebe zu IThm und aus Verlangen nach
lhm“ (Wensinck 1941, 604). Diese Aussage wurde auch von al-Gazali erklart: ,Die Motive
fur das Streben nach dem Guten gehen nicht Uber diese drei Aufteilungen hinaus. Wer
Gott gehorcht und die Stinden gegen ihn UberlalSt, befindet sich auf einer der drei Stufen:
Die erste bezieht sich auf denjenigen, der nach dem trachtet, was ihm als Belohnung im
Paradies beschrieben worden ist, oder der sich vor der Bestrafung in der Hélle flrchtet,
die ihm angedroht worden ist. Das ist die Stufe des Pdbels, aus welchem die Mehrheit
der Menschen besteht. Die zweite betrifft denjenigen, der das Lob Gottes erhofft und
sich vor seinem Tadel flrchtet. Ich mein Lob und Tadel aufgrund des islamischen Gesetzes
in der Gegenwart. Das ist die Stufe der Frommen. Diese Stufe erlangen viel weniger
Menschen als die erste. Die dritte, die als selten und einzigartig gilt, ist die Stufe
desjenigen, der nur nach der Ndhe des erhabenen Gottes und seinem Wohlgefallen

strebt, sein Antlitz sucht und sich der Schar der in Gottes Nahe befindlichen und aus und
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auserwahlten Engel anschlieRen mochte. Das ist die Stufe der Aufrichtigen (siddigin) und
der Propheten. Deshalb sagt der erhabene Gott: ,Und gedulde dich mit denen, die
morgens und abends zu ihrem Herrn beten, indem sie nur sein Antlitz (sehen) wollen®”

(al-Ghazali 2006, 158f).

3.2.2 Glaube an den Jingsten Tag

,Ein dreifaches Leben und dreierlei Aufenthaltsorte sind also jedem von uns
vorbestimmt: Mutterleib, Erde und Himmel. Vom ersten zum zweiten gelangen wir durch
die Geburt, vom zweiten zum dritten durch den Tod und die Auferstehung. Im dritten
aber bleiben wir fir alle Ewigkeit. An der ersten Stelle empfangen wir uns das Leben und
Anfange von Bewegung und Empfindung; an der zweiten erhalten wir Leben, Bewegung,
Empfindung und Anfange von Erkenntnis; an der dritten die unbegrenzte Fille von allem®
(Comenius 2007, 25). Nach der koranischen Lehre hat jede Etappe einen Aufenthaltsort,
namlich: Mutterleib, Erde und Jenseits. Der Graben ist die erste Stufe im Jenseits, was
mit dem Paradies oder der Holle endet. Und jeder nachste Aufenthaltsort ist groRer als
der vorherige im Hinblick auf Platz, Zeit und Wissen. Uber die Platze steht im Qur’an
sinngemaR: ,[...] Er erschafft euch in den Leibern eurer Mitter, eine Schopfung nach der
anderen in dreifacher Finsternis. Diese ist doch Allah, euer Herr. Ihm gehort die
Herrschaft. Es gibt keinen Gott AuRRer Ihm. Wie laRt ihr euch also abwenden?” (Qur’an,
39:6), dann wird der Mensch geboren und auf der Erde leben: ,Er ist es, Der euch die
Erde fligsam gemacht hat. So geht in all ihren Regionen'® einher und eRt von dem, womit
Er (euch) versorgt. Und zu Ihm wird die Auferstehung sein” (Qur’an, 67:15). Und Uber
das Jenseits sagt der Qur’an: ,Und beeilt euch um Vergebung von eurem Herrn und (um)
einen (Paradies)garten, dessen Breite (wie) die Himmel und die Erde ist. Er ist flr
Gottesflrchtige bereitet” (Qur’an, 3:133) und ,Am Tag, da Wir zur Holle sagen werden:

,Bist du voll geworden?’, und sie sagt: ,Gibt es denn noch mehr?‘ (Qur’an, 50:30).

Zietiert sinngemal nach dem Qur’an (Qur’an, 18:28).

10 Im Original: auf ihrem Riicken.
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Uber die Zeit steht im Qur’an sinngemaR: ,[...] Die (Zeit der) Schwangerschaft mit ihm
bis zur seiner Entwdhnung (betragt) dreiRig Monate [...]“ (Qur’an, 46:15). Uber die Zeit
im Jenseits im Paradies steht Folgendes: ,Ihr Lohn bei ihrem Herrn sind die Garten Edens,
durcheilt von Bachen, ewig und auf immer darin zu bleiben. Allah hat Wohlgefallen an
ihnen, und sie haben Wohlgefallen an Ihm; das ist fir jemanden, der seinen Herrn
firchtet” (Qur’an, 98:8), ,(Dies ist) das Gleichnis des (Paradies)garten, der den
Gottesflrchtigen versprochen ist: Er ist durchheilt von Bachen; sein Ernteertrag ist
immerwéahrend und (auch) sein Schatten [...]“ (Qur’an, 13:35). Uber die Zeit im Jenseits
in der Holle steht sinngemall im Qur’an: ,Und sie wiinschen von diesen, die Strafe zu
beschleunigen. Allah wird Sein Versprechen nicht brechen. Und gewil3, ein Tag bei

deinem Herrn ist wie tausend Jahre nach eurer Berechnung” (Qur’an, 22:47).

Uber das Wissen im Mutterleib steht sinngemaR im Qur’an: ,Und Allah hat euch aus den
Leibern eurer MUtter hervorgebracht, wahrend ihr nichts wufStet. Und Er hat euch Gehor,
Augenlicht und Herzen gegeben, auf dald ihr dankbar sein moget” (Qur’an, 16:78). Dann
steht sinngemall im Qur’an Uber die Sinnorgane: ,Haben Wir ihm nicht zwei Augen
gemacht, eine Zunge und zwei Lippen und ihn beide Hochebenen geleitet” (Qur’an,
90:8ff). Uber das Wissen vom Jenseits steht im Qur’an: , Sie kennen nur das AuRBerliche
vom diesseitigen Leben, wahrend sie des Jenseits unachtsam sind“ (Qur’an, 30:7) und
,Sie fragen dich nach dem Geist. Sag: Der Geist ist vom Befehl meines Herrn, euch aber
ist vom Wissen nur wenig gegeben” (Qur’an, 17:85). Danach im Jenseits begreift man die
ganze Wahrheit: “Du warst dessen ja unachtsam. Nun haben Wir deine Decke von dir

hinweggenommen, so dal} dein Blick heute scharf ist“ (Qur’an, 50:22).

Der Glaube und seine Praktizierung in unserem Leben fihren zu den Konsequenzen im
Jenseits. Wer glaubt und gute Taten vollzieht, erhalt eine gerechte Belohnung dafir und
wer nicht glaubt oder glaubt, aber die grofle Siinde begeht, bekommt eine gerechte
Strafe daflir. Jeder Mensch hat sein eigenes Buch, in welchem seine Taten gespeichert
sind. Im Jenseits bekommt jeder sein Zeugnis. Im Qur’an steht sinngemal: ,An jenem Tag

werden die Menschen (in Gruppen) getrennt herauskommen, damit ihnen ihre Werke
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gezeigt werden. Wer nun im Gewicht eines Staubchens Gutes tut, wird es sehen. Und wer

im Gewicht eines Stdubchens Boses tut, wird es sehen” (Qur’an, 99:6-8).

3.2.3 Glaube an die Vorhersehung

,Der Schopfergott erschafft das Weltall, zu dem der Mensch mit einer besonderen
Verantwortung gehort. Seine Erschaffung grindet sich auf drei Prinzipien:
Barmherzigkeit, Gerechtigkeit und Allmacht. Das Prinzip der Barmherzigkeit und nicht
irgendwelcher Eigennutz ist der eigentliche Schopfungsgrund. Gerechtigkeit in dem
Sinne, dall jedem Geschopf das gewahrt wird, was ihm in einer bewulit geordneten
Schopfung gebuhrt, bildet das Prinzip, durch das der Wille Gottes offenbart wird. Die
Allmacht ist das Prinzip, nach dem sich der géttliche Wille als Ausdruck der rahma und
Gerechtigkeit offenbart, aber nicht Ausdruck unberechenbarer Willkir® (Falaturi 2002,

9).

Im Qur’an steht sinngemaR: ,Bei Gottes Schépfung gibt es keine Anderung” (Qur’an:
30,30), ,Allah halt den Himmel und die Erde, dald sie nicht vergehen. Und wenn sie
vergehen wirden, so kdnnte niemand nach |hm sie halten. Gewil, Er ist Nachsichtig und
Allvergebend” (35, 41), ,Sind sie denn nicht auf der Erde umhergereist, so daR sie
schauen (konnten), wie das Ende derjenigen war, die vor ihnen waren und die eine
starkere Kraft als sie hatten? Und Allah kann sich nichts entziehen- weder in den Himmeln
noch auf der Erde, denn Er ist Allwissend und Allméachtig” (Qur’an, 35:44). ,[...] Und es
entgeht deinem Herrn nicht das Gewicht eines Staubchens, weder auf der Erde noch im
Himmel, und nichts Kleineres als dies oder Groleres; (es gibt) nichts, das nicht in einem

deutlichen Buch (verzeichnet) ware” (10, 61).

Laut Rida (1986, 251-254) erwdhnt der Qur’an an mehreren Stellen die Wichtigkeit, die
Naturgesetze im Menschen selbst, in der Schopfung und in der menschlichen Geschichte
zu entdecken. Das Nachdenken Uber die Naturgesetze bestatigt den Glauben und fordert
von den Muslimen, diese Naturgesetze fir die Menschheit auszunutzen. Der Mensch
sollte diese Grundordnung entdecken, damit er sich das Leben leichter machen und die

Schatze der Welt benutzen bzw. weiterentwickeln kann. Im Qur’an steht sinngemaR:
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,Der alles gut macht, was Er erschuf [..]“ (Qur’an, 32:7, 27:88 u.a.) und , Wir werden
ihnen Unsere Zeichen am Gesichtskreis und in ihnen selbst zeigen, bis es ihnen klar wird,
dald es die Wahrheit ist. Genligt es denn nicht, dals dein Herr Uber alles Zeuge ist?”

(Qur’an, 41:53).

LAlles ist von gewaltigen Gesetzen und Kraften durchwaltet, die Tag und Nacht,
Jahreszeit und Wetter, Erdreich, Wasser und Luft beherrschen, die erzeugen und sterben
lassen, alles bewegen, uméandern, neugestalten in unnennbarer Mannigfaltigkeit. Der
Mensch erkennt, dafld er selbst in diesem Machtbann steht, dall er wachst, reift, altert,
stirbt; dald der Kosmos nicht nur Umwelt ist, sondern auch in ihm wohnt, ja, dal8 er selbst
ihm angehdrt. Der Mensch, das weil3 jeder sicher, ist im Kosmos, aber der Kosmos auch
im Menschen. Darum stehe ich Mensch unter den kosmischen Gesetzen. Da sind die
Gesetze der Physik und Chemie, durch die wir von der unbelebten Natur so vieles wissen
und ndtzen. Sie gelten auch in mir, dem Menschen. Nichts geschieht an meinem Korper,
was ihnen nicht gemals ware. Aber es geschieht vieles, was nach diesen anorganischen
Gesetzen zwar moglich ist, aber nirgends in der unbelebten Natur zum Ereignis wird”

(Dessauer 1959,11).

,Die wahre Rolle des Menschen im Universum ist die, Gottes Stellvertreter und
Treuhandler zu sein, dergestalt mit der Fahigkeit verstehen, die volle Verfligung Uber die
Natur zu haben, um den Planeten in Ubereinstimmung mit den Anweisungen des
Schopfers zu verwalten, nicht seinen eigenen Antrieben und Versuchungen folgend.
Weder die Wissenschaft (ein Werkzeug, das erst am Anfang seiner Entwicklung steht)
noch die Arroganz (eine tddliche Falle) sollten den Menschen dazu verfihren, Gott
spielen zu wollen [...] wenn der Mensch weise genug ware” (Hathout, 2011, 108f). Laut
al-Kilant (1985, 28) hat der Mensch gemall der koranischen Lehren auch eine
Verantwortung gegentber der Umwelt. Denn die ganze Welt ist mit bestimmten
Naturgesetzen verbunden. Nur der Mensch hat die Freiheit bzw. die Fahigkeit dieses
System zu verderben. Wenn er dieses System erfassen und mit der Umwelt gut umgehen

kdénnte, verbreitet er Frieden und Sicherheit.
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,Die Welt hat ihre neutrale, soziale und individuell-moralische Grundordnung ein fir alle
Mal erhalten. Damit ist sie den Menschen einerseits durch Gottes Zuverlassigkeit als
stabil und dauerhaft verblrgt, ihnen andererseits durch Gottes Autoritat als
verpflichtende Norm ihres eigenen Handelns vorgeschrieben. Mehrfach betont der
Koran: Du wirst in Gottes Verfahren keine Anderung finden und keinen Wandel (35, 43)“
(Zirker 1999/2000, 7). Laut Khoury (2006, 89) besteht die Rolle der Vorsehung Gottes
darin, dass sie die Welt schiutzen und den Menschen in den verschiedenen Umstanden

seines Lebens auf die Probe stellen soll.

3.2.4 Glaube an die Propheten

Laut Twardella (1999, 384) ist Folgendes beim Monotheismus entscheidend: Der eine
Gott darf nicht im Irdischen verkdrpert sein, denn der Monotheismus ist mit der
Prophetie verbunden. Es gibt keinen wirklichen Monotheismus ohne Prophetie und keine
Prophetie ohne Monotheismus. Im Qur’an werden die Arten der Offenbarung aufgezahlt.
Im Qur’an steht sinngemal: ,Und es steht keinem menschlichen Wesen zu, daf8 Allah zu
ihm spricht, auBer durch Eingeben (von Offenbarung) oder hinter einem Vorhang, oder
indem Er einen Boten sendet, der (ihm) dann mit Seiner Erlaubnis (all Offenbarung)
eingibt, was Er will. GewiR, Er ist Erhaben und Allweise. Und ebenso haben Wir dir Geist
von Unserem Befehl (als Offenbarung) eingegeben. Du wuRtest (vorher) weder, was das
Buch noch der Glaube ist; doch haben Wir es zu einem Licht gemacht, mit dem Wir
rechtleiten, wen Wir wollen von Unseren Dienern. Und du leitest ja wahrlich zu einem

geraden Weg” (Qur’an, 43:51f).

»,Das Arabische hat zwei Worter flr unseren Begriff ,Prophet’, namlich ,Nabi‘ und ,Rasul’.
Die islamischen Gelehrten leiten Nabi richtig von naba ,Meldung’ ab; der Nabi ist
demnach der, welcher (von Gott) Kunde bringt, der ,Kinder’. Rasul ist wortlich der
Gesandte (Gottes). [...] aber nach der Meinung der Ashariten umfalit Nabi einen weiteren
Begriffsumfang als Rasul, denn Nabi ist nach ihnen jeder, der vom Herrn eine Offenbarung
empfangt, als Rasul gilt aber nur der, welchem Uberdies ein geoffenbartes Buch oder ein

neues Gesetz zur Verkindigung anvertraut wurde” (Stieglecker 1962,153).
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Und im Qur’an werden nur die Namen von 25 Propheten erwdhnt, im Qur’an steht
sinngemalR: ,Gewil}, Wir haben die (Offenbarung) eingegeben, wie Wir NGh und den
Propheten nach ihm (Offenbarung) eingegeben haben. Und Wir haben lbrahim, Ishag,
Ya‘qub, den Stammen, Is3, Ayydb, Yanus, Harin und Sulaiman (Offenbarung)
eingegeben, und Dawdid haben Wir ein Buch der Weisheit gegeben. Und (Wir sandten)
Gesandte, Uber die Wir schon zuvor berichtet haben, und andere, Gber die Wir dir nicht
berichtet haben und zu MUsa hat Allah unmittelbar gesprochen-, Gesandte als Verklinder
froher Botschaft und als Uberbringer von Warnungen, damit die Menschen nach den
Gesandten kein Beweismittel gegen Allah haben. Und Allah ist Allméachtig und Allweise.
Aber Allah bezeugt, was Er zu dir (als Offenbarung) herabgesandt hat; Er hat es mit
Seinem Wissen herabgesandt. Und (auch) die Engel bezeugen es. Und Allah gendigt als
Zeuge. Diejenige, die unglaubig sind und von Allahs Weg abhalten, sind firwahr weit

abgeirrt” (Qur’an, 4:163-167).

3.2.5 Glaube an die Offenbarung

Die Prophetie beruft sich auf die Offenbarung, wobei sie nicht leicht durch verninftige
Argumentationen zu belegen ist. Laut Rida (1986, 99) enthalt die koranische Offenbarung
wissenschaftliche, geschichtliche Fakten bzw. erziehende Grundsatze, die sich nicht auf
damalige Erkenntnisse berufen, sondern erst seit kurzer Zeit bekannt bzw. bestatigt

wurden.

Laut ibn Nabrt (2000, 85-100) gilt die himmlische Offenbarung als ein ungewohnliches
wiederholtes Phanomen, das von bestimmten Leuten, den Propheten, erlebt wurde.
Deswegen kann man sie nicht nur materiell beschreiben, sondern sie ist es wirdig, als
ungewohnliches Phdnomen untersucht zu werden. Denn die geistlichen, geistigen
Bedirfnisse und Fahigkeiten des Menschen und die verfligbare Wissenschaft entfalten
die immaterielle Seite des Menschen. Dadurch kann er denken, lernen, wahrnehmen,
fihlen, leiden, lieben und glauben. Erstaunlicher Weise gibt es einige Gemeinsamkeiten
bezlglich dieses Phdanomens wie Umstdnde, z.B. wurden Propheten mit heftigen

Konfrontationen belastet, obwohl sie einen vorbildlichen Charakter hatten. Der
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grundsatzliche und wichtigste Bestandteil der Lehre der himmlischen Offenbarung ist der
Glaube an Gott, der nach der Lehre des Qur’an alle Propheten sandte. Im Qur’an steht
sinngemaR: “Und Wir haben ja bereits in jeder Gemeinschaft einen Gesandten erweckt:

,Dient Allah und meidet die falschen Gotter [...]“ (Qur’an, 16:36).

Nach al-Kilant (1987, 231-268) beruft sich das Wissen und die Erkenntnis im Islam auf
eine einheitliche Wissensquelle: die Anerkennung Gottes als den Schopfer und die
Erreichung des Zieles Gott kennenzulernen. Die Wissensquellen hinsichtlich der
verborgenen Welt ‘alam al-gaib ist die Offenbarung und jene der sichtbaren Welt ‘alam
as-Sahadah die Vernunft und die Sinnenorgane. Im Islam verbindet die Offenbarung das
angeborene Wissen fitra mit der Vernunft. Die Offenbarung leitet die menschlichen

Fahigkeiten zur Glickseligkeit im Diesseits und Jenseits.

Es ist kein Zufall, dass die erste Sure nach der Niederschreibung der hauptsachlichen
Lehre des Qur’an die Eroffnende al-fatiha enthélt, die im ganzen Qur’an wiederholt wird,
und dass die erste Sure mit dem Anhédngsel al-‘alag nach der Herabsendung mit den
folgenden Worten beginnt: ,Lies im Namen deines Herrn, Der erschaffen hat, den
Menschen erschaffen hat aus einem Anhangsel. Lies, und dein Herr ist der Edelste, Der
(das Schreiben) mit dem Schreibrohr gelehrt hat, den Menschen gelehrt hat, was er nicht
wullte” (Qur’an, 96:1-5). Laut dem Qur’an besteht somit eine enge Verbindung zwischen
der Religion und der Wissenschaft und es gibt im Qur’an keine Spaltung zwischen dem
Wissen und dem Glauben, ganz im Gegenteil, der Qur’an fordert im ersten Vers auf zu
lernen. ,[...] Allah flrchten von Seinen Dienern eben nur die Gelehrten. GewiR, Allah ist

Allméchtig und Allvergebend [...]“ (Qur’an, 35:28).

Gott hat mit dem Menschen kommuniziert. Dies ist das Schlisselkonzept, auf das sich
die himmlischen Religionen griinden. , Wissen Uber Gott und Seine Eigenschaften, Gber
das, was Ihm wohlgefallt und was Er verabscheut, Gber Seinen erwéhlten Weg und Uber
den Tag des Jlngsten Gerichts; und ein felsenfester Glaube an die Wahrhaftigkeit und
Unerschitterlichkeit dieses Wissens. Das ist iman. Gott hat dem Menschen barmherziger

Weise die mUhsame Aufgabe erspart, sich dieses Wissen allein durch persénliche
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Anstrengungen zu erwerben. Er hat den Menschen dieser schwierigen Prufung nicht
unterworfen. Vielmehr hat Er dieses Wissen den Propheten offenbart, die aus der Mitte
der Menschen erwdhlt worden sind und denen aufgetragen worden ist, ihren
Mitmenschen Gottes Willen mitzuteilen und ihnen den rechten Weg aufzuzeigen. Dies
hat den Menschen vor furchtbarem Unheil bewahrt. Es ist Pflicht jedes Menschen, ob
Mann oder Frau, einen Propheten zu erkennen und nach Vergewisserung, dafs es sich um
einen wahrhaftigen Propheten handelt, ihm und seinen Lehren Vertrauen
entgegenzubringen, ihm bedingungslos zu gehorchen und seinem Beispiel zu folgen. Dies

ist der Weg zur Errettung” (Maudoodi 1981, 41).

3.2 Anthropologische Erziehungsziele

Im Qur’an steht sinngemal: ,,Und als dein Herr zu den Engeln sagte: ,Ich bin dabei, auf
der Erde einen Statthalter einzusetzen’, da sagten sie: ,Willst Du auf ihr etwa jemanden
einsetzen, der auf ihr Unheil stiftet und Blut vergielt, wo wir Dich hoch lobpreisen und
Deiner Heiligkeit lobsingen?’ Er sagte: ,Ich weil3, was ihr nicht wiRkt. Und Er lehrte Adam
[...]“ (Qur’an, 2:30f). Ausgangspunkt der Wissenschafts- und Erkenntnistheorie ist die
Bildung, denn sie verkorpert den Malstab fur richtig und falsch. Laut MittelstralR (1939,
B1, 576f) ist die Erkenntnistheorie philosophische Grunddisziplin, deren Gegenstand die
Beantwortung der Frage nach den Bedingungen begrindeten Wissens ist.
Grundpositionen der Erkenntnistheorien kdnnten transzendental, rational und empirisch
sein. Friher beschaftigte sich die Erkenntnistheorie mit den Fragen nach der Entstehung,
dem Wesen und den Grenzen der Erkenntnis. Im modernen Sinne besteht die
Erkenntnistheorie aus Logik, allgemeiner Wissenschaftstheorie, Sprachphilosophie und

Hermeneutik.

Laut al- KilanT (1987, 248) bildet die Erkenntnistheorie einen wichtigen Hauptteil der
islamischen Erziehungstheorie und beruft sich drei Hauptelemente, die gemal der
verschiedenen muslimischen Philosophieschulen mit unterschiedlichen

Wichtigkeitsgraden einhergehen und zwar:
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e Die Offenbarung wahy.
e Die Vernunft ‘aql.

e Und Erfahrung bzw. Sinnwahrnehmung.

Dazu kdnnte auch das angeborene Wissen fitra als Hauptelement der Erkenntnistheorie

in der muslimischen Philosohpie betrachtet werden. Denn der Mensch kénne nach der
koranischen Lehre mit einem Blick auf die urspriingliche Beschaffenheit fitra zwischen
Bdsem und Gutem unterscheiden. Allerdings ist fitra nur wie ein Kern, welcher Wasser
und Essen braucht. Die Vernunft, Empirie und Offenbarung bilden den fir diesen Kern
notwendige gesunde Atmosphdre, die er zum Wachsen bendtigt. Im Qur’an steht
sinngemalR: ,Und Allah hat euch aus Leibern eurer Mitter hervorgebracht, wahrend ihr
nichts wuRtet. Und Er hat euch Gehor, Augenlicht und Herzen gegeben, auf dalk ihr
dankbar sein mogt” (Qur’an, 16:78).

3.2.1 Fitra

Laut Rida (1986, 258ff) besteht fitra aus den kdrperlichen und seelischen Eigenschaften
gibilla und aus der Bereitschaft, die sinnliche sowie die (bersinnliche Welt
kennenzulernen. Die Offenbarung schiitzt die fitra vom Irregehen. , Al-Gazali took from
Plato the instinctive knowledge where the child is born supplied with potential knowledge
which is covered with rogue and undistinguished coverings. Ibn Rushd took from Aristotle
when he transcends the mental knowledge and adopted the proof method. He tried to
apply it to all philosophical issues. Ibn Khaldoon divided the sciences into mental and
religious (from Quran and Sunna), mental in the sense that it is the outcome of the human
thinking and perception and Religious in the sense that it relies on the legislator (God)
who defined its origins. The differences between them and the pragmatic school is that
the latter adopted that cognition origin ates from direct experience while knowledge in
its view is not a priority and does not precede experience but comes from the experience
itself and it is the true outcome of it.“ (Bani ‘Awwad 2007, xiii). In Anbetracht dessen
kdbnnte anhand der islamischen Philosophie fitra als angeborenes Wissen, Erinnerung,

Grundwissen sowie als Bereitschaft zur Verbesserung verstanden werden. Fitra hilft ihm
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seine Fahigkeiten zu benutzen, um seine Grundbeddrfnisse zu leben, den Sinn des Lebens

zu erreichen und sich weiterzuentwickeln.

Mit der Hilfe von fitra und der Offenbarung kann man den richtigen Weg bestimmen. Im
Qur’an steht sinngemakR; ,So richte dein Gesicht aufrichtig zur Religion hin als Anhédnger
des rechten Glaubens, (gemaR) der natirlichen Anlage Allahs, in der Er die Menschen
erschaffen hat. Keine Abdnderung gibt es fir die Schopfung Allahs. Das ist die richtige
Religion. Aber die meisten Menschen wissen nicht“ (Qur’an, 30:30) und ,Und als dein
Herr aus den Kindern Adams, aus ihren Ricken, ihre Nachkommenschaft nahm und sie
gegen sich selbst zeugen liel3: ,Bin Ich nicht euer Herr?’ Sie sagten: ,Doch, wir bezeugen
(es)!” (Dies,) damit ihr nicht am Tag der Auferstehung sagt: ,Wir waren dessen
unachtsam (Qur’an, 7:172). Der Mensch ist weder fehlerlos noch ein Teufel, sondern er
ist fehlerhaft und kann Reue zeigen. Der Islam strebt danach, fitra zu entwickeln und die
aulleren Einflussfaktoren zu schwachen. Im Qur’an steht sinngemaR: ,,Und wenn man zu
ihnen sagt: ,Kommt her zu dem, was Allah (als Offenbarung) herabgesandt hat, und zum
Gesandten’, sagen sie: ,Unsere Genlge ist das, worin wir unsere Vater (vor)gefunden
haben. * Was denn, auch wenn ihre Vater nichts begriffen und nicht rechtgeleitet waren?’
(Qur’an, 5:104). ,Und an dem Tag wird der Ungerechte sich in die Hande beillen und
sagen: ,0 hatte ich doch mit dem Gesandten einen Weg eingeschlagen! O wehe mir!
Hatte ich doch nicht den Soundso zum Freund genommen! Er hat mich ja von der
Ermahnung abirren lassen, nachdem sie zu mir gekommen war’ [...]“ (Qur’an, 25:27ff).
Die negative Anderung beginnt mit duBerlichen Eigenschaften, dann wird die fitra
geschwacht, bis sie allmahlich komplett abgewandelt ist. Fitra ist nicht nurim Menschen,
sondern fitra ist in allem auf Welt vorhanden. ,Er sagte: ,Unser Herr ist derjenige, der
allem seine Natur gegeben und (es) hierauf rechtgeleitet hat” (Qur’an, 20:50). Der
Mensch sollte der fitra folgen und nicht widersprechen. Im Qur’an steht sinngemal:
,und ich (der Satan) werde sie ganz gewil3 in die Irre filhren und ganz gewiR in ihnen
Winsche erwecken und ihnen ganz gewild befehlen, und da werden sie ganz gewil die
Ohren des Viehs abschneiden; Wahrlich, ich werde ihnen befehlen. Und da werden sie
ganz gewils Allahs Schépfung andern. Wer sich den Satan aulRer Allah zum Schutzherrn

nimmt, der hat firwahr einen offenkundigen Verlust erlitten” (Qur’an, 4:119).

67



Die Aufgabe des Propheten liegt darin, diese Zielsetzung als Verklndiger bzw. Warner zu
erkldren, aber die Menschen sind frei, ihr Schicksal zu bestimmen. Er versucht die fitra
des Menschen mit sanftigen Mitteln zu erwecken. Im Qur’an steht sinngemal3: “Sag: Ich
vermag mir selbst weder Nutzen noch Schaden (zu bringen), auRer was Allah will. Wenn
ich das Verborgene wulte, wirde ich mir wahrlich viel Gutes verschaffen, und Boses
wirde mir nicht widerfahren. Ich bin nur ein Warner und ein Frohbote fir Leute, die

glauben” (Qur’an, 7:188).

3.2.2 Offenbarung

,Die folgenden Uberlegungen haben das Ziel, uns zu einem gemeinsamen Nachdenken
Uber die Offenbarung anzuregen. Wir werden die Probleme in Form von Fragen
artikulieren: Diejenigen, die die Offenbarung ablehnen, tun es im Namen der Rationalitat,
der Objektivitdt und der Wissenschaft. Was legitimiert jedoch diesen Standpunkt? Wenn
man die Geschichte in ihrer Faktizitat betrachtet, stellt man fest, dass die Wissenschaft
immer von einem gewissen Empirismus umgetrieben worden ist, trotz seines Mangels an
Rationalitat und des Fehlens jeder ,objektiven’ Bedeutung. Andererseits begnigen sich
die Wissenschaftler mit der Lesbarkeit eines Teils des verfigbaren Realen: Die Anomalien
(auch sie sind real) und die Ausnahmen (widerspenstige Phanomene, die sich trotz ihres
irrationalen Charakters aufgrund ihrer realen Existenz aufdrdngen) setzen sie in
Klammern. Findet die Objektivitdit eines Aktes, innerhalb einer Theorie, ihre
Rechtfertigung im Erfolg des wissenschaftlichen Experimentes oder in der Anwendung
der Erfahrung auf ein vorgesehenes Ziel? Der Glaube, die Glaubensiberzeugungen im
Allgemeinen, beruhen auf existentiellen Erfahrungen und nicht auf einem zuweisenden
Befehl. Warum sollte ihnen das Blirgerrecht in der Welt der Realitaten verwehrt werden?
Sie beinhalten Rationales und lIrrationales, Bestimmtes und Unbestimmtes, Objektives
und Subjektives. Was erlaubt dann, die Existenz der Offenbarung, des Glaubens und der
Transzendenz zu verneinen? Ist ihre Unvereinbarkeit mit einer gewissen Rationalitdt und
einer gewissen Objektivitdt ausreichend? Musste die Wissenschaft, die die Aufgabe hat,
Erkenntnisse Uber die Welt und den Menschen zu liefern, nicht ihre Grenzen préazisieren,

ihre Aufgabe legitimieren und sich einen Zweck setzen? Lasst sie ihre Neutralitat
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gegenlber dem Moralischen und dem Geistigen nicht Gefahr laufen, eine
entmenschlichende Macht hervorzubringen? Was ihr ja schon widerfahren ist: Erinnern
wir uns an das, was der Nationalsozialismus aus der Wissenschaft wahrend des letzten
grolRen Krieges [des Zweiten Weltkrieges] gemacht hatte. Anstatt fir den Gegensatz
Rationalismus-Antirationalismus, der missbraucht wird (und der methodisch nicht immer
haltbar ist), optiert unsere Darlegung flr diesen doppelten Vorschlag: Es gibt Realitaten,
die nicht rational sind (wozu die Offenbarung gehort). Das Reale ist umfassender als das,

was rational oder rationalisierbar ist” (Lahbabi 2011, 165f).

Weil die blinde Nachahmung keinen Glauben schafft, beruft sich die islamische
Erkenntnistheorie auf Wissen. Der Weg zum sicheren Wissen durchlauft zwei Etappen:
eine apriorische, unwiderlegbare Begrindung des Wissens bis der erste Grund (Gott)
erreicht wird, dann braucht er die Intuition. Meiner Meinung nach liegt darin der
Unterschied zwischen einem Philosophen (tiefer Nachdenker) und dem Propheten. Der
Prophet hat nach der Intuition noch eine dritte Etappe zu erreichen und zwar die direkte
Offenbarung. Der Philosoph ist demnach eine Stufe niedriger. Aufgrund dessen ist das
prophetische Wissen standhafter und sicherer. Der Prophet wurde gemal der gottlichen
Weisheit gewahlt. Im Qur’an steht sinngemal: ,Allah ist das Licht der Himmel und der

Erde” (Qur’an, 24:35).

Die Propheten haben auch die Etappe der Philosophie und Uberdies auch das seelische
Leben erlebt. Das Licht des sicheren Wissens bei einem Philosophen kann blinken, aber
beim Propheten leuchtet es dauerhaft, denn es ist die ganze Zeit mit dem Kabel der
Offenbarung verbunden. Es gibt verschiedene Wege zu einem sicheren Wissen: durch
authentische Uberlieferung, durch Sinnesorgane und Erfahrung, durch Gefihle und
durch die Offenbarung. Im Qur’an steht sinngemal3: ,Das Gleichnis seines Lichtes ist das
einer Nische, in der eine Lampe ist. Die Lampe ist in einem Glas. Das Glas ist, als ware es
ein funkelnder Stern. Ihr Brennstoff kommt von einem gesegneten Baum, einem Olbaum,
weder 6stlich noch westlich, dessen Ol beinahe schon Helligkeit verbreitete, auch wenn
das Feuer es nicht berthrte. Licht Gber Licht. Allah fihrt zu Seinem Licht, wen Er will. Allah

pragt den Menschen die Gleichnisse, und Allah weils Gber alles Bescheid” (Qur’an, 24:35).
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Abl Hamid al-Gazali schrieb in diesem Zusammenhang Folgendes: ,wie der
philosophische Zweifel vor die Tatsache stellt, dall weder die faktische noch die
apodiktische Evidenz die erstrebte unbedingte Gewillheit und Sicherheit wahrer
Erkenntnis vermitteln kdnnen, und hatte damit die Notwendigkeit einer absoluten
Evidenz aufgezeigt, welche zu dieser Rechtfertigung ihrer selbst fahig ist. Er verlangte
eine apriorische, unwiderlegbare Begriindung des Wissens und wollte daher im Gange
seiner Wahrheitssuche auf jedes nicht unbedingt sichere Wissen verzichten. Diese
apriorische Begriindung wurde ihm auch in der Lésung zuteil, denn er berichtet, wie ihm
durch sie die apriorischen Vernunftwahrheiten wieder annehmbar und vertrauenswirdig
wurden, da sie nunmehr GewiRheit und Sicherheit besalten. [...] Er hat im Anschlufs an
die Darstellung der Losung die Wichtigkeit seiner Methode noch betont; er sagt, dal es
die Absicht seines Berichtes sei, zu zeigen, dafl vollkommene Mihe beim Suchen
aufgewandt werden soll, bis man zu etwas gelangt, das nicht weiter zu untersuchen ist.
Denn die ersten Erkenntnisse (apriorischen Erkenntnisse) sind nicht zu suchen, weil sie
gegenwartig sind; und was gegenwartig ist, verschwindet, wenn es gesucht wird, und

geht verloren" (Zakzouk 2005, 77f).

3.2.3 Die Erfahrung

Das Wissen bzw. die Erfahrung kdnnte durch die Sinnenorgane bzw. durch die Seele
erworben werden. Die Erfahrung kann direkt bzw. indirekt durch die Generationen
erworben werden. Das erworbene Wissen und die spirituellen Erfahrungen spielen eine
grolRe Rolle in Bezug auf das Heilige. ,In diesem Sinne kann festgestellt werden, dass sich
der deutsche Begriff ,heilig’ vom germanischen Adjektiv ,heila-* (bzw. ,heilu-‘) ableitet,
dessen Grundbedeutung ,eigen’ bzw. ,einer Gottheit zu eigen’ ist. [...] Fir die
Religionswissenschaften besald der Begriff ,heilig’ spatestens dann eine eminent wichtige
Bedeutung, als gegen Ende des 19. Jahrhunderts deutlich wurde, dass es Religionen ohne
eine bestimmte Vorstellung von einer Gottheit gibt. Dementsprechend stellte etwa der
Religionshistoriker und spatere Erzbischof Nathan Soderblom (1866-1931) fest:
,Heiligkeit ist das bestimmende Wort in der Religion; es ist sogar noch wesentlicher als

der Begriff Gott. Die wahre Religion kann ohne eine bestimmte Auffassung von der
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Gottheit bestehen, aber es gibt keine Religion ohne Unterscheidung zwischen ,heilig’ und
,porofan‘t [...]. Otto fuhrt an dieser Stelle den Begriff des Numinosen ein: Es ist das Heilige
minus seiner sittlichen und rationalen Momente. Das Numinose besitzt einen ,Doppel-
charakter’, es weist eine Kontrast-Harmonie‘ auf: Dem Menschen widerfdhrt im
Numinosen einerseits das mysterium tremendum, d.h. ein erschreckendes bzw.
schauervolles Geheimnis, anderseits aber das mysterium fascinans, also eine
geheimnisvolle Anziehung. [...]. Dabei ist zu bedenken, dass Otto unter ,irrational’ in
diesem Zusammenhang mitnichten diffuse Gefiihle meint, die noch nicht der Ratio
unterworfen sind. Die irrationale Gestalt von Religion ist vielmehr das, was sich durch
seine Tiefe rationaler Deutung entzieht. Diese irrationalen Momente, aber auch die
rationalen Elemente des Heiligen sind unableitbar, sie sind eine Kategorie a priori [...]. An
dieser Stelle verdient die Untersuchung des Religionswissenschaftlers Carsten Colpe zum
Begriff des Heiligen Aufmerksamkeit. Im Anschluss an Rudolf Otto und Uber diesen
hinausgehend bestimmt er das Heilige konsequent als erkenntnistheoretische GroRe. Fur
ihn ist heilig ein erkenntnistheoretischer Begriff a priori, also ein Begriff, der aller
Erfahrung vorausgeht. Heilige sind demnach bestimmte Erfahrungen, die mit Hilfe dieses
apriori-Begriffes benannt werden. Uber das Erhabene und Numinose hinaus nennt er
auch das Interessante und den Ernstfall. Beide berihren sich mit dem Heiligen, insofern
in ihnen der Mensch dem Besonderen, dem Ungewohnlichen, aber auch dem

Gefahrlichen begegnet” (Rothgangel & Schwarz 2011, 213-216).

Im Qur’an steht sinngemaR: ,Sie kennen nur das AuRerliche vom diesseitigen Leben,
wahrend sie des Jenseits unachtsam sind. Denken sie denn nicht in ihrem Inneren
(darUber) nach? Allah hat die Himmel und die Erde und was dazwischen ist nur in
Wahrheit und (auf) eine festgesetzte Frist erschaffen. Aber viele Menschen verleugnen
firwahr die Begegnung mit ihrem Herrn. Sind sie denn nicht auf der Erde umhergereist,

so dald sie schauen (konnten), wie das Ende derjenigen war, die vor ihnen waren? Sie

1 Profan ist das, was vor (pro) dem Tempelbezirk (fanum) liegt” (Rothgangel & Schwarz 2011, 214).
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hatten eine starkere Kraft als sie, pfligten und bevolkerten das Land noch mehr, als sie
es bevolkerten. Und ihre Gesandten kamen zu ihnen mit den klaren Beweisen. Aber
nimmer ist es Allah, der ihnen Unrecht getan hat, sondern sie selbst haben sich Unrecht
zufligt. Hierauf was das Ende derjenigen, die Boses taten, das Schlechteste dafir, daR sie
Allahs Zeichen fir Lige erklart hatten und sich Uber sie lustig zu machen pflegten. Allah
macht die Schopfung am Anfang und wiederholt sie hierauf. Dann werdet ihr zu Ihm

zurtickgebracht” (Qur’an, 30:7-11).

Der Qur’an ist die gelesene Offenbarung, aber die Welt ist die gesehene Offenbarung.
Die gelesene Offenbarung spricht Uber die Eigenschaften Gottes und 6ffnet ein Tor, das
Heilige kennenzulernen und verbindet damit Transzendenz und Immanenz. Das Heilige
kdnnte im Qur’an m. E. Ausdruck von Gott (der Reine al-qudds, der Herr der Welten und
der einzige Gott), von der Beziehung zwischen Gott und den Menschen (ragbah
Anziehung und rahbah Schauer), von der Beziehung unter den Menschen (der Schutz der
existenziellsten Bedurfnisse hifz ad-dardriyyat, d.h. die Einhaltung des Lebens an-nafs,
der Fortpflanzung an-asl, Sicherheit der intellektuellen Fahigkeit al-‘aql, des Besitzes al-
mal und des Glaubens ad-din) oder Ausdruck der wichtigsten Gebote (hurumat) sein.
DarUber hinaus das ruhige tiefe Nachdenken Uber die gesehene Offenbarung, das
Menschenbild und seine Fahigkeiten, die Schopfung und ihre Naturgesetze, die
menschliche Geschichte und ihre gebliebenen kulturellen Spuren als der autonome Weg,
das Heilige kennenzulernen. Im authentischen Hadit steht Gber den Anfang der
Offenbarung Folgendes: ,[...] Er (Muhammad) pflegte sich in die Hdhle von hirg’
zurtickzuziehen, wo er ohne Unterbrechung Tage lang (nur Gott allein) anbetete, bevor
der Wunsch aufkam, seine Familie zu besuchen. Er nahm sich immer Essen fir die Dauer
seines Aufenthaltes und kam zurlck zu (seiner Ehefrau) Hadiga, um sich wiederum Essen
zu holen, bis plotzlich die Wahrheit auf ihn herabkam, wahrend er sich in der Hhle von
hira” aufhielt. Der Engel kam zu ihm und befahl ihm zu lesen [...]“ (al-Buhari: Sahih al-
Buhari Nr.6982 und ibn Hibban: Sahih ibn Hibban Nr.33). Das Zurlckziehen tahannut von
Muhammad vom Islam fir einige Tage im letzten Monat gilt als Vorbereitung irhasat fur

das Prophetentum und das spatere Zurlickziehen vom Islam i ‘tikaf fir zehn bis zwanzig
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Tage im Monat, der Ramadan, gilt m. E. als spirituelle Ubung, die die persénliche

spirituelle Erfahrung verstarken kénnte.

3.2.4 Ganzheit des Menschen

Im Qur’an steht sinngemdR: ,So richte dein Gesicht aufrichtig zur Religion hin als
Anhanger des gemaRigten®? Glaubens, — (gemaR) der natiirlichen Anlage Allahs, in der Er
die Menschen erschaffen hat. Keine Abdanderung gibt es fir die Schopfung Allahs. Das ist
die richtige Religion. Aber die meisten Menschen wissen nicht” (Qur’an, 30:30). Rida
(1986, 258) legt aufgrund des Wortes gemaRigt hanif in der Erziehung ein grolRes Gewicht
auf die Ganzheit des Menschen bzw. auf das Gleichgewicht unter den Fahigkeiten. In
diesem Zusammenhang schrieb al-Gazali: ,Die seelischen Krafte, die erzogen werden
mussen, sind drei:1. Das Denkvermdgen, 2. Die Fahigkeit zu begehren und 3. Die Fahigkeit
zum Zorn. Das Ziel der Erziehung des Denkvermogens ist, zwischen dem Rechten und
dem Unrechten hinsichtlich des Glaubens, zwischen dem Wahren und dem Falschen der
Aussage und zwischen dem Guten und dem Bosen in den Handlungen zu unterscheiden.
Die Erziehung der Fahigkeit zum Begehren hat das Ziel, sich die Enthaltsamkeit
anzueignen. Die Erziehung der Fahigkeit zum Zorn hat den Zweck, die Sanftmut zu
erlangen und die Seele von der Racheslchtigkeit abzuhalten. Dadurch wird man tapfer,

das bedeutet die Uberwindung der Angst und die Ubervorsicht” (Al-Gazali 2006, 63).

3.2.5 Die Ganzheit der Vernunft ‘aq/

» IIm ist das allgemeinste Wort im Arabischen fir Erkenntnis. In den Worterblchern
wird es oft mit m‘rifa und shu‘ur gleichgestellt. Doch zwischen diesen drei Begriffen
besteht ein wesentlicher Unterschied im Gebrauch. Das Verbum regiert einen oder den
doppelten Akkusativ, je nachdem ob es auf die Kenntnis einer Sache oder eines Satzes
bezieht (vgl. deutsch ,kennen’und ,wissen’). Aber ma ‘rfa bedeutet ,durch Erfahrung oder
Nachdenken zur Erkenntnis gelangen’ und schlieRt ein vorausgehendes Nichtwissen ein.

Es kann daher nicht im urspringlichen Sinne auf die Erkenntnis (Wissenschaft) Allah

12 Im Original: rechten.
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angewandt werden, wenngleich einige dies auf Grund von Beispielen behaupten, in
denen das Wort von Allah gebraucht wird. Shu‘ur ist ,\Wahrnehmung’, besonders von
Einzelheiten; sha ‘ir ist derjenige, der etwas ,inne wird, fihlt’, daher ,Dichter (Wensinck
1941, 203f). Als Gegenteil von Wissen ‘ilm steht im Qur’an das Wort Vermutung zann

bzw. Unwissenheit ahl.

Laut Rida (1986, 261ff) findet man im Qur’an viele Stelle Uber die Stellung der Vernunft
und ihre Taten, z.B. Seh- und Horfahigkeit als Mittel des Wissens (Qur’an, 25:73),
Bedenken (Qur’an, 4:82), Verstehen (Qur’an, 7:179), Erinnern (Qur’an, 80:4) u.a. Im
Qur’an steht auch sinngemaR: ,Und es gehort zu Seinen Zeichen, dass der Himmel und
die Erde durch Seinen Befehl bestehen. Wenn Er euch hierauf ein (einziges Mal) ruft, da
kommt ihr sogleich aus der Erde hervor” (Qur’an, 30:25) und ,Allah hat den Gldaubigen
wirklich eine Wohltat erwiesen, als Er unter ihnen einen Gesandten von ihnen selbst
geschickt hat, der ihnen Seine Zeichen verliest. Und sie lautert und sie das Buch und die
Weisheit lehrt, obgleich sie sich zuvor wahrlich in deutlichem Irrtum befanden” (Qur’an,

3:164; 2:129; 2:151; 62:2 u.a.).

Die rituellen Handlungen im Islam schlieSen die Vernunft nicht aus, sondern berufen sich

auf diese. Deshalb gilt die Mindigkeit als eine Voraussetzung fir die rituellen
Handlungen. Laut Rida (1986, 265-274) verurteilt der Qur’an die Unwissenheit, im Qur’an
steht sinngemaR: ,Sie haben jedoch kein Wissen hieriliber. Sie folgen nur Vermutungen;
die Vermutungen nltzen aber nichts gegenlber der Wahrheit” (Qur’an, 53:28), die
blinde Nachahmung: ,Nein! Vielmehr sagen sie: ,Wir haben ja (bereits) unsere Vater
(bestimmten) Glaubensrichtungen vorgefunden, und auf ihren Spuren sind wir
rechtgeleitet” (Qur’an, 43:22; 29:8 u.a.) und Zwang: ,Es gibt keinen Zwang im Glauben
[..]“ (Qur’an, 2:256; 88:21f u.a.).

Im Qur’an steht sinngemal: , Er gibt Weisheit, wem Er will; und wem Weisheit gegeben
wurde, dem wurde da viel Gutes gegeben. Aber nur diejenigen bedenken, die Verstand
besitzen” (Qur’an, 2: 269). Die Wissenschaft bestatigt den Glauben. Im Qur’an steht

sinngemaR: ,[...] Allah flirchten von Seinen Diener eben nur die Gelehrten [...]“ (35, 28).
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Das Glauben beginnt einerseits mit geistigem Hunger, also die Gedanken Uber die
Schopfung, den Menschen, die Verbindung zwischen der Schépfung und dem Sinn des
Lebens usw., anderseits beginnt das Glauben mit geistlichem Durst. Aber dann wird
dieses Glauben im Alltag geprift und daraufhin steigt oder sinkt das Niveau des Glaubens.
Der Mensch ist jedoch nicht alleine auf der Welt und wird oft mit Herausforderungen
konfrontiert. Man kann durch Wissenschaft und das Glauben seinen Weg zur
Gluckseligkeit und Zufriedenheit finden. Laut Maudoodi (1981, 93-100) denkt der
Mensch im primitivsten Stadium, dass die Naturerscheinungen, deren Herrlichkeit und
Pracht in sich selbst und deshalb gottlich sind. Wahrend der Mensch durch Wissen und
tiefes Nachdenken die Naturgesetze und das harmonische wunderbare einheitliche
System entdeckt. Das Wissen baut eigentlich das Glaubenshaus und fahrt zum einen

einzigen Gott und ruft laut ,Gott ist alleinig Schépfer, Allméachtige und Allwissende.

Laut ‘Abd ad-Da’im (1984, 202-210) beruft sich die Wissenschaft im Islam auf die
Erkenntnis Gottes und nach dieser haben die Muslime die Arten des Wissens klassifiziert,
wie al-Farabi (gest. 339/ 951) in ihsa’ al-‘uldm und at-tanbih ‘ald sabil as-sa‘adah, ibn
Sina (Avicenna, gest. 459/ 1037) in as-sifa’, ibn Hazm in maratib al-‘ulim wa kaifiyyat
talabaha, al-Hawarizmi in mafatih al-‘uldm, ar-Razi ibn al-Hatib (gest. 606/ 1209) in
hada’iq al-anwar fi haqga’iq al-asrar, lpwan as-Safa in der zwei Halfte des 10.
Jahrhunderts in rasa’il as-safa in 52 Artikeln, Ahmad ibn Mustafa Tas Kubra Zadah (gest.
962/ 1554). ,Das Wissen teilt Gh. in ein theoretisches, die Metaphysik, deren Ziel die
Erkenntnis Gottes, seiner Eigenschaften und seiner Gesandten ist, und ein praktisches
Wissen, welches sich in drei Arten aufteilt: 1. Die Wissenschaft der Seele und deren
Charaktereigenschaften sowie des inneren Kampfes (mugahada) um den Sieg Uber die
Leidenschaften, 2. Die Wissenschaft Gber die Verwaltung der Familie (oikonomia) und 3.

Die Wissenschaft tiber den Staat und dessen Fihrung (politeia)” (al-Gazali 2006, 63).

Nach dem Wissen und den menschlichen Bedirfnissen kommt der Erziehungsprozess
und dartber wurden einige Werke verfasst, wie das Werk tahdib al-ahlag von ibn
Miskawih. Laut al-KilanT (1985,128f) war ibn Miskawaih (gest.421/ 1030) in diesem

Zusammenhang der Meinung, dass die Kinder gemaR der Bedirfnisse ihres jeweiligen
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Alters gelehrt werden sollten, deshalb wird mit dem Lernen bzw. der Erziehung gemald
den physiologischen Bediirfnissen ohne Ubertreibung begonnen, also hinsichtlich der
islamischen Regeln beim Essen, Schlafen, Spielen sowie auch bezlglich der islamischen
Werte und der guten Moral, damit sie ihre Ich-Bedirfnisse befriedigen und ihren Zorn
beherrschen kénnen. Zudem spielt auch die Bericksichtigung der Selbstentwicklung
durch das Lernen von unterschiedlichen Wissenschaften eine zentrale Rolle, damit die

menschliche Vollkommenheit erreicht werden kann.

3.25.1 Die spirituellen Aspekte ruh

Im Qur’an steht sinngemaR: , 0 ihr Menschen, zu euch ist nunmehr eine Ermahnung von
eurem Herrn gekommen und eine Heilung fir das, was in den Bristen ist, eine
Rechtleitung und Barmherzigkeit fur die Glaubigen“*® (Qur’an, 10:57). ,Empirische
Studien zeigen, dass es nicht wenige Menschen gibt, die sich als spirituell, aber nicht als
religios bezeichnen wirden. Dabei handelt es sich um ein ausgesprochen interessantes
Phanomen, das es theologisch wie empirisch genauer zu reflektieren und zu analysieren
gilt. [...] Bei alledem gilt: ,Mit keinem der Uberkommenen Termini wie praxis pietatis,
Frommigkeit, gelebter Glaube oder geistliches Leben ware eine vergleichbare Rezeption
vorstellbar’ [...]. Beachtenswert ist m. E. das von Jan Hermelink vorgeschlagene
Verstandnis von Spiritualitdt ,als kritische Uberschreitung des institutionell
Vorgegebenen hin auf ein neues, ganzheitliches Erleben des Subjekts’, das sich ,nicht nur
in den Gegenstanden, sondern auch in den Lehr- und Lernformen finden’ ldsst”
(Hermisson & Rothgangel 2016, 183 und 185). ,Wer entdeckt, dass Spiritualitat nicht nur
die Gestaltung des geistlichen Lebens sondern auch die geistliche Gestaltung des Lebens
umfasst, bekommt in den Blick, dass unser gesamtes Leben mit Emotionen, Tun und
Denken coram deo offen liegt und entsprechend reflektiert werden kann” (Hermisson &

Rothgangel 2016, 131).

3 Diese Ubersetzung von Asad 2012, aber sie wurde leicht von mir bearbeitet.
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Die Seele hat verschiedene Bedeutungen im Qur’an. ,Der Taj al-arus (IV, 260)
verzeichnet 15 Bedeutungen flr Nafs und flgt noch zwei andere aus dem Lisan al-Arab
hinzu, ndamlich: Geist, Blut, Kdrper, bdses Auge, Gegenwart, spezifische Wirklichkeit,
Selbst, Lohn, Stolz, Selbstverherrlichung, Absicht, Abscheu, das Abwesende, Wunsch,
Strafe, Bruder, Mensch. A-nafs und das Plural anfus und nufus werden in zweifachem
Sinne gebraucht” (Wensinck 1941, 569f). Der Geist ruh aus islamischer Perspektive ist
die Wirde des menschlichen Lebens. Der Mensch hat im Gegensatz zu den Tieren und
Pflanzen Geist ruh. Der Geist ruh belebt den Kérper und ist das Lebens- und
Handlungsprinzip des Menschen. ,,Unsere Beschaffenheit zeigt uns, dald die Wirklichkeit
dieses Leben unsere Bestimmung noch nicht erflllt. Denn unser hiesiges Leben ist
dreifach: vegetativ, animalisch und intellektuell oder spirituell. Das erste beschrankt sich
ganz auf Koérperfunktionen. Das zweite breitet sich durch die Tatigkeit der Sinne und
durch die Bewegung auf die Umwelt (ad objecta) aus. Das dritte kann auch fir sich allein
bestehen, wie es sich bei den Egeln erweist. Weil nun offensichtlich bei uns dieser
hochste Grad des Lebens von den vorher genannten Uberschattet und beeintrachtigt
wird, so folgt daraus notwendig, dal} einst eine Zeit kommen werde, in der er zu seiner

ganzen Hohe gelangt” (Comenius 2007, 23).

Der Mensch besteht aus dem Koérper und dem Geist ruh, der beim Tod den Koérper
verlasst, da jedem ruh ein bestimmter Leib zukommt, mit dem er verbunden bleibt. Nach
dem Tod kehrt der Geist zur Befragung zurick und erfahrt bis zur Auferstehung
Glluckseligkeit oder Ungliickseligkeit. Bei der Auferstehung wird sie mit dem Koérper
wiedervereinigt werden. Im Qur’an kommt ruh in vielen Stellen auch in Bezug auf das
geistliche Wissen vor. Der Engel Gabriel sagt: ,mit dem der vertrauenswirdige Geist
herabgekommen ist” (Qur’an, 26:193). Als Offenbarung wird im Qur’an auch Folgendes
angefihrt: ,Und ebenso haben Wir dir Geist von Unserem Befehl (als Offenbarung)
eingegeben. Du wusstest (vorher) weder, was das Buch noch was der Glaube ist; doch
haben Wir es zu einem Licht gemacht, mit dem Wir rechtleiten, wen Wir wollen von
Unseren Dienern. Und du leistest ja wahrlich zu einem geraden Weg” (Qur’an, 42:52) und
Uber die menschliche Seele steht sinngemald im Qur’an: ,Wenn Ich es zurecht geformt

und ihm von Meinem Geist eingehaucht habe [...]“ (Qur’an, 15:29).
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Laut Rida (1986, 283) wird die Ganzheit des Menschen im Qur’an hervorgehoben. Denn
der Mensch hat neben kdrperlichen und sozialen Kompetenzen auch geistliche
Fahigkeiten, die bei der Erziehung nicht vernachldssigt werden sollten. Der Qur’an
erweckt diese Fahigkeiten und halt sie fur die stdrkste Seite des Menschen. ,Obwohl wir
das Biologische mit den Tieren gemeinsam haben, wie Blutkreislauf, Atmung, Verdauung,
Stoffwechsel, Immunsystem, Bewegungsfahigkeit, Geflihl, Fortpflanzung usw., wissen wir
auch, dass es nicht das Biologische ist, das uns zu Menschen macht. Unter allen Arten,
die wir untersucht haben, sind wir diejenige, die Uber das Biologische hinausgegangen
ist. Wir sind supra-biologische Wesen, fir die das Biologische nicht der letztlich
bestimmende Malstab des Verhaltens ist. Wir haben dieselben Instinkte und Triebe, aber
wahrend Tiere auf einfache Weise darauf reagieren, wird unsere Reaktion durch einen
komplexen Mechanismus reguliert, der (ber eine innere Programmierung hinausgeht.”
(Hathout 2011, 27f) ,Wenn nichts aus dem Milieu und nichts aus dem Psychophysikum
die Entscheidung des Menschen erkldaren und als Folge zeitigen kann, dann ist auch das
metaphysische Prinzip, das zu dieser Entscheidung ermachtigt, namlich der Geist, weder
aus der Gegenstandswelt noch aus dem Psychophysikum des Menschen zu erklaren oder

abzuleiten” (Hengstenberg 1962, 21).

,Fur die Religion (und die Ideologien im Allgemeinen) genauso wie fir Kunst verwirklicht
sich der Geist als Kreativitdt und als moralische Verpflichtung [...]. Daher flhren die
geoffenbarten Religionen das Gleichgewicht [...], durch eine ganzheitliche Untersuchung
des Zusammenhangs Natur-Mensch. Um die Harmonie zu erlangen, ist es notig, dass sich
die unzahligen Elemente der physischen, moralischen, sozialen und religiosen Welt in
einer innigen wechselseitigen Erganzung gegenseitig bedingen, verbinden, ordnen,

erhellen” (Lahbabi 2011, 180).

3.25.2 Die materiellen Aspekte gasad

Im Qur’an steht sinngemal: ,, 0 Kinder Adam, legt euren Schmuck bei jeder Gebetsstatte
an und el’t und trinkt, aber seid nicht maRlos! Er (Allah) liebt nicht die MaRlosen” (Qur’an,

7:31) und ,Sondern trachte mit dem, was Allah dir gegeben hat, nach der jenseitigen
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Wohnstatte, vergild aber nicht deinen Anteil am Diesseits. Und tu Gutes, so wie Allah dir
Gutes getan hat. Und trachte nicht nach Unheil auf der Erde, denn Allah liebt nicht die
Unheilstifter” (Qur’an, 28:77). ,Man strebt danach, sich zu vervollkommnen durch den
Kampf gegen die Macht der Instinkte, in der Transparenz des Willens und des
Bewusstseins. Indem sie moralische Prinzipien garantiert, verschafft die Offenbarung
Gewissheit und Hoffnung. Und derjenige, der hofft, bestatigt sein Lebendigsein sich selbst
gegenltber” (Lahbabi 2011, 170). Die koranische Lehre betont das Recht des Menschen,
seine materiellen Bedirfnisse zu erfullen und sich das Leben leichter und bequemer zu
machen. Im Qur’an steht sinngemalR: ,Er ist es, der die Erde fligsam gemacht hat. Geht
denn umher inall ihren Regionen und nehmt zu euch von der Versorgung, die Er bereitet:
aber (behaltet immer im Gedachtnis, dass) ihr zu |hm auferweckt werdet” (Qur’an,
67:15)1. Der Qur’an fordert somit eine materielle Entwicklung ‘imdrah. Hier sprechen
die Gelehrten, dass in einer islamischen Gesellschaft alle qualifizierten Experten in allen
Bereichen eingesetzt werden missen, sonst werden alle Muslime die Verantwortung

tragen, bis einige diese Licke fillen fard kifayah.

DarUber hinaus sind die Begierden nicht nur materieller Natur. ,Die Lust liegt nicht mehr
in der der Realisierung vorausgehenden Vorstellung oder in der Begierde wahrend des
Aktes ihrer Erfullung, sondern in dem Geflihl, das man hat, wenn man gern gesehen,
geachtet, geliebt, geschatzt werde will: die Automarke, die Anzahl der Sterne des Hotels,
in dem man absteigt, die Eleganz, das gute Make-up und so andere soziale Zeichen, die
begehrt werden, weil sie Befriedigung verschaffen, die von anderer Art sind als diejenigen
des sinnlichen Bereiches. Sie stellen die Personlichkeit klar heraus” (Lahbabi 2011, 175f).
Der Islam legt in seinen Vorschriften grofen Wert auf die menschlichen Fahigkeiten, die
Betrachtung der Unterschiede unter den Menschen und auf das Gleichgewicht zwischen

dem korperlichen und geistigen Bereich im Leben des Menschen. So verbietet der Islam

14 Diese Ubersetzung wurde anhand der Ubersetzung von Asad leicht (iberarbeitet.
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die Verwendung all jener Dinge, die dem Menschen korperlich, geistig oder sittlich
schaden konnten. Im Qur’an steht sinngemal3: ,Sag: Wer hat den Schmuck Allahs
verboten, den Er flr Seine Diener hervorgebracht hat, und (auch) die guten Dinge (aus)
der Versorgung (Allahs)? Sag: Sie sind im diesseitigen Leben (bestimmt), die glauben, und
am Tag der Auferstehung (ihnen) vorbehalten. So legen Wir die Zeichen ausfiihrlich dar
flr Leute, die Bescheid wissen. Sag: Mein Herr hat nur die Abscheulichkeiten verboten,
was von ihnen offen und was verborgen ist; und (auch) die Siinde und die Gewaltigkeit
ohne Recht, und, daf ihr Allah (etwas) beigestellt, woflr Er keine Ermadachtigung
herabgesandt hat, und dal% ihr Gber Allah (etwas) sagt, was ihr nicht wilst“ (Qur’an, 7:32f).
Deshalb gibt es Anweisungen vom Propheten des Islam zum Spielrecht fir die Kinder,

zum Gleichgewicht der kdrperlichen, geistigen bzw. geistlichen BedUrfnisse usw.

3.2.6 Der Mensch als Statthalter halifa

Nach ibn Katir (1999, B1, 216) wird das Wort hlafa im Qur’an mit unterschiedlichen
Bedeutungen verwendet, manchmal als Verb hlafa, istahlafa und manchmal als Nomen
half und halifa und manchmal als Plural hala’if, was im Qur’an Nachkommenschaft
bedeutet (Qur’an, 6:165, 10:14, 10:73, 35:39 u.a.). Im Qur’an wird das Wort halifa einmal
in Bezug auf den Propheten David verwendet: ,,0 Dawud, wir haben dich zu einem
Statthalter auf der Erde gemacht. So richte zwischen den Menschen der Wahrheit
entsprechend und folge nicht der Neigung, auf, dass sie dich nicht von Allah Weg abirren
lasst, denn fiir diejenigen, die von Allahs Weg abirren, wird es streng Strafe daflir geben,

dass sie den Tag der Abrechnung vergessen haben” (Qur’an, 38:26).

Laut al-Mubarak (1974, 56) bekommt das Wort halifa aufgrund der islamischen
Geschichte eine politische Bedeutung: Nach dem Tod des Propheten Muhammad stand
die noch junge Gemeinde der Muslime vor der Aufgabe, einen Fihrer zu bestimmen.
Nach erheblichen Auseinandersetzungen wurde abU-Bakr zum Kalifen, d.h. Nachfolger
des Propheten. Der zweite Kalif war ‘Umar, der zum halifatu halifati rasali-llah, d. h.
Nachfolger des Nachfolgers des Propheten, ernannt wurde, somit schlug er den Titel

,Fuhrer der Glaubigen’ amiru I-mu’ minin vor. Halifa wurde auch als Titel fur das
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Oberhaupt der muslimischen Gemeinde verwendet, wie z.B. flir den Prasidenten, der
dem Qur’an und der Sunna folgen sollte. Halifa als Prasident ist nicht fehlerlos, sondern
er ist kritikbar und hat nur einen Auftrag gegen die Gesellschaft. Im Qur’an steht
sinngemaR: ,[...] Ich bin dabei, auf der Erde einen Statthalter einzusetzen [...]“ (Qur’an,
2:30). In diesem Zusammenhang bedeutet das Wort Statthalter halifa, dass Gott dem
Menschen einerseits die Moglichkeit gibt, die Umwelt zu nutzen intifa“, anderseits den

Auftrag sie zu schitzen iptibar und an ihre Naturgesetze zu denken i‘tibar.

Nach dem Qur’an ist der Mensch erziehbar, erziehungsbedirftig und beauftragt andere
zu erziehen. Erist frei und selbststandig, aber er lebt auch in einer Gemeinde. Der Qur’an
spricht Gber den Menschen aller Orte, Menschen aller Zeiten. Der Qur’an spricht Gber
die Neigungen des Menschen, seine Triebe und seine Fahigkeiten auf geistlicher,
intellektueller und materieller Ebene. Der Qur’an sieht den Menschen im Rahmen seines
ganzheitlichen Konzepts. Der Mensch besteht nicht nur aus Trieben, Erfahrungen,
Vernunft, Emotion usw., sondern der Mensch hat alle diese Fahigkeiten und BedUrfnisse.
Nach der Lehre des Qur’an sollte der Muslim nicht auf materielle BedUrfnisse verzichten,
sondern diesen gemaligt nachgehen. Hinter jeder Einstellung steckt das eigentliche
Motiv, also die Absicht. Solange sich die Absicht des Muslims an der gottlichen
Anforderung orientiert bzw. sich von der gottlichen Untersagung entfernt, erreicht er das
ideale Bild des Gott-Mensch-Verhaltnisses und daraufhin das ideale Bild Mensch-
Mensch-Verhaltnis und Mensch-Umwelt-Verhaltnis. Schwerpunk der gottlichen
Erfordernisse ist die Erleichterung des Gottesdienstes und die Berlcksichtigung der
menschlichen Bedirfnisse. Nach al-Kilant (1987, 126) hat Gott dem Menschen die
folgenden drei zentralen Qualifikationen flir seine Aufgabe in der Welt gegeben: Erstens,
die hochste Stellung unter den anderen Lebewesen als halifa, zweitens, er ist lehrbar,

drittens, Harmonie der menschlichen Gestaltung mit der Welt.

In diesem Zusammenhang mdchte ich Folgendes zitieren: ,,Die Welt der Pflanzen und die
Welt der Tiere ruht zwar auf lickenloser Erfullung der Physikgesetze, aber es geschieht
in ihr Neues, das die Macht dieser Gesetze achtend, dennoch Uber sie regiert, so zwar,

daR pflanze und Tier neue héhere Ziige des Seins aufweisen als die leblose Natur. Dieses
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Mehr, dieses Hohere an Gestalt und an Gedrehten nennen wir Leben. Ich aber, ich
Mensch, weil3, daR ich auch Pflanze bin und Tier. Vegetabile (Vegetabile) und animalische
Ordnung regieren in meinem Wesen den sie tragenden Grund der Physik. So sind drei
Reiche seinsmalig in mir vereinigt: Das anorganische der Physik, das vegetabile und das
animalische - zusammengeschlossen in  Wechselwirkung, jedes mit seiner
Gesetzesordnung, seiner Geltung in Widerspruch und in Ausgleich, gehaltendurch das
unbegreifliche Band des menschlichen Lebewesens, der Person. Aber noch mehr ist
sicher: Der Mensch, dieser Spétling ist das machtigste aller Lebewesen auf Erden”

(Dessauer 1959,11).

Im Qur’an steht sinngemal3: ,,Wenn ihr ungldaubig seid, so ist Allah eurer unbedurftig,
obgleich Er mit dem Unglauben fir Seine Diener nicht zufrieden ist. Wenn ihr aber
dankbar seid, ist Er damit zufrieden fur euch. Und keine lasttragende (Seele) nimmt die
Last einer anderen auf sich. Hierauf wird eure Ruckkehr zu eurem Herrn sein. Dann wird
Er euch kundtun, was ihr zu tun pflegtet. GewiR, Er weild Gber das Innerste der Briste
Bescheid” (Qur’an, 39:7), ,Allah halt die Himmel und die Erde, dal’ sie nicht vergehen.
Und wenn sie vergehen wirden, so kdbnnte niemand nach |hm sie halten. GewiR, Er ist
Nachsichtig und Allvergebend” (Qur’an, 35:41) und ,[...] Und es entgeht deinem Herrn
nicht das Gewicht eines Stadubchens, weder auf der Erde noch im Himmel, und nichts
Kleineres als dies oder GroReres; (es gibt) nichts, das nicht in einem deutlichen Buch
(verzeichnet) ware” (Qur’an, 10:61). Aber man liest auch im Qur’an sinngemaR: ,Was
dich an Gutem trifft, ist von Gott. Was dich aber an Schlechtem trifft, ist von dir selbst”
(Qur’an, 4:79), ,Alles ist von Gott“ (Qur’an, 4:78) und ,Wenn Gott gewollt hatte, hatten
sie es nicht getan” (Qur’an, 6:137). Aufgrund dessen wird Folgendes gesagt: ,Die Stellung
des Menschen im Islam ist ein Kontroversthema flir westliche Gelehrte. Einige waren
[und sind immer noch] der Uberzeugung, dass der Mensch als Gottes — Diener — oder —
Sklave- vor dem Allmachtigen keinerlei Wert habe: er verschwindet fast, verliert seine
Personlichkeit und ist nichts als das Instrument eines unwandelbaren Geschickes”
(Schimmel 1995, 268). Darlber hinaus gibt es eine theologische Debatte in der
islamischen Philosophie, um diesen duBerlichen Widerspruch zu erklaren, denn im

Qur’an tragt der Mensch die Verantwortung.
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3.2.7 Die Verantwortung

,Das koranische Menschenbild geht ndmlich von der Einheit des freien und verninftigen
Menschen aus, der hier auf dieser Erde fiir seine Taten persdnlich verantwortlich ist und
deswegen im Jenseits zur Rechenschaft gezogen wird. Dies wird aus Sure 17, 14f,
deutlich, nach der der Mensch im Jenseits sein personliches Buch lesen soll, in dem sein
ganzes individuelles Leben auf dieser Erde verzeichnet ist: ,Lies dein Buch. Du selbst
genigst heute, um mit dir selbst abzurechnen’. [...] Diese durchaus weit verbreitete
Ansicht, dass im Islam der Personbegriff nicht existiert, ist jedoch nicht haltbar. Denn
wenn man unter Person ein freies, vernlnftiges, selbstbewusstes, identisches, d.h. sich
im Laufe seiner menschlichen Entwicklung immer als Einheit begreifendes Subjekt
versteht, das moralisch und rechtlich zurechnungsfdhig, also fir seine Taten
verantwortlich ist und endlich Wirde besitzt, dann stimmt diese Definition mit dem
koranischen Menschenbild Uberein. Die Existenz von Freiheit deutet aber
notwendigerweise auf die Person hin. Denn wenn der Mensch im Diesseits und Jenseits
flr seine Taten zur Rechenschaft gezogen wird, die er auf dieser Erde durchgefihrt hat,
dann heillt dies, dass der Koran die Freiheit des Menschen voraussetzt und die
Kontinuitat des Handelnden Subjekts hier auf dieser Erde und im Jenseits akzeptiert.
Damit besitzt der Mensch eine personale Identitat, also ein ich, und kann deswegen als

eine Person betrachtet werden, die vor dem Anspruch Gottes steht” (Takim 2009, 50f).

Gott hat dem Menschen die Schlissel gegeben, mit denen er die Tlr zu ihm zusperren
oder aufsperren kann. Der Mensch hat die Freiheit diese Schllssel zu benutzen. Diese
Schlussel konnten fitra, die Offenbarung, die Vernunft und die Sinnesorgane sein. An
einigen Stellen geht es darum, die Allursachlichkeit Gottes in Bezug auf die gottliche
Vorsehung zu betonen. Nach Khoury (2006, 89) besteht die Rolle der Vorsehung Gottes
darin, dass sie die Welt schitzt, alles Wissen und den Menschen in den verschiedenen
Umstdnden seines Lebens auf die Prifung stellt. An anderen Stellen wird Gber die
personlichen Taten und die Entscheidungen des Menschen gesprochen. Einige Stellen
sprechen (ber das gottliche Wissen und dass das gottliche Wissen nicht der

menschlichen Verantwortung widerspricht.

83



Es gibt keine absolute Freiheit. Der Mensch kann nicht die Sonne vom Westen
herbringen und die Naturgesetze andern. Darlber hinaus muss man auch zwischen der
Freiheit, der Moglichkeit und dem Gesetz unterscheiden. Nicht alles, was der Mensch
will, kann er tun und nicht alles was der Mensch kann, darf er tun. ,Der Schopfergott
erschafft das Weltall, zu dem der Mensch mit einer besonderen Verantwortung gehort.
Seine Erschaffung grindet sich auf drei Prinzipien: Barmherzigkeit, Gerechtigkeit und
Allmacht. Das Prinzip der Barmherzigkeit und nicht irgendwelcher Eigennutz ist der
eigentliche Schopfungsgrund. Gerechtigkeit in dem Sinne, daR jedem Geschopf das
gewahrt wird, was ihm in einer bewuf3t geordneten Schépfung gebihrt, bildet das Prinzip,
durch das der Wille Gottes offenbart wird. Die Allmacht ist das Prinzip, nach dem sich der
gottliche Wille als Ausdruck der rahma und Gerechtigkeit offenbart, aber nicht Ausdruck

unberechenbarer Willkir” (Falaturi 2002, 9).

3.2.8 Die Mundigkeit taklif

Wann wird der Mensch verantwortlich? Und was sind die Arten der Verantwortung? Im
Qur’an steht sinngemal3: , O die ihr glaubt, diejenigen, die eure rechte Hand (an Sklaven)
besitzt, und diejenigen von euch, die noch nicht das verstandiges Alter erreicht haben,
sollen euch zu drei Zeiten um Erlaubnis bitten: vor dem Gebet (in) der
Morgendammerung, wenn ihr zur Zeit der Mittagshitze eure Gewander ablegt, und nach
dem Nachtgebet. Das sind drei (Zeiten, in denen die) Bl6Ren von euch (sichtbar sein
konnten). Es ist auBerhalb dieser (Zeiten) weder fiir euch noch fir sie eine Sinde. Sie
gehen oft unter euch umher, und das tut ihr untereinander. So macht Allah euch die
Zeichen klar. Und Allah ist Allwissend und Allweise. Und wenn die Kinder unter euch das
verstandige Alter erreicht haben, dann sollen sie um Erlaubnis bitten, wie diejenigen um
Erlaubnis gebeten haben, die vor ihnen waren. So macht Allah euch Seine Zeichen klar.

Und Allah ist Allwissend und Allweise“*® (Qur’an, 24:58f).

= Ich habe diese Ubersetzung leicht berabeitet.
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Nach az-Zarga (1998, 779-831) wird die Verantwortung im Islam in zweierlei Arten
unterteilt: Erstens, gegen ihn Rechte ahliyyat ilzam, diese hangt von der menschlichen
Eigenschaft ab. Und zweitens, gegen andere Menschen Pflichten ahliyyat iltizam, diese
hangt von Mindigkeit ab. Es gibt auch zweierlei Arten von Mundigkeit, namlich folgende:
Mindigkeit betreffs Gottesdienstes at-tak/if und Mindigkeit betreffs der rechtlichen
wirtschaftlichen Handlungsfahigkeit im Privat - und Strafrecht ar-rusd. Nach der
islamischen Lehre durchldauft der Mensch finf Hauptetappen, die man nicht genau
bestimmen kann, namlich: Fetusetappe al-igtinan, unbewullte Kindheit al-tufdlah,
verstandiges Alter at-tamyiz, Pubertat al-bulag, Volljahrigkeit ar-rusd. Als Fetus hat er
unvollkommene Verantwortung gegen (Rechte) ihn und hat keine Pflichten. Von der
Geburt an und bis er das verstandige Alter erreicht, hat der Mensch vollkommene
Verantwortung gegen ihn (Rechte). Sobald er das verstandige Alter (ca. 7 Jahre) erreicht,
hat er die vollkommene Verantwortung in Bezug auf den Gottesdienst, das heilst alle
rituellen Handlungen, die von ihm verrichtet werden, werden als glltig betrachtet,

obwohl er sie noch nicht als gottliche Erleichterung verrichten muss.

Sobald er das Reifealter bzw. die Geschlechtsreife (ca. 14. Lebensjahr) vollendet hat, gilt
er als mindig. Vom Reifealter an hat er die vollkommene Verantwortlichkeit in Bezug auf
den Gottesdienst und er muss alle religiosen Pflichten durchfihren, weil er ab diesem
Alter sowohl korperlich als auch geistig dazu fahig ist. Trotzdem bleibt er aufgrund der
wenigen Erfahrung betreffs der rechtlichen und wirtschaftlichen Handlungsfahigkeit
unmuindig. Im Qur’an steht sinngemalR: “Und prift die Waisen, bis dall sie das
Heiratsalter erreicht haben. Und wenn ihr dann an ihnen Besonnenheit feststellt, so
handigt ihnen ihren Besitz aus [...]” (Qur’an, 4:6). Wenn er das 18. Lebensjahr bereits
vollendet hat, gilt er als volljahrig und hat die vollkommene Verantwortung in Bezug auf

die rechtliche wirtschaftliche Handlungsfahigkeit.
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3.3 Die praktischen Erziehungsziele

,Nach der Auffassung von Ghazali ist das Ziel des Menschen als Individuum das Erreichen
der Glickseligkeit [...] Die primaren Mittel flr dieses Ziel sind zweierlei: a) externe
Handlungen der Gehorsamkeit zu den Regeln des Verhaltens, wie in der Schrift offenbart,
b) interne Kultivierung der Tugenden der Seele. Externe Handlungen sind aus zwei
Grinden hilfreich. Erstens weil Gehorsamkeit unmittelbar fir sich selbst belohnt wird,
und zweitens weil diese Handlungen dazu fiihren, Tugenden zu erlangen. Aber der innere

Status des Herzens ist in den Augen Gottes viel mehr wert” (Abdullah 2002, 60f).

Der Gottesdienst ‘ibadah im Islam bringt die Seele und den Kérper in Einklang, durch
seinen bloRen seelischen Gottesdienst (z. B. Vertrauen und Dankbarkeit) bzw. durch
seelische und korperliche Handlungen (z. B. das Gebet). Ich wiirde gern den Diener ‘abd
definieren, der Gott lobt und liebt und verehrt, Gott um Hilfe bittet, geduldig in
schwierigen Umstdnden und dankbar in guten Umstanden bleibt und aufrichtig
gegenlber Gott und hilfsbereit gegeniber der Umwelt ist. Darum liest man im
berihmten Hadite: Das Bittgebet ist der Gottesdienst oder Gottesdienst ist Geduld und
Dankbarkeit. Der Gottesdienst befriedigt die geistlichen Bedrfnisse und vermindert die

menschliche Schwéache und unterstitzt die gesellschaftlichen Werte.

3.3.1 Die Wichtigkeit der Absicht niyyah

Im Qur’an steht sinngemalR: ,[...] Es ist flr euch keine Siinde in dem, was ihr an Fehlern
begeht, sondern was eure Herzen vorsatzlich anstreben [...]” (Qur’an, 33:5). Die Absicht
ist die Zielsetzung seitens des Menschen, weshalb sie vor jeder Tat stets erforderlich ist,
z.B. als Voraussetzung beim Gottesdienst (Gebet, Fasten, Pflicht-Almosen und Pilgerfahrt
nach Mekka). Angesichts der Absicht unterscheidet man zwischen den guten und den
schlechten Taten oder zwischen den Stufen der Taten die freiwillige rituelle Handlung
Sunna und die obligatorische rituelle Handlung fard. Im Hadit steht auch: ,,Die Taten sind
entsprechend den Absichten, und jedem Menschen geblhrt, was er beabsichtigt hat.

Wer also seine Auswanderung um Gottes und seines Gesandten Willen unternahm,
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dessen Auswanderung war flr Gott und dessen Gesandten, und wer seine Auswanderung
unternahm, um im Diesseits etwas zu erreichen oder um eine Frau zu heiraten, dessen
Auswanderung war fir das, dessentwegen er auswanderte” (Al-Buhari: Sahih al-Buhari
3430 und Abd Dawdd: Sunan abt Dawdd Nr. 2201). Fur die Absicht gelten folgende

wichtige Regeln:

e Aufrichtigkeit der Absicht ihlas an-niyyah, denn Gott schaut zuerst auf die
Absichten. Im Qur’an steht Uber die Wertigkeit der wirklichen Absicht sinngemal:
,Sag: Ob ihr verbergt, was in euren BrUsten ist oder es offenlegt, Allah weil es; Er
weild, was in den Himmeln und was auf der Erde ist. Und Allah hat zu allem die
Macht” (Qur’an, 3:29), ,Ihr werdet die Glte nicht erreichen, bevor ihr nicht von
dem ausgebt, was euch lieb ist. Und was immer ihr ausgebt, so weil Allah dartber
Bescheid” (Qur’an, 3:92), ,Weder ihr Fleisch noch ihr Blut werden Allah erreichen,
aber lhn erreicht die Gottesfurcht von euch. So hat Er sie euch dienstbar gemacht,
damit ihr Allah als den GroRten preist, dall Er euch rechtgeleitet hat. Und

verkinde frohe Botschaft den Gutes Tuenden” (Qur’an, 22:37).

e Man kann die Absichten durch den Gottesdienst vermehren, wenn alle Absichten
zur Anbetung gehoren wie z.B. Fasten, um die Begierde zu vermindern, oder wenn
ein Text sie erlaubt, wie z.B. Pilgerfahrt higg und Handel, denn im Qur’an steht
sinngemaR: ,Es ist keine Sinde fir euch, da ihr nach Huld von eurem Herrn
brachtet [...]“ (Qur’an, 1:198), aber wenn man die Pilgerfahrt, um zu stehlen, wird
die Pilgerfahrt nicht angenommen und als zwei Siinden betrachtet, eine fir das

Stehlen und die andere wegen des heiligen Platzes.

e Die gute Absicht wandelt Gewohnheiten zum Gottesdienst, wie z.B. eine
Belohnung fur die Einhaltung der Verkehrsregeln, damit man sich selbst und den
anderen nicht schadet. Mit der Erkenntnis kdnnte der Muslim zwischen den
wahren Bedurfnissen und den unwahren Bedurfnissen unterscheiden und die

richtige Einstellung wahlen.
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Die gute Absicht wandelt nicht die schlechten Taten zu guten, d.h. die Absicht als
Zielsetzung als auch die Tat als Mittel muss gut sein, wie z.B. Der Muslim darf nicht
ausgeflossenes Blut trinken, er darf diese Handlung z.B. nicht als gute Absicht
vermitteln, indem er sagt, er tue es, damit er stark werde. Denn es ist aufgrund
des Qur’an verboten. Aber auch aufgrund des Qur’an kennt die Not kein Verbot.
Im ersten Fall begeht er eine Sinde, aber im Notfall nicht. Im Qur’an steht
sinngemal: ,,Und wenn du sie fragst, werden sie ganz gewil3 sagen: ,Wir haben
nur (schweifende) Gesprache gefihrt und gescherzt.” Sag: Habt ihr euch denn
Uber Allah und Seine Zeichen und Seinen Gesandten lustig gemacht?” (Qur’an,

9:65).

Gute Absichten ohne Verwirklichung auf der Bihne der Realitat sind nur Wiinsche
und Winsche helfen nicht, es sei denn, es gebe keine andere Moglichkeit. Im
Qur’an steht sinngemal3: ,Es geht weder nach euren Winschen noch nach den
Winschen der Leute der Schrift. Wer Boses tut, dem wird es vergolten, und der
findet fur sich aufRer Allah weder Schutzherrn noch Helfer. Wer aber, sei es Mann
oder Frau, etwas an rechtschaffenen Werken tut, und dabei glaubig ist, jene
werden in den (Paradies) garten eingehen, und es wird ihnen nicht ein

Dattelkerngriibchen Unrecht zugeflgt” (Qur’an, 4:123f).

Die Absichten bestimmen Gottesdienststil und darlber hinaus den Erziehungsstil.
Der menschliche Wille die hochste Stufe des Gottesdienstes anzustreben, sollte
weder aus Furcht ‘ibadat al-‘abid noch wegen Belohnung ‘ibadat at-tugar
vorhanden sein, sondern aus Gottesliebe ‘ibadat al-ahrar, weil Gott die Anbetung
wirdig ist. Meiner Meinung nach ist der Idealtyp des Erziehungsstiles aus
islamischer Sicht kein abstrakter Kontrakt, sondern ist verbunden mit
Menschenliebe, Tugendliebe bzw. Gottesliebe. Es wird in diesem Zusammenhang
die Aussage von Rabi‘ah al-‘Adawiyyah zitiert, und zwar: ,,Ich habe Gott nicht aus
Furcht vor der Holle gedient, denn ich ware nur ein elender Miesling, wenn ich es
aus Furcht tate; noch aus Liebe zum Paradies, denn ich wéare ein schlechter

Diener, wenn ich diente um dessentwillen, was mir gegeben wrde, sondern ich
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habe Ihm gedient einzig aus Liebe zu Ihm und aus Verlangen nach ihm“ (Wensinck
1941, 604). Meiner Meinung nach ist Gottesdienst nur aus Furcht eine Stufe von
Gottesdienst, aber kénnte zur Ubertreibung fiihren und Gottesdienst nur aus
Liebe zur Belohnung kénnte zur Untertreibung flhren. Ein Gleichgewicht dieser
beiden Auspragungen wirde zum ermaRigten Gottesdienst fiihren, doch die
hochste Stufe bleibt von der inneren Aufrichtigkeit abhdngig, im Qur’an steht
sinngemaR: ,[...] Sie pflegten sich ja mit den guten Dingen zu beeilen und Uns in
Begehren und Ehrfrucht anzurufen, und sie pflegten vor Uns demdutig zu sein”

(Qur’an, 21:90).

3.3.2 Die Totalitat des Gottesdienstes

Der Gottesdienst bzw. die Praktizierung des islamischen Glaubens umfasst das
Verrichten der guten Taten bzw. das Vermeiden der bdsen Taten. Im Qur’an steht: ,Sag:
Gewils, mein Gebet und meine Kulthandlung, mein Leben und mein Streben gehoren
Allah, dem Herrn der Weltenbewohner” (Qur’an, 6:162 und Vgl. Qur’an, 2:177). Deshalb
gilt der Gottesdienst als Sammelbegriff flr alle guten Taten und Aussagen, sogar die
guten Absichten. Es gibt mehrere Arten der Gestaltung des Gottesdienstes bzw. mehrere

Wege zur Wohltatigkeit.

Der Qur’an hat den Fachausdruck birr. Birr ist einer der umfassendsten koranischen
Begriffe, wie Frommigkeit tagwa. Birr kbnnte mit mehreren Bedeutungen wie Gite,
Aufrichtigkeit, Gerechtigkeit, standhaft usw. einhergehen. Diese Begriffe zeigen uns, wie
wichtig die Gesamtheit aller Bedeutungen im Qur’an ist. Um den Sinn eines Textes als
Ganzen zu verstehen, muss man den Sinn seiner Teile verstehen - und umgekehrt. Dabei
muss man bericksichtigen, dass das Vorverstindnis zum Verstandnis flihrt. Birr
manifestiert sich nicht im bloSen Ritus oder in duRerlichen Kults, sondern durch einen
festen Glauben, der durch wohltatiges Wirken und das Meistern schwieriger Situationen
zum Ausdruck kommt. In diesem Zusammenhang sagte der Prophet sinngemaR: ,Jeden
Tag sollte der Muslim fir jede gesunde Knoche Gott danken und Almosen sadgah den

Armen abgeben. Gerecht zu sein gilt als Almose, den anderen zu helfen, gilt als Aimose,
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ein gutes Wort zu sagen gilt als Almose, jeder Schritt zur Moschee gilt als Almose und
etwas auf der StralRe zu entfernen, was zu einem Unfall fihrt, gilt als Almose” (Al-Buhart:
Sahih Al-Buhari Nr. 2989; Muslim: Sahih Muslim Nr. 720 und AbG Dawidd: Sunan abi
Dawtd Nr.1285, 5243). Nicht nur in der Moschee kann man Muslim sein, sondern auch
alle guten Taten im Alltag, wie ein Lacheln an die Mitmenschen, werden als gute Tat
gerechnet (At-Termidi: Sunan At-Termidi Nr. 1956 und Ibn Hibban: Sahih ibn Hibban Nr.
474). Ethik ist einer der Gottesdienste im Qur’an. Im Hadit steht: ,Birrist gutes Verhalten”

(Muslim: Sahth Muslim Nr. 2553 und Ibn Hibban: Sahih ibn Hibban Nr. 397).

Nach al-Kilan1 (1978, 84-94) hat der Gottesdienst im Islam folgende drei Dimensionen:
die rituale (Glaubensgrundsatze), soziale (Wirkung des Glaubens im Alltag) und universale
Dimension (Nachdenken, Wissenschaft, Arbeit und Entdeckung). Die Einschrankung des
Gottesdiensts in einer Dimension fuhrt zur falschen Religiositat, wandelt die Religion zu
einer Art Tradition oder drdngt die Religion auf den Rahmen des Lebens. Nach Falaturi
(2002, 8) gibt es vier rituelle Haupthandlungen die als dullerer Ausdruck des Glaubens
gesehen werden, namlich: Gebet, Fasten, Pflichtabgabe und Pilgerfahrt nach Mekka. Im
Qur’an steht sinngeméaR: ,Und Ich habe die Ginn und die Menschen nur (dazu)
erschaffen, damit sie Mir dienen” (Qur’an, 51:56). Gottesdienst ist im Islam ein
Sammelbegriff fir die guten Taten, Worte bzw. guten Absichten, aber er wird in Bezug
auf andere religiosen Grundlagen als rituelle Handlung bezeichnet, denn er verkdrpert
die Stitze der Religion. Aber diese Grundlagen sind doch nicht die ganze Religion. ,,“Abd
ist nun derjenige, der von einem solchen Wesen in jeder Hinsicht, in kdrperlicher wie
auch in geistiger und auch in Hinsicht auf das Diesseits und Jenseits, umsorgt ist; er ist
also derjenige, der die gottliche Flirsorge, die absolut die beste ist, in Empfang nimmt.
‘Abd ist also derjenige, der sich vollig Gott Gberlallt” (Falaturi 2002, 51). ,,Nach al-‘Abadi
(al-Djwhara al-naiyira, Konstantinopel 1323, 1,146) zerfallen die mashra‘at® in funf

Gruppen: 1. Die Glaubensartikel; 2. die Ibadat; die mu‘amalat, wozu die zweiseitige sich

16 Mashri ‘at bedeutet hier die Religion, die spater auch in die Glaubensauffassung ‘agida und die

praktische Theologie figh eingeteilt wird.
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auf Sachen (mal) beziehenden Vertrage (mu‘awadat), die eherechtlichen Bestimmungen

(munakhat), die einseitigen auf Vertrauen beruhenden Vertrdge (amanat) und die

Nachlassenschaft gehéren; 4. die Strafen (‘uklbat); 5. und die Sthnen (kaffarat). Statt

der letzten Gruppen haben jedoch Ibn Nudjaim (al-Bahr al-ra’k, I, 7) und lbn “Abidin (Radd

al-mukhtar, |, 58) die “adab, moralisch-ethische Vorschriften” (Wensinck 1941, 178).

3.33

Die Hauptkategorien der menschlichen Taten

Die Kriterien des Verhaltens kénnen in folgende vier Ebenen eingeteilt werden:

Die Vordersten ahl al-alqurb sind diejenigen, die die obligatorische Durchfiihrung
immer und die oft belohnte Durchfiihrung vollziehen und die obligatorische
Unterlassung immer und die missbilligte Unterlassung oft meiden, im Qur’an
steht sinngemals: ,Und die Vorausgeeilten, ja die Vorausgeeilten, das sind
diejenigen, die (Allah) nahegestellt sein werden, in den Garten der Wonne”

(Qur’an, 56:10ff).

Die Glaubigen ahl al-yamin sind diejenigen, die die obligatorische Durchfihrung
immer und manchmal die belohnte Durchfihrung vollziehen und die
obligatorische Unterlassung immer und die missbilligte Unterlassung manchmal
meiden, im Qur’an steht sinngemal: ,Und wenn er nun zu den Gefahrten der
rechten Seite gehdrt, so: Friede sei dir von den Gefahrten der rechten Seite”

(Qur’an, 56:90f).

Die Siindigen ahl al-tagsir sind diejenigen, die die obligatorische Durchfiihrung oft
bzw. nicht komplett vollziehen und die obligatorische Unterlassung oft bzw. nicht
komplett meiden, oder sie zeigen kein gemaRigtes Verhalten, d.h. sie
verschwenden Erlaubnis, im Qur’an steht sinngemaR: , Hierauf gaben Wir das
Buch denjenigen von Unseren Dienern, die Wir auserwahlten, zum Erbe. Mancher
von ihnen tut sich selbst Unrecht, mancher von ihnen zeigt ein gemaligtes
Verhalten, und mancher von ihnen geht mit den guten Dingen mit Allahs Erlaubnis

voran. Das ist die grofRe Huld” (Qur’an, 35:32).

91



e Die Gefahrten von der unheilvollen ahl almas’amah, im Qur’an steht sinngemaR:
,und die Gefahrten der linken Seite -was sind die Gefdhrten der linken Seite? (Sie
sind) in Glutwind und heiBem Wasser und (in) Schatten aus schwarzem Qualm,
(der) weder kihl noch trefflich (ist). Sie lebten ja vordem Uppig und verharrten in
dem gewaltigen Unglauben und pflegten zu sagen: ,Wenn wir gestorben und zu
Ende und Knochen geworden sind. Sollen wir denn dann wirklich auferweckt

werden?” (Qur’an, 56:41-47).

3.33.1 Die guten Taten

Die guten Taten konnten in folgende Arten klassifiziert werden:

e Erflllung obligatorischer Pflichten (finf Sdulen des Islam) und Unterlassung des
Verbotenen.

e Erflllung des Empfehlenswerten bzw. der Sunna, im Qur’an steht sinngemaR: ,[...]
Was nun der Gesandte euch gibt, das nehmt; und was er euch untersagt, dessen
enthaltet euch [...]“ (Qur’an, 59:7).

e Unterlassung des Missbilligten.

e Keine Ubertreibung beziiglich des Erlaubten.

Der Qur’an stellt die Tugend und die abscheulichen Handlungen in vielen Versen dar,
insbesondere gibt es umfassende Abschnitte im Qur’an, in denen viele Tugenden
dargestellt werden, wie am Anfang der Sure 23 die Glaubigen al-mu’minin, am Ende der
Sure 25, der Malsstab al-furgan und in der Mitte der Sure 33 die Verbiindeten al-ahzab.
Im Qur’an steht sinngemaR: ,Den Glaubigen wird es ja wohl ergehen, denjenigen, die in
ihrem Gebet demitig sind und denjenigen, die sich von unbedachter Rede abwenden,
und denjenigen, die (die Zahlung der) Abgabe anwenden, und denjenigen, die ihre Scham
hiten, auBer gegenlber ihren Gattinnen oder was ihre rechte Hand (an Sklavinnen)
besitzt, denn sind (hierin) nicht tadeln, wer aber darlber hinaus (etwas) begehrt, das sind

die Ubertreter, und denjenigen, die auf die ihnen anvertrauten Giter und ihre
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Verpflichtung achtgeben, und denjenigen, die ihre Gebete einhalten. Das sind die Erben,

die das Paradies erben werden; ewig werden sie darin bleiben” (Qur’an, 23:1-11).

,Die Diener des Allerbarmers sind diejenigen, die maRvoll auf der Erde umhergehen und
sie, wenn die Toren sie ansprechen, sagen: ,Frieden!” Und diejenigen, die die Nacht
verbringen, indem sie sich (im Gebet) vor ihrem Herrn niederwerfen und aufrecht stehen.
Und diejenigen, die sagen: ,Unser Herr, wende von uns die Strafe der Holle ab.” Ihre Strafe
ist ja bedrangend; gewil, sie ist bose als Aufenthaltsort und Bleibe. Und diejenigen, die,
wenn sie ausgeben, weder mallos noch knauserig sind, sondern den Mittelweg
dazwischen (einhalten). Und diejenigen, die neben Allah keinen anderen Gott anrufen
und nicht die Selle toten, die Allah (zu tdten) verboten hat, auller einem rechtmaligen
Grund, und die keine Unzucht begehen. — Wer das tut, hat die Folge der Sinde zu
erleiden; die Strafe wird ihm am Tag der Auferstehung vervielfacht, und ewig wird darin
in Schmach bleiben, auler demjenigen, der betreut, glaubt und rechtschaffene Werke
tut; jenen wird Allah ihre bdsen Taten gegen gute eintauschen; und Allah ist stets
Allvergebend und Barmherzig. Und wer bereut und rechtschaffen handelt, der wendet
sich in wahrhaftiger Reue Allah zu. Und (auch) diejenigen, die keine Falschaussage
bezeugen und, wenn sie im Vorbeigehen unbedachte Rede (horen), wrdevoll
weitergehen. Und diejenigen, die, wenn sie mit den Zeichen ihres Herrn ermahnt werden,
ihnen gegentber nicht taub und blind niederfallen. Und diejenigen, die sagen: ,Unser
Herr, schenke uns und unseren Gattinnen und unseren Nachkommenschaften Grund zur
Freude, und mache uns fir die Rechtschaffenen zu einem Vorbild. * (All) diesen wird mit
dem Obergemach vergolten werden, dal? sie standhaft waren; und ihnen wird Grufs und
Friede entgegengebracht, ewig darin zu bleiben. Schon ist es als Aufenthaltsort und

Bleibe” (Qur’an, 25:63-76).

Und ,Gewifs, muslimische Manner und muslimische Frauen, glaubige Manner und
glaubige Frauen, ergebene Manner und ergebene Frauen, wahrhaftige Manner und
wahrhaftige Frauen, standhafte Manner und standhafte Frauen, demitige Ménner und
demdutige Frauen, Almosen gebende Manner und Almosen gebende Frauen, fastende

Manner und fastende Frauen, Manner, die ihre Scham hiten und Frauen, die (ihre
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Scham) hiten, und Allahs viel gedenkende Manner und gedenkende Frauen — fir (all) sie

hat Allah Vergebung und groRRartigen Lohn bereitet” (Qur’an, 33:35).

3.3.3.2 Die Siinde

Nach der islamischen Lehre wird Uberliefert, dass Adam, als er und Eva wegen ihrer
Stinde aus dem Paradies vertrieben wurden, Worte der Umkehr entgegen nahm. Der
Qur’an sagt: ,Wenn dich meine Diener nach Mir fragen, so bin ich nahe, und ich erhore
den Ruf des Rufenden, wenn er mich anruft” (Qur’an, 2:186). ,Sinden sind mit
theologischen Begrindungsfiguren assoziierte Vorschriften und gelten als repressiv;
teilweise wird auf sie in weiterem Begriffsverstandnis Bezug genommen als Verstol}

gegen scheinbar unstrittige Vorgaben” (Raithel u.a. 2009, 26).

Unwissenheit, Nachlassigkeit bzw. Neigungen bilden die wichtigsten Hindernisse der
richtigen Einstellungen. ,Die Griinde, die den Menschen von diesem Verhalten
abbringen, sind entweder Unwissenheit oder Nachlassigkeit. Was die Unwissenheit
angeht, entweder wegen keines Wissens tber die Belohnung und Stelle der guten Taten
im Jenseits und sie brauchen zu lernen oder das Glauben, dass kein Jenseits gebe, oder
dass das Glauben ohne gute Taten genug ist. Wenn nicht ans Jenseits geglaubt wird, ist
das Unglaube, und wer glaubt, der Glaube sei nur ein leeres Wort ohne Taten,
widerspricht der Vernunft und der Offenbarung. Denn die Aussage: ich werde pflanzen,
bringt keine Ernte” (al-Gazali 1963, 62f). Die Tur der Reue ist immer offen, aber der
Mensch muss die Absicht und die Motive dazu haben. Die Gerechtigkeit seitens Gottes
ist nach der Lehre des Qur’an barmherzig. Der Urvater der Menschen ist Adam, der direkt

von Gott erschaffen wurde und spater aus ihm seine Ehegattin Eva.

Im Qur’an steht sinngemald: ,Adam ist von Gott mit der Stellvertretung auf Erden betraut
worden; er wird einen Nachkommen haben. Vor dem Menschen mit seinen ungeahnten
Moglichkeiten missen die Engel nach gottlichem Gebot sich niederwerfen; Satan, der
von Jinn ist, der unter den Engeln war, verweigert diesen Gehorsamsakt, somit wird er
gestlrzt. Und als Wir zu den Engeln sagten; ,Werft euch vor Adam nieder.” Da warfen sie

sich nieder, auler Iblis; er gehorte zu den Ginn. So frevelte er gegen den Befehl seines
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Herrn“ (Qur’an, 18:50). ,Eine Erbsliindenlehre hat der Islam nie ausgebildet, und der
Koranvers, dass ,keine Seele die Last der anderen trdagt’ wird von manchen
Kommentatoren ausdrlcklich als Gegenbeweis gegen die Erbsiindenlehre angesehen.
Daraus folgt grundsatzlich eine Nichtanerkennung der Notwendigkeit einer

geschlechtlichen Askese” (Schimmel 1955, 141).

Im Qur’an steht sinngemaR: ,Allah gehort (alles), was in den Himmeln und was auf der
Erde ist, auf dalk Er denjenigen, die Bdses tun, das vergelte, was sie tun, und dald Er
denjenigen, die Gutes tun, mit dem (aller)besten vergelte. Diejenigen, die
schwerwiegenden Siinden und Abscheulichkeiten meiden, auRer leichte Verfehlung. [...]“
(Qur’an, 53:31f). Die koranischen Lehren teilen die Siinden in groRe und kleine ein. Der
Qur’an stellt diesbeziglich folgende Regel auf: “Allah vergibt gewif nicht, dall man Ihm
(etwas) beigestellt. Doch was auRer diesem ist, vergibt Er, wem Er will.“ (Qur’an, 4:84).
Deswegen meidet der Glaubige die schweren Stinden und die abscheulichen Handlungen.
Im Qur’an steht sinngemald: “Und diejenigen, die neben Allah keinen anderen Gott
anrufen und nicht die Seele téten, die Allah (zu toten) verboten hat, auller aus einem
rechtmaligen Grund, und die keine Unzucht begehen. — Wer das tut, hat die Folge der
Siinde zu erleiden” (Qur’an, 25:68). Al-Gazali hatte die Kriterien der Siinden in folgende
drei Ebenen eingeteilt: ,die flr das religiose Leben von Bedeutung sind: Gott, seine
Erkenntnis und der Glauben an ihn; - das menschliche Leben; - was dieses Leben sichert

und fordert.

e Am schwersten sind also die Sinden, die sich gegen Gott und den Glauben
richten, denn sie machen das Heil des Menschen direkt unmaoglich.

e Dann kommen die Sliinden, die sich gegen das Leben des Menschen richten, es
vernichten oder wenigstens beeintrachtigen (Mord, Totschlag, Verstimmelung,
Gewaltanwendung, Unzucht, Homosexualitat...).

e |In die letzte Kategorie gehoren die Slinden, die sich gegen die Mittel richten, die
das Leben ermoglichen (Vergehen gegen Eigentum, den guten Ruf, die Wahrheit

als Mittel der notwendigen Verstdandigung)” (Khoury 1978, 224f).
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Den ersten Typ kann man in zwei Unterkategorien gliedern: Unglauben bzw.

Undankbarkeit kufr und Neuerung in Bezug auf Gottesdienst bid ‘ah.

Der zweite Typ behandelt die Verletzung einer der fiinf notwendigen Zielsetzungen von
Saria al-kuliyyat al-hamsah, namlich Erhalt und Schutz von 1. Leben, 2. Geistesleben, 3.
Religion, 4. Eigentum und Besitztimern sowie 5. Fortpflanzung und Fortbestand als

schwere Siinden. Der letzte Typ ldsst sich in folgende 3 Unterkategorien gliedern:

e die schwere Slinde (obligatorische Unterlassung, die eine Strafe im Jenseits und
im Diesseits hadd erfordert),

e die abscheuliche Handlung (die obligatorische Unterlassung, die eine Strafe im
Jenseits, aber keine Strafe im Diesseits im Sinne von hadd erfordert.

e und nach a3-Sangiti (2005, B7, 209-213) hat eine kleine Siinde verschiedene
Bedeutungen (die schwer missbillige Unterlassung), oder Vergehen von einer

Stnde zum erstem Mal und Bereuen fir immer oder die Sinden vor dem Islam.

Zusammengefasst werden konnen die Taten in die zwei folgenden Hauptkategorien:
Gottesdienst ‘ibadah, wie das Gebet und Gewohnheiten ‘adah, wie die Bekleidung. Aba
Zahrah (2004, 50-65) und Zaidan (2010 B6, 28-33) erklaren, dass die Gewohnheiten
urspringlich im Islam erlaubt sind, aber die Regel betreff des Gottesdienstes ist das
Verbotene, denn man muss einen Beleg haben, um die Gewohnheiten zu verbieten bzw.
den Gottesdienst zu gebieten. Der gottliche Befehl bzw. die Rechtsnorm hukm Sar ‘T oder
taklifi in den beiden Offenbarungen, Qur’an und Sunna, umfasst eine abgestufte
Aufforderungsskala fur die Mindigen al-ahkam at-taklifiyyah, die bei Mehrheit gmuhdr

finf sind. Die Taten werden nach finf Kriterien bewertet tahtamil al-ahkam al-hamsa:

e Pflicht fard, d.h. ihre Erfillung wird belohnt und ihre Unterlassung bestraft.
e Empfehlenswert mustahab, d.h. Erfillung wird belohnt und ihre Unterlassung nicht
bestraft.

e Erlaubt mubah, d.h. ihre Erfillung und ihre Unterlassung ist indifferent.
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e Missbilligt makrah, d.h. ihre Erflllung wird nicht bestraft und ihre Unterlassung
gelobt.

e Verboten haram, d.h. Erfillung wird bestraft und ihre Unterlassung belohnt.

Gemeint sind somit die Aufforderungen, die von Gott als Gesetzgeber an den Mindigen
zur obligatorischen Durchflhrung (Das Muss-Sein), zur belohnten Durchfiihrung (Das
Soll-Sein), zur obligatorischen Unterlassung (Das Darf-Nicht-Sein), zur missbilligten
Unterlassung (Das Soll-Nicht-Sein) und zur Gleichsetzung von Tun und Unterlassung (Das
Kann-Sein) gerichtet werden. Bei der Mu taziliten, die in den Grundlagen der
Rechtswissenschaft mit Beitrdgen wie al-Ka ‘bi vertreten ist, gibt es die letzte Stufe (Das
Kann-Sein) nicht, aber die Mehrheit nennt sie Verzeihungsraum matrabat al‘afw, eine
Binnen-Stufe zwischen Darf-Nicht-Sein und Kann-Sein, entweder wegen Unwissenheit
oder da es keinen Text in diesem Zusammenhang gibt. Diese gottlichen Befehle (wie das
Gebet) haben Griinde, z.B. Gebetzeit, Voraussetzungen, z.B. Gebetswaschung, oder
Hindernisse, z.B. Wahnsinn. Daraufhin wird die Durchfihrung als richtig, falsch bzw.

ungulltig betrachtet.

Bei der islamischen Rechtschule Hanafiten werden dazu noch zwei hinzuflgt. Laut abd
Zahrah (2004, 31-43) werden bei der Rechtschule hanafiten die Aufforderungen zur
obligatorischen Durchfiihrung (Das Muss-Sein) in folgende zwei Typen unterteilt: fard ist
die Pflicht, die sich auf einen eindeutigen und mutwatir Text beruft, also auf die
authentischste Stufe des Textes, wo die Uberlieferungskette eine hohe Anzahl an
Personen in jeder Generation enthélt, und betonte Aufforderung wagib beruft sich auf
mehrdeutigen Text oder auf eine Uberlieferung, die eine geringe Anzahl an Personen in
einer Generation ’ahad enthdlt. Es werden ebenfalls die Aufforderungen zur
obligatorischen Unterlassung in zwei Typen unterteilt: in Verboten haram und schwere
Missbilligung makrihun karahahtun tahrimiyyah. Man unterscheidet zwischen der
schweren Missbilligung und was empfohlen wird, seine Austbung, zu unterlassen
makrihun karahahtun tanzihiyyah. Eigentlich gibt es auch Binnen-Stufen wie z.B.

Unterlassen des Besseren tark al-awla.
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3.3.4 Der Gottesdienst als BedUrfnis

Im Qur’an steht sinngemadR: ,Es gibt keinen Zwang im Glauben. (Der Weg der)
Besonnenheit ist nunmehr klar unterschieden von (dem der) Verirrung. Wer also falsche
Gotter verleugnet, jedoch an Allah glaubt, der halt sich an der festesten Handhabe, bei

der es kein Zerreillen gibt. Und Allah ist Allhérend und Allwissend” (Qur’an, 2:256).

Laut Rida (1986, 260f) sollte der Gottesdienst nicht als Aufgabe betrachtet werden,
sondern als Bedurfnis. Der Mensch brauche den Gottesdienst und er sollte ihn gerne
verrichten. Im Qur’an steht sinngemal3: ,Sag: Wenn ihr Allah liebt folget mir. So liebt euch
Allah und vergibt euch eure Sinden. Allah ist Allvergebend und Barmherzig” (Qur’an,
3:31). Ibn Taymiya (1989, 13) erklart den Gottesdienst ‘ibadah im Islam als freiwillige
Unterwerfung, Ergebenheit, Gehorsam und die hochste Stufe der “ibadah ist die Liebe.
‘Ibadah erfordert zwei Bedingungen, namlich: Liebe und Gehorsam, wobei sich
Gehorsam auf Gottesliebe beruft. Die letzte Stufe der Gottesliebe ist der Gottesdienst.
Im Herzen des Dieners muss Gott das Liebste und das Hochste sein. Im Qur’an steht
sinngemaR: , O die ihr glaubt, wer von euch sich von seiner Religion abkehrt, so wird Allah
Leute bringen, die Er liebt und die Ihn lieben [...]” (Qur’an, 5:54). Und Er sagt: ,Und doch
gibt es unter den Menschen manche, die auRer Allah andere als Seinesgleichen
annehmen und ihnen dieselbe Liebe schenken wie Allah. Aber die Glaubigen sind starker

in lhrer Liebe zu Allah [...]” (Qur’an, 2:165).

3.3.5 Erleichterung und Méglichkeit des Gottesdienstes

Im Qur’an steht sinngemal: ,Wir haben den Qur’an nicht auf dich (als Offenbarung)
hinabgesandt, damit du unglicklich bist” (Qur’an, 20:2) und ,[...] Allah will fir euch
Erleichterung; Er will fir euch nicht Erschwernis [...]“ (2:185). ,Anas (r) erzédhlte: Es kamen
einmal drei Leute zum Haus des Propheten (s), um die Frauen des Propheten Uber den
Gottesdienst des Propheten zu befragen. Als sie dariber unterrichtet worden waren,
hatten sie das Geflihl, dass dies im Vergleich zu dem, was sie selbst taten, wenig sei. Sie
sprachen: ,Was fir ein Unterschied besteht zwischen uns und dem Propheten (s), und

ihm werden seine Sinden vergeben, die vergangenen. Das bedeutet, dass die Belohnung
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Allahs fur denjenigen, der Gutes tut, nicht aufhéren wird, bis er selbst damit aufhort,
Gutes zu tun. Deshalb ist es sinnvoller, auch nur etwas Geringes regelmaRig zu tun, damit
Gnade und Belohnung Allahs dauerhaft sind. und die zukinftigen.” Einer von ihnen
sprach: ,Ich verbringe immer die ganze Nacht im Gebet.” Der andere sprach: ,Ich faste
standig ohne Unterbrechung.” Der dritte sagte: ,Und ich halte mich von Frauen fern und
heirate niemals.” Inzwischen kam der Prophet (s) und fragte sie: ,Seid ihr diejenigen, die
das und das gesagt haben? Hort, ich flrchte Allah mehr als ihr alle, und ich bin frommer.
Dennoch faste ich und ich esse, ich bete (des Nachts) und schlafe (auch), und ich heirate
Frauen. Wer sich von meiner Sunna (meinem Vorbild) abwendet, gehort nicht zu mir”

(An-Nawawi 1996, 64f).

In Bezug auf Moglichkeiten lesen wir im Qur’an: , Allah erlegt keiner Seele mehr auf, als
sie zu leisten vermag” (Qur’an, 2:286; 65:7 u.a.). Hier ist es auch wichtig zu erwahnen,
dass die Moglichkeit im Gottesdienste (Gebet salah, Pflicht-Almosen zakah, Pilgerfahrt

nach Mekka hagg) berlcksichtigt wird.

3.3.5.1 Die Schritte der gottlichen Aufforderungen

Im Qur’an steht sinngemaR: ,Allah hat die beste Botschaft offenbart, ein Buch mit
gleichartigen, sich wiederholenden (Versen), vor dem die Haut derjenigen, die ihren
Herrn flrchten, erschauet. Hierauf werden ihre Haut und ihr Herz weich (und neigen sich)
zu Allah Gedenken hin. Das ist Allahs Rechtleitung. Er leitet damit recht, wen Er will. Und
wen Allah in die Irre gehen |&8t, der hat niemanden, der ihn rechtleitet” (Qur’an, 39:23).
,Die Verbalform nazzala zeigt sowohl Allmahlichkeit als auch Kontinuitat im Prozess der
gottlichen Offenbarung an und kann deshalb passenderweise auch Gebrauch der

Prasensform wiedergegeben werden” (Asad 2012, 878).

Der Qur’an wurde nicht auf einmal, sondern im Zeitraum von 23 Jahren verfasst. Am
Anfang in Mekka hat die Festigung des Glaubens den Vorrang und spéater in Madina war
die Zeit der Vollkommenheit der praktischen Theologie, wo es auch die Sicherheit gab.
In Bezug auf die Glaubensgrundsatze, die Eigenschaften Gottes und die Geschichte der

Menschheit gibt es Wiederholungen, Bestatigungen, unterschiedliche Ansprachen, die zu

99



den verschiedenen Menschentypen von Glaubigen, Zweifelnden und Leugnenden
passen, aber keine Abrogation. Abrogation bezieht sich auf praktischen Aufforderungen,
die durch andere ersetzt worden sind, z. B, es gibt einige Gebote, die nicht auf einmal

eingefiihrt wurden und einige Verbote, die stufenweise abgeschafft wurden.

Die stufenweise Veranderung ist ein der Ziele des interaktiven Diskurses. Es gibt auch
einige Verse mit einem Offenbarungsanlass, was uns der interaktive Diskurs im Qur’an
zeigt, im Qur’an steht sinngemaR: ,Gehort hat ja Allah die Aussage derjenigen, die mit dir
Uber ihren Gatten streitet und sich bei Allah beklagt, wahrend Allah euren Wortwechsel
hort. Gewi3, Allah ist Allhérend und Allsehend” (Qur’an, 58:1). Denn der Qur’an
bertcksichtigt die Bedlrfnisse des Menschen und antwortet auf ihre wiederholten
Fragen, im Qur’an steht sinngemali: ,Sie fragen dich, was sie ausgeben sollen [...]"
(Qur’an, 2:215) oder ,Sie fragen dich nach berauschendem Trunk und Glicksspiel”
(Qur’an, 2:219) und ahnlichen Fragen. Im Qur’an steht in Bezug auf Alkohol sinngemaR:
,und (Wir geben euch) von den Friichten der Palmen und der Rebstdcke (zu trinken),
woraus euch Rauschgetrank (GetrankgenuR)'” und schéne Versorgung nehmt. Darin ist
wahrlich ein Zeichen fir Leute, die begreifen”, laut al-YUb1 (1998, 185-187) gibt es einige
Gelehrte, die der Meinung sind, dass sakar hier Rauschgetrank heildt, was am Anfang des
Islam erlaubt wurde. Andere sind der Meinung, dass sakar erlaubte Getranke sind, wie
z.B. Essig und Saft. Dann wurde der folgende Vers herabgesandt, im Qur’an steht
sinngemal: ,Sie fragen dich nach berauschendem Trunk und Gllcksspiel. Sag: In ihnen
(beiden) liegt groRe Sinde und Nutzen fir die Menschen. Aber die Sinde in ihnen
(beiden) ist groRer als ihr Nutzen [..]” (Qur’an, 2:219). Danach kommt das Verbot
wahrend des Gebets und dann wurde komplett verboten, im Qur’an steht sinngemafs: ,0
die ihr glaubt, ndhert euch nicht dem Gebet, wahrend ihr trunken seid [...]“ (Qur’an,
4:43). Danach kommt das endgiltige Verbot, im Qur’an steht sinngemaR: , O die ihr

glaubt, berauschender Trank, Glickspiele, Opfersteine und Lospfeile sind nur ein Greuel

7" Im Original steht im Text Rauschgetrank, aber in den FuBnoten GenuR oder Essig, was meiner Meinung

nach passender ist.
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vom Werk des Satans. So meidet ihn, auf daR es euch wohl ergehen mdge! Der Satan will
(ja) zwischen euch nur Feindschaft und HaR sden durch berauschenden Trank und
Glucksspiel und euch vom Gedenken Allahs und vom Gebete abhalten. Werdet ihr (damit)

nun wohl aufhéren? (Qur’an, 5:90f).

Der Qur’an berlcksichtigt die menschlichen Fahigkeiten durch die stufenweise
Verdnderung, um das Ziel zu erreichen. Laut ibn Nabi (2000, 297-300) konnte
Muhammad am Anfang des 7. Jahrhunderts Alkohol in der arabischen Halbinsel
verbieten, aberim 20. Jahrhundert war die Prohibition ein unmdglicher Versuch in einem

Staat wie den USA mit seiner Regierung und trotz allen noétigen Malknahmen.

3.3.6  Bericksichtigung der menschlichen Bedurfnisse yusr

Die gottlichen Erfordernisse berufen sich auf die Leichtigkeit yusr bzw. Barmherzigkeit
rahmah, im Qur’an steht sinngemal3: ,[...] Allah will euch keine Bedrdngnis auferlegen,
sondern Er will euch reinigen und seine Gunst an euch vollenden, auf dal ihr dankbar
sein moget” (Qur’an, 5:6) und ,Und Wir haben dich nur als Barmherzigkeit fur die
Weltenbewohner gesandt” (Qur’an, 21:107). Laut Krawietz (2002 ,237-242 und al-
Qradawt (2003, 30-61) haben die muslimischen Gelehrten einige anerkannte
Hauptregeln bzw. Hauptgrundsatze des Umgangs mit diversen Angelegenheiten gawa’ id
al-ahkam verwendet, die aus dem Qur’an und der Sunna entnommen wurden und sich
auf die Zielsetzung der Leichtigkeit berufen, z.B. das Erlaubnis der Dinge al-as! fi al-asya’
al-ibahah und Not kennt kein Gebot ad-dardrat tubih al-mahzdrat usw. Im Qur’an steht
sinngemaR: “Sag: Wer hat den Schmuck Allahs hervorgebracht, und (auch) die guten
Dinge (aus) der Versorgung (Allahs)? [...]“ (Qur’an, 7:32), ,[...] Und wer sich aus Hunger
in einer Zwangslage befindet, ohne zu einer Stinde hinzuneigen, so ist Allah Allvergebend

und Barmherzig” (Qur’an, 5:3).

Schutz und Nutz daf® wa naf: Schutz der existenziellsten Bedirfnisse und Nutz der
Befriedigung der menschlichen Bedirfnisse steht im Zentrum der gottlichen
Erfordernisse, wie z.B. Gebieten der guten und Verbieten der schlechten Bedirfnisse. Im

Qur’an steht sinngemaR: ,die dem Gesandten, dem schriftunkundigen Propheten,
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folgen, den sie beisich in der Thora und im Evangelium aufgeschrieben finden. Er gebietet
ihnen das Rechte und verbietet ihnen das Verwerfliche, er erlaubt ihnen die guten Dinge
und verbietet ihnen die schlechten, und er nimmt ihnen ihre Birde und die Fesseln ab,
die auf ihnen legen. Diejenigen nun, die an ihn glauben, ihm beistehen, ihm helfen und
dem Licht, das mit ihm herabgesandt worden ist, folgen, das sind diejenigen, denen es
Wohl ergeht” (Qur’an, 7:157). Al- izz bin'Abd As-Salam (2000, B1, 11f) sagte Folgendes:
die wichtigsten Zielsetzungen von Sari'a berufen sich auf das Gebieten der Rechten bzw.
Guten und auf das Verbieten der Schlechten bzw. Verwerflichen. Das wahre Interesse
liegt somit bei den héchsten Zielsetzungen von Sari'a. Nach az-Zarga (1998, 865-929)
werden auch die gesellschaftlichen Werte al‘urf, die dem authentischen Text oder den
anerkannten Hauptregeln gawa’ id al-ahkam nicht widersprechen, nicht nur in Betracht
gezogen, sondern als Teil des islamischen Gesetzes gesehen. Es gibt bereits
Voraussetzungen fir diese Akzeptanz, die die Grundlage des Islam vor der Veranderung
bewahren. Die Berlicksichtigung des allgemeinen Nutzens al-maslahah al-mursalah, um
den wirklichen Nutzen des Menschen gewahrleisten zu kdnnen und das Versperren der
Mittel sadd ad-darai‘, um den illegitimen Mitteln bzw. den widersprichlichen Nutzen den

Weg zu versperren.

Die Prioritatsstufe der menschlichen Bedirfnisse wird nach zwei Prinzipien gegliedert:
Schutz und Nutz daf* wa naf*. Die Wissenschaftler der Grundlagen der Belegquellen im
islamischen Gesetz bzw. in den Rechtsquellen und Methoden der Rechtsfindung usdl al-
figh'® schiatzen die existenziellsten Bedirfnisse sowie auch die wirklichen Bedurfnisse der
Menschen hoch. Denn die Bedirfnisse sind unterschiedlich machtig und kénnen daher in
einer Hierarchie geordnet werden. Laut a3-Satibi (1975, B1, 30) werden die Zielsetzungen

Saria kuliyyat as-Sari‘a in drei Hauparten klassifiziert. Diese sind folgende:

18 LAI-figh ist das Wissen Uber die praxisbezogenen scharii‘ah-gemaRen Gebote, das aus ihren
spezifischen Belegen abgeleitet wird. [...] Die Wissensaneignung Uber die Belegquellen von Figh, tber das

Wie ihrer Anwendung und Gber den Status ihrer Anwender” (Zaidan 2011, B7, 23 und 25).
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1. An erster Stelle steht der Schutz der existenziellsten Bedlrfnisse hifz ad-
dardriyyat bzw. dar’ al-mafasid. Das heilt, die Einhaltung des Lebens an-nafs, der
Fortpflanzung an-asl/, der Sicherheit der intellektuellen Fahigkeit (Vernunft) al-
‘aql, des Besitzes al-mal und des Glaubens ad-din bilden die existenziellsten
Bedirfnisse auf individueller bzw. auf gesellschaftlicher Ebene, die die Basis der
Pyramide prasentieren. In den Grundlagen der Belegquellen im islamischen
Gesetz usul al-figh findet man zudem auch folgende Unterstufen: grindlicher
Schutz dar’ al-mafasid, erganzender Schutz takmiluha, wie z.B. Schutz des
Stammbaums hifz an-nasab als erganzender flr Schutz die Nachkommenschaft
hifz an-nasl und als Unterstufe auch die Verminderung der Schadigung tagliluha,

wie z.B. die Wahl der mildesten der beiden Schadigungen ahaff ad-dararain.

2. Als erganzende Stufe fir die existenziellsten Bedirfnisse steht die zweite Stufe
hifz al-hagiyyat bzw. §alb al-msalih, die die notwendigen Bedurfnisse schitzt und
die Anforderungen des alltdglichen Lebens erleichtert, wie beim Einkaufen bzw.
Verkaufen. In den Grundlagen der Belegquellen im islamischen Gesetz usdl al-figh
gibt es auch die Unterstufen galb al-msalih wa takmiluha Schutz des allgemeinen

Nutzens und die Erganzung des allgemeinen Nutzens.

3. Danach kommen die Wachstumsbedurfnisse hifz at-tahsiniyyat, die sich auf den
Schutz der ethischen Normen, die guten Werte und den Widerspruch des
Gegenteils beziehen, wie der Schutz der Reinheit und frei von Unreinheit sein. In
den Grundlagen der Belegquellen im islamischen Gesetz usal al-figh gibt es noch
folgende Unterstufen: betreffs der Bericksichtigung des Nutzens findet man die
juristische Praferenz istihsan, das gesellschaftliche Gewohnheitsrecht bzw. den
ortlichen Kontext al-"urf, der sich an die Lehre des Qur’an anpasst oder die
Erlaubnis der Mittel, die zum Nutzen fuhren, fath ad-dar7 h, wie die Erleichterung
der Verkehrsmittel furr die Pilgerfahrt. Uberdies findet man betreffs des Schutzes
gegen die Schadigungen die Unterbindung von Rechtsmissbrauch bzw. den

Schutz der Rechtsumgebung sadd ad-darT h.
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Maslow hatte sein Modell fir ,Markttauglichkeit” im Jahre 1970 veroffentlicht und
erweiterte es kurz vor seinem Tod nochmals. Die oberste Stufe der neuen Pyramide ist
die ,Transzendenz’, also die Suche nach Gott, nach einer das individuelle Selbst
Uberschreitenden Dimension oder nach etwas, das aullerhalb des beobachtbaren
Systems liegt. Diese Erweiterung reflektiert Maslows Weg von der humanistischen zur
transpersonalen Psychologie. , Die Hierarchie der Bedirfnispyramide nach Maslow geht
davon aus, dass jeder Mensch durch den Wunsch der Bedrfnisbefriedigung motiviert ist.
Die Bedirfnisse sind unterschiedlich méachtig und kénnen daher in einer Hierarchie
geordnet werden. Dabei bilden die existenziellsten physiologischen Bedirfnisse (z. B.

Hunger und Schlaf) die Basis der Pyramide.

Auf dem Weg zur Spitze nimmt die existenzielle Wichtigkeit und Machtigkeit der
Bedurfnisse bis zum Bedurfnis der Selbstverwirklichung ab. Grundlegend unterteilen sich
die Bedurfnisse in Defizitmotive und Wachstumsmotive. Die unteren Bedurfnisse sind
Defizitmotive, da ein Mangel hervorgerufen wird, falls diese nicht befriedigt werden. Die
oberen beiden Bedirfnisse sind Wachstumsmotive. Die Wertschatzung und Ich-
Bedurfnisse konnen sowohl Defizitmotive als auch Wachstumsmotive sein. Diese
Uberschneidung deckt sich mit der Schnittmenge der extrinsischen und intrinsischen

Motive” (Stevens 2014, 76).%°

,Er besitzt Verstand und Klugheit, Willensfreiheit und Entscheidungskraft, die Fahigkeit
zu sehen, zu sprechen, zu horen, zu fihlen und zu schmecken, er ist Herr Uber seine
Hande und FURe, er besitzt das Gefihl der Liebe, der Angst und des Zornes und vieles
mehr. All dies ist von aulRerordentlichem Nutzen fur ihn, und nichts davon unwichtig oder
Uberflissig. All diese Fahigkeiten wurden ihm mitgegeben, weil er ihrer dringend bedarf.
Sie sind fr ihn unentbehrlich. Denn sein ganzes Leben und aller Erfolg hangen davon ab,

daR er diese Fahigkeiten zur Befriedigung seiner Bedlrfnisse richtig einsetzt. Diese von

= Zitiert sinngemaR nach Holtbrigge, Dirk: (2005). Personalmanagement. 2. Auflage, Heidelberg, S.

13fund 16.
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Gott gegebenen Fahigkeiten sind dazu bestimmt, ihm zu dienen, und wenn sie nicht
wirklich lebenswert sein. Zugleich hat Gott den Menschen mit all jenen Mitteln und
Kraften ausgestattet, die dazu erforderlich sind, seine natiirlichen Begabungen zur
Entfaltung zu bringen, um dadurch die Erfillung seiner Bedurfnisse zu ermoglichen”

(Maudoodi 1981, 147).

Demnach gilt die BerUcksichtigung und Befriedigung der menschlichen Bedirfnisse als
eines der Erziehungsziele im Qur’an. Der Qur’an beurteilt die menschliche Neigung nicht,
sondern die Ubertreibung. Von daher sollten wir in der Erziehung den richtigen Umgang
mit diesen Bedirfnissen untersuchen. Laut al-Kilan1 (1985,128f) schrieb ibn Mikwaih in
diesem Zusammenhang, dass die Kinder gemaR der BedUrfnisse ihres Alters gelehrt
werden sollten, deshalb werde zuerst mit der Bildung bzw. Erziehung gemdR den
physiologischen Bediirfnissen ohne Ubertreibung begonnen, also die islamischen Regeln
beim Essen, Schlafen und Spielen. An zweiter Stelle stehen dann die islamischen Werte
und gute Moral, damit sie ihre Ich-Bediirfnisse befriedigen und ihren Zorn beherrschen
kdnnen. An dritter Stelle steht die Berlcksichtigung der Selbstentwicklung durch das
Lernen von unterschiedlichen Wissenschaften, wie z.B. Mathematik und Architektur,
damit die menschliche Vollkommenheit erreicht werden kann. Dartber hinaus ist man
der Meinung, dass es zwischen den Erziehungszielen und Kompetenzen einen

Zusammenhang gibt.

3.4 Die sozialen Erziehungsziele

Der Mensch lebt nicht allein, er beeinflusst und wird beeinflusst. ,Sozialisation
bezeichnet den Prozess der Konstituierung der Persdnlichkeit und bezieht sich auf die
parallel ablaufenden und miteinander verwobenen Prozesse der Individuation und
gesellschaftlichen Integration. Der Prozess der sozialen Integration bezieht sich auf die
Anpassung des Individuums an die gesellschaftlichen Werte und Normen sowie an
vorherrschende Verhaltensstandards und Konventionen. Die Perspektive der Integration

zielt auf eine relative Stabilitat sozialer Systeme ab. Im Prozess der Individuation findet
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der Aufbau einer individuellen Persdnlichkeitsstruktur mit unverwechselbaren und
komplexen kognitiven, motivationalen, sprachlichen, moralischen und sozialen
Merkmalen und Kompetenzen statt. Mit der personalen Identitat ist das subjektive

Erleben als einzigartige, einmalige Personlichkeit verbunden” (Raithel u.a. 2009, 64f).

3.4.1 Sozialisation

Die Fitra steht im Islam in einem engen Zusammenhang mit der Sozialisation. Dartber
schreibt Schimmel: , Die Negation der Erbsiinde gibt dem Islam die Moglichkeit, eine
natlrliche Religion anzuerkennen, in welcher der Mensch geboren wird, ausgedrickt
durch das berihmte Hadith ,Jeder Mensch wird in der fitra geboren, dann machen ihn
seine Eltern zu Juden, Christen oder Magier’. Nach al-Gazali ist in der fitra, dem Zustand,
in welchem der Mensch aus Gottes Handen hervorgeht, ,jedes Herz pradisponiert, die
Realitdt der Dinge zu erkennen; denn das Herz ist etwas Goéttliches und Edles, das sich
dadurch von den anderen Substanzen der Welt unterscheidet’. Daher ist auch die
Meinung vorherrschend, dass Kinder, die vor Erreichung des Alters der
Unterscheidungsfahigkeit sterben- d.h. bevor die Vorschriften des Gesetzes von ihnen

bewusst erkannt und beachtet werden- ins Paradies eingehen” (Schimmel 1955,141).

Die Fitra als Substanz des Menschen ist gleich, aber die Menschen besitzen eine
unterschiedliche Sozialisation und werken anders. Jede Person hat ihren eigenen Willen,
ihre Erfahrung, ihre Macht, ihr Interesse, ihre Hoffnung, ihre Angst usw. Die
Personlichkeit besitzt innerliche und &ulerliche Elemente. Der Qur’an verbindet
zwischen den  &duBeren und inneren Elementen in Bezug auf die
Persdnlichkeitsentwicklung: wie die Intelligenz und korperliche Konstitution, namlich:
,und ihr Prophet sagte zu ihnen: ,Allah hat euch (hiermit) Talat als Kdnig geschickt.” Sie
sagten: ‘Wie sollte er die Herrschaft Gber uns haben, wo wir doch ein gréReres Anrecht
auf die Herrschaft haben, und ihm nicht Wohlstand gegeben ist?‘ Er sagte: ‘Allah hat ihn
vor euch auserwahlt und ihm ein UbermaR an Wissen und korperlichen Vorzigen
verliehen [...]” (Qur’an, 2:247). Demnach erfordern einige Arbeitsstellen duferliche

Fakturen. Man sollte beide Seiten entwickeln, wobei die innerlichen Fakturen wichtiger
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sind, denn im Qur’an steht sinngemal: ,Wenn dann ins Horn geblasen wird, dann wird

es zwischen ihnen keine Verwandtschaft mehr geben an jenem Tag [...]“ (Qur’an, 23:101),

wie die Charakterisierung ,Und gedenke im Buch Isma‘1l?°. GewiR, er war wahrhaftig in

seinem Versprechen, und ein Gesandter und Prophet” (Qur’an, 19:54).

Laut al-Kilant (2005, 38-73) kann man die Personlichkeit in folgende drei Stufen

unterteilen:

Dependence bzw. Vexierspiegel, das heist der Mensch wird nur beeinflusst, was
im Qur’an als falsche Religiositdt bezeichnet wird. Dies wird im Qur’an alos
Gegenteil der Aufrichtigkeit riya’ gesehen, im Qur’an steht sinngemalR: ,Siehst
du (nicht) denjenigen, der das Gericht fur Lige erklart? Das ist derjenige, der die
Waise zurlckstoRt und nicht zur Speisung des Armen anhalt. Wehe nun den
Betenden, denjenigen, die auf ihre Gebete nicht achten, denjenigen, die dabei
(nur) gesehen werden wollen und die Hilfeleistung verweigern!” (Qur’an, 107:1-
7). Demzufolge baut man seine Personlichkeit auf den Meinungen anderer auf,

wie ich in den Augen der anderen aussehe, bin ich.

Independence bzw. spontane emotionelle Reaktionen, das heillt das
oberflachliche Nachdenken, die blinde Nachahmung, Machtlosigkeit und
Faulenz. Im Qur’an steht sinngemaR: ,Nein! Vielmehr sagen sie: ,Wir haben ja
(bereits) unsere Vater in einer (bestimmten) Glaubensrichtung vorgefunden, und
auf ihren Spuren sind wir rechtgeleitet.” (Qur’an, 43:22) und ,,Und sie erscheinen
alle vor Allah. Dann sagen die Schwachen zu denjenigen, die sich hochmditig
verhielten: ,Wir waren doch eure Gefolgsleute; konnt ihr uns nun vor Allahs

Strafe etwas natzen? “ [...]“ (Qur’an, 14:21).

Interdependence bzw. strukturierte Reaktionen berufen sich auf Initiative und

eine aktive bewusste strukturierte Personlichkeit. Im Qur’an steht sinngemal:

20

Im Original steht Isma‘“ils.
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,Ein glaubiger Mann von den Leuten Pharaos??, der seinen Glauben verborgen
hielt, sagte: ,Wollt ihr denn einen Mann toten, weil er sagte: ,Mein Herr ist Allah’,
wo er doch mit den klaren Beweisen von eurem Herrn zu euch gekommen ist?
Wenn er ein Ligner ist, so tragt er (die Last) seiner Ligen. Wenn er aber die
Wahrheit sagt, wird euch etwas von dem treffen, was er euch androht. Gewil,
Allah leitet nicht recht, wer malilos und verlogen ist” (Qur’an, 40:28; 5:23; 11:78;
36:20 u. a.) und ,Und an dem Tag wird der Ungerechte sich in die Hande beillen
und sagen: ,0 hatte ich doch mit dem Gesandten einen Weg eingeschlagen! O
wehe mir! Hatte ich doch nicht den Soundso zum Freund genommen!“ (Qur’an,
25:17). Im Qur’an steht sinngemal: ,,Und als dein Herr zu den Engeln sagte: ,Ich
bin dabei, auf der Erde einen Statthalter einzusetzen’, da sagten sie: ,Willst Du
auf ihr etwa jemanden einsetzen, der auf ihr Unheil stiftet und Blut vergieRt, wo
wir Dich doch lobpreisen und Deiner Heiligkeit lobsingen? Er sagte: ,Ich weil3, was
ihr nicht wikt.” Und Er lehrte Adam die Namen aller??. Hierauf legte Er sie den
Engeln vor und sagte: ,Teilt Mir deren Namen mit, wenn ihr wahrhaftig seid!” Sie
sagten: ,Preis sei Dir! Wir haben kein Wissen auller dem, was Du uns gelehrt hast.
Du bist ja der Allwissende und Allweise.” Er sagte: ,0 Adam, teile ihnen ihre
Namen mit!* Als er ihnen ihre Namen mitgeteilt hatte, sagte Er: ,Habe Ich euch
nicht gesagt, Ich kenne das Verborgene der Himmel und der Erde, und Ich weif3
auch, was ihr offenlegt und was ihr verborgen zu halten sucht?*“ (Qur’an, 2:30-

33).

Beziglich der Personlichkeitsentwicklung erwahnt der Qur’an einige Grundsatze, damit

man sich entwickeln kann. Zu diesen zédhlen folgende:

Autonomes Nachdenken: Der Qur’an strebt der Mensch nach einem autonomen

Nachdenken. Im Qur’an steht sinngemaR: ,Sag: Ich ermahne euch nur zu einem:

21

22

Im Original steht Fir‘auns.

Im Original steht alle.
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dal ihr euch zu zweit und einzeln um Allahs Willen hinstellt und hierauf nachdenkt

[..]“ (Qur’an, 34:46).

Bestimmung des Ziels: Damit man sich seinem Ziel bewusst ist, sollte man sich
dieses stets vor Augen halten. Im Qur’an steht sinngemal3: ,In Hausern, fir die
Allah erlaubt hat, dal? sie errichtet werden und daR darin Sein Name genannt wird.
Ihn preisen darin, am Morgen und am Abend, Manner, die weder Handel noch
Kaufgeschaft ablenken vom Gedenken Allahs, von der Verrichtung des Gebets
und der Entrichtung der Abgabe, die einen Tag flrchten, an dem Herzen und

Augenlicht umgekehrt werden” (Qur’an, 24:36f).

Erweiterung des Wissenshorizontes: Die Einstellungen gelten als die tatsachlichen
Zielsetzungen seitens des Menschen, fangen bei der autonomen Einstellung
Selbst-mufti an und reichen bis zum wissenschaftlichen Experten mugtahid. Der
Bildungsprozess beginnt mit dem Vorhandensein von etwas mehr Wissen
muqallid. Dann kommt die zweite Stufe, die Fahigkeit der Bemihung mugtahid
mugayyad, im Zuge derer etwas mit dem vorhandenen Wissen angefangen wird.
Daran anschlieRend folgt die Einstellung mugtahid mutlaqg sich dazu verhalten zu
kénnen. Die koranischen Lehren fordern vom ersten Wort an ,Lies’ die Glaubigen
dazu auf, die hochste Stufe zu erreichen. ,,Kompetenz in diesem padagogisch-
didaktischen Sinne —und das heift ausdricklich nicht im verwaltungstechnischen
oder juristischen Sinne von ,Zustandigkeit’ oder ,Machtbefugnis’ — meint
demnach schlicht das, was ein Mensch ,kann’. Kompetent ist ein Mensch, der
Uber Sachkenntnis verfigt, mit der er umgehen und zu der er sich verhalten kann.
Kompetenzen setzen sich zusammen aus den drei Dimensionen der Kenntnisse,
Fertigkeiten und Einstellungen, oder, gleichbedeutend: Wissensbestande,
Fahigkeiten und Techniken sowie Bereitschaften und Haltungen - und zwar in
ihrem wechselseitigen Zusammenspiel” (Ziener 2006, 18). Und zudem sagte er:
,Kompetenzen geben Auskunft Uber das, was jemand kann, und zwar in
dreifacher Hinsicht: im Blick auf seine Kenntnisse, seine Fahigkeit damit

umzugehen, und seine Bereitschaft, zu den Sachen und Fertigkeiten eine eigene
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Beziehung einzugehen. Kompetenzorientierter Unterricht zielt auf die
Ausstattung von Lehrenden mit Kenntnissen, Fahigkeiten/Fertigkeiten sowie die
Bewusstmachung und Reflexion von Einstellungen/Haltungen. Kompetent ist, wer
sich darauf einlassen kann, mit Sachverstand mit Dingen umzugehen” (Ziener

2006, 20).

Bestimmung der Prioritatsstufen: Es gibt einen Zusammenhang zwischen dieser
besonderen padagogischen Zielsetzung und den Kompetenzen. Hinsichtlich des
wechselseitigen Zusammenspiels der drei Elemente der Kompetenzen, namlich
Kenntnisse, Bedurfnisse und Einstellung, wird das Verhalten als bdse bzw. gut
bezeichnet. Wenn man den Unterschied zwischen den Prioritatsstufen der
Zielsetzungen von Sari‘a maratib maqadsid as-Sari‘a kennt, nimmt man die
passende Einstellung, so gehort z.B. der Schutz des Lebens zu den existenziellsten
Bedirfnissen hifz ad-dardriyyat und die Bedeckung der geforderten Korperteile
satr al-‘aurah gehort zu den Wachstumsbeddirfnissen hifz at-tahsiniyyat. Ist man
krank, hat der Schutz des Lebens den Vorrang. Wenn man den Unterschied
zwischen den Prioritatsstufen der Urteile von Sari‘a mardatib ahkam as-Sari‘a
kennt, nimmt man die passende Einstellung, so ist z.B. die Beschaftigung mit den
Pflichten wichtiger als die Beschaftigung mit den freiwilligen Taten, z.B.: wenn

wenig Zeit vorhanden ist, sollte die Pflichten Vorrang haben.

Realitat: Man fragte sich, was kann ich im Rahmen des ortlichen und zeitlichen
Kontextes tun? Hierzu steht im Qur’an ein Prinzip geschriebene, im Qur’an steht
sinngemal: , Wir erlegen keiner Seele mehr auf, als sie zu leisten vermag. Und bei
Uns ist ein Buch, das die Wahrheit erdet, und es wird ihnen kein Unrecht

zugeflgt” (Qur’an, 23:62).

Aufrichtigkeit ihlas, das heifit: Es gibt keinen Dualismus zwischen dem innerlichen
Motiv und dem dulerlichen Verhalten. Im Qur’an steht sinngemal3: ,,Und nichts
anderes wurde ihnen befohlen, als nur Allah zu dienen und (dabei) Ihm gegeniber

aufrichtig in der Religion (zu sein), als Anhanger des rechten Glaubens, und das
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Gebet zu verrichten und die Abgabe zu entrichten; das ist die Religion des rechten

Verhaltens” (Qur’an, 98:5).

e Verantwortungsgefihl amadna: ,Zu den wichtigsten Handlungen eines jeden
Individuums in der Gemeinschaft gehdrt der Schutz seines Nachsten. ,Jeder von
euch ist Schitzer (der anderen) und jeder von euch ist fir seinen Schitzling
verantwortlich’, heillit es nach einer allgemein anerkannten Anordnung
Muhammads (as-Sahih von Bukhari). Daraus und aus einer weiteren Verpflichtung
jedes Muslims: Politik nicht im Sinne der bekannten machtanstrebenden
diplomatischen und politischen Taktik, Strategie und Finesse, sondern nur im
Sinne der Schaffung eines gesellschaftlichen Rahmens, der die Erhaltung und
Ausiibung der Hingabe an den einzigen Gott und der damit zusammenhangenden
Lebensregelung ermdglicht und das Fortbestehen der damit anvertrauten

Gemeinschaft garantiert” (Falaturi 2002, 82).

Jeder Mensch trifft in alltdglichen Situationen Entscheidungen und verhalt sich
spontan gemal seinen Neigungen, Erkenntnissen, dem Gesetz bzw. dem Glauben.

Das Wissen, Bewusstsein und Autonomie flhren zur richtigen Entscheidung.

3.4.2 Die Entwicklungskonzept ihsan

Im Qur’an steht sinngemali: ,(Er,) Der den Tod und das Leben erschaffen hat, damit Er
euch prife, wer von euch die besten Taten begeht. Und Er ist der Allmachtige und
Allvergebende” (Qur’an, 67:2 und auch 18:7) und ,,und Darum sollen die Wettbewerber
wettkdmpfen” (Qur‘an, 83:26). M. al-Gazali (1989, 47) und Arraysuni (2010, 83) teilten
die Meinung, dass die Entwicklung und Konkurrenz in Guten und Verbesserung
Erziehungsziele des Qur’an sind. Das islamische Entwicklungskonzept ihsan besitzt

mehrere Dimensionen. Diese sind folgende:

a) Entwicklung des Glaubens, wie z.B. die Wahrnehmung von Gottes Nahe,
Geduld usw. Im Qur’an steht sinngemals: ,Wir haben den Menschen

erschaffen und wissen, was (alles ihm) seine Seele einflistert, und Wir sind
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ihm doch ndher als seine Halsschlagader.” (50,16), ,Als diejenigen, die
unglaubig waren, in ihren Herzen die Hitzigkeit entfachten, die Hitzigkeit der
Unwissenheit, da sandte Allah Seine innere Ruhe auf Seinen Gesandten und
auf die Glaubigen herab und lieR sie an dem Wort der Gottesfurcht festhalten.
Sie hatten ja ein groRReres Anrecht darauf und waren dessen wirdig. Und Allah
weill Uber alles Bescheid” (Qur’an, 48:26) ,Sei standhaft gegenlber dem
Urteil deines Herren. Gewils, du bist ja vor Unseren Augen. Und lobpreise

deinen Herren, wenn du aufstehst” (Qur’an, 52:48) u.a.

b) Selbstentwicklung, z.B. Selbstkritik, Schamgefihl und Gewissen. Im Qur’an
steht sinngemal: ,Nein! Ich schwore bei der Seele, die sich selbst tadelt.”

(Qur’an, 75:2).

c) Soziale Entwicklung beruft sich auf Barmherzigkeit, Freiheit, Gerechtigkeit,
Menschengleichheit, Solidaritat, = Toleranz und die nltzlichen
gesellschaftlichen Werte. Im Qur’an steht sinngemals: ,Sie pflegten einander
nichts Verwerfliches, das sie taten, zu verbieten. Firwahr, wie schlimm ist,

was sie zu tun pflegten” (Qur’an, 5:97)

d) Entwicklung der Umwelt. Im Qur’an steht sinngemaR: ,[...] Aber Allah liebt
nicht das Unheil” (Qur’an, 2:205).

Deshalb werden Selbstbezogenheit und Egoismus verurteilt. Jeder Mensch ist dazu
verpflichtet, seine Mitmenschen ehrlich, aufrichtig, gerecht und hoflich zu behandeln.
Deshalb soll im Menschen das soziale Bewusstsein geweckt werden, damit sie ein
bescheidenes Leben flihren kénnen und damit die Reichen mit ihren Uberschissigen
Mitteln Notleidenden helfen. Laut a3-Satibi (1975, B3, SEITE) werden die allgemeinen
Erziehungsziele im ganzen Qur’an oft erwahnt und sie wiederholen sich, insbesondere in
den mekkanischen Suren im Qur’an, wie z.B.: die Verantwortung, Freiheit,

Gleichwertigkeit von Mann und Frau, Gleichheit aller Menschen abgesehen von Stamm
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oder Hautfarbe, Gerechtigkeit, Kooperation, Hilfe der Schwachen. Gleichzeitig

widersprechen die Tyrannei bzw. die verwerflichen Normen der Lehre des Qur’an

3.4.3 Die personliche Entwicklung tazkiyah

Im Qur’an steht sinngemal3: ,,und einer (jeden) Seele und Dem, Der sie zurechtgeformt
hat, und ihr dann ihre Sittenlosigkeit und ihre Gottesfurcht eingegeben hat! Wohl
ergehen wird es ja jemandem, der sie ldutert, und enttdauschtsein wird ja, wer sie

verkimmern [aRt“ (Qur’an, 91, 7-10).

Laut al-FayrGzabadi (2005,1292) stammt tazkiyah von dem Wort zakd yazki und zaka
yatazakka, das ,rein sein’, [lautern’ oder ,vermehren’ bedeutet. Tazkiyah besteht aus
Reinigung tahliyah und Wachstum tahliyah. Laut Wensinck (1941, 209) bedeutet
tazkiyah, dass man seine Psyche vor der Selbstiberhebung bewahrt tahliyah, indem man
alle Siinde dem Willen Allahs Uberlasst und tahliyah, dass man sich selbst fir rein erklart
und nach der Erlangung des Segens Allahs strebt, indem man alle guten Taten nur fir
Allah verrichtet. Denn die edlen Taten vermehren den Glauben. Laut Wensinck (1941,
821) ist zakah auch eine Ableitung des Stammes zakd und sie ist eine der funf Saulen des
Islam als soziale Pflichtabgabe sowie Wegschenken der irdischen Guter als besonders
fromme Tat. So kann zaka als Tugend und Gerechtigkeit bezeichnet werden und zugleich
auch fur Wohltatigkeit und Liebesgaben stehen. Im Qur’an steht sinngemalR: ,,Nimm von

ihrem Besitz ein Almosen, mit dem du sie rein machst und ldutert [...]“ (Qur’an, 9:103).

Laut Maudddr: ,Jemand, der glaubt, hat sich sein Einsichtsvermogen vertieft, sein
geistiger Horizont erweitert sich standig und seine Weltanschauung wird liberal und so
unbegrenzt wie das Kdnigreich. Dieser Glaube erweckt im Menschen ein Hochstmal an
Selbstvertrauen und Selbstachtung, denn nur Gott kann nitzen oder schaden. Doch
zugleich mit der Selbstachtung ruft dieser Glaube auch ein Bewusstsein der
Bescheidenheit und Demut hervor, denn er weils, was immer er besitzt, ist ihm von Gott
geschenkt worden, deshalb wird ein Glaubiger nicht arrogant sein, sondern der Glaube
schafft einen innerlichen Frieden und befreit ihn von der Eifersucht, dem Hass und dem

Neid. Dieser Glaube macht den Menschen tugendhaft und rechtschaffen. Er ist der
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Uberzeugung, dass es keine anderen Mittel und Wege zum Erfolg und zur Errettung gibt
auller einer reinen Seele und absoluter Anstandigkeit im Benehmen. Der Gldaubiger wird
unter keinen Umstanden verzweifeln oder machtlos sein. Er setzt festes Vertrauen in
Gott. Dieser Glaube verleiht ihm Trost, erfillt sein Herz mit Zufriedenheit und erhélt es
voll der Hoffnung. Mit der Geduld erhoht sich die Stufe des Glaubigen bei Gott. Wenn er
sich dazu entschlieRt, alle Sorgen in einem zu vereinen, d.h. sich mit all seinen Kraften der
Erfillung der gottlichen Gebote zu widmen, um Gottes Wohlgefallen zu erlangen. Dann
hat er nur eine Sorge und er ist gleichzeitig auch Uberzeugt, die Unterstitzung und die

Hilfe des Herrn des Universums zu haben” (Maudoodi 1981, 100-104).

Ohne Zweifel ist der Glaube an den einzigen Gott und an das Jenseits ein
ausschlaggebender Faktor im Vergleich mit den anderen Philosophien. Tatsachlich weil}
jeder, dass der Mensch nicht alles machen kann, was er will. Der Mensch lebt in einer
Gemeinschaft, welche ein Gesetz erfordert. Das Gesetz ist einerseits eine Ordnung,
anderseits gilt es als eine Art Begrenzung der Freiheit. Ein wichtiges Prinzip in der
islamischen Erziehung ist die Verantwortung. Der religiose Muslim sollte tun, was er darf
und nicht was er will. Er sollte zwischen dem Willen, der Moglichkeit und der Erlaubnis
unterscheiden. Nach islamischer Lehre ist jeder Mensch fir seine eigenen Taten
verantwortlich. Die gottliche Vorsehung widerspricht nicht der Freiheit des Menschen.
Der Mensch besitzt seine Freiheit, denn ohne Freiheit ist Verantwortung nicht moglich.
Deswegen lesen wir im Qur’an Uber die Willensfreiheit: ,Wer will, mége glauben, und

wer will, mége ungldaubig sein“ (Qur’an, 18:29).

343.1 Die Selbstentwicklungsmethode

Alle Menschen sind gleich. Daraufhin kénnte der Muslim die héchste Stufe erreichen.
Deshalb braucht man fir die Selbstentwicklung man mentale Entwicklung. Laut al-Kilant
(1988, 62-68) gibt es fir mentale Entwicklung einige Formen und zwar: Selbstkritik, im
Qur’an steht sinngemal3: ,[...] So erklart nicht euch selbst fur lauter [...]“ (Qur’an, 53:32),
tiefes umfassendes Nachdenken, im Qur’an steht sinngemaR: ,Nein! Vielmehr erlarten

sie das fur Luge, wovon sie kein umfassendes Wissen haben [..]“ (Qur’an, 10:39),
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selbststaniges Denken, im Qur’an steht sinngemali: ,So haben Wir (auch) vor dir in eine
Stadt keinen Warner gesandt, ohne daR diejenigen, die in ihr Uppig lebten, gesagt hatten:
,Wir haben ja (bereits) unsere Vater in einer bestimmten Glaubensrichtung vorgefunden,
und auf ihren Spuren folgen wir ihrem Vorbild.” (Qur’an, 43:23), wissenschaftlisches
Denken, im Qur’an steht sinngemaR: ,,Und verfolge nicht das, wovon du kein Wissen hast
[...]“ (Qur’an, 17:36) und gemeinsames Denken im Qur’an steht sinngemal: ,Und hitet
euch vor einer Versuchung, die nicht nur besonders diejenigen von euch treffen wird, die

Unrecht taten [...]“ (Qur’an, 8:25).

Flr die praktische Entwicklung sollte er nicht nur jeden Tag sein Bestes tun, sondern er
sollte bei jeder Tat von Anfang an, wahrend und nach der Tat stets das Beste vor Augen
haben. Der Muslim sollte sogar seine Gedanken, seine Ideen, seine Absichten, seinen
starken Willen, und seine Taten kontrollieren. Dieses Ereignis erstreckt sich bis vor dem
Verhalten, wahrend der Durchfihrung und bis zum Ende der Tat, damit sie den Befehl
Gottes nicht widersprechen und ihm helfen, seine Fahigkeiten zu entwickeln. Dieses
Streben nach Vollkommenheit sollte sowohl Jenseits als auch Diesseits vollzogen werden.
Im Hadit steht: , Allah hat das Beste fiir jede Sache vorgeschrieben” (Muslim: Sahih
Muslim Nr. 1955; Ibn Hibban: Sahih ibn Hibban Nr. 5883; Abl Dawd: Sunan abt Dawud
Nr. 2815; Ahmad: Musnad Ahmad B4, Nr. 333). AbG Hamid Al-Gazali (1957, B4 381- 409)
beschreibt in diesem Zusammenhang einen Entwicklungsplan in seinem Buch al-lhya'.

Jeden Tag mussen fur die Selbstentwicklung folgende finf Schritte durchlaufen werden:

e Man erinnert sich an sein Blndnis mit Gott, morgens und vor jeder Tat und man
hat stets gute Absichten, musartah-Schritte,

e das Verantwortungsgefiihl gegenlber Gott in erster Linie, muragaba-Schritte,

e und die Evaluation und Diagnose am Ende des Tages vor dem Schlafen,
muhasabah-Schritte.

e Selbstkritik, mu ‘ataba-Schritte.

e Geduld, mugahada-Schritte.
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Die Erziehungsziele im Qur’an spielen eine wichtige Rolle im Zuge der Entwicklung, egal
ob in geistlicher, geistiger, gesellschaftlicher, moralischer oder kultureller Hinsicht.
Nachfolgend wird das Verhaltnis zwischen der Entwicklung und der Zielsetzung seitens
des Menschen sowie die Absicht und Verantwortung oder die Zielsetzung seitens Gottes,
die Reue taubah als auch das Erwecken des Glaubens und die Verbesserung ihsan sowie
das Streben nach Vollkommenheit bezlglich es Gottesdienstes, des Verhaltens usw.

thematisiert.

3432 Die Riickwendung taubah als eigene Vermessung

Im Islam gibt es dafir die Rickwendung. Jede Sure im Qur’an beginnt mit dem Namen
Allahs als Allerbarmer und Barmherziger. Allah akzeptiert die Reue des Siinders, und er
fordert, dass wir den Glauben annehmen, im Qur’an steht sinngemaR: ,Er ist es, Der die
Reue von Seinen Dienern annimmt und die Missetaten verzeiht. Und Er weils, was ihr tut”
(Qur’an, 42:25). Nach al-Kilant (1987, 21) konnte die Rickwendung im Qur’an
padagogisch als Selbstbewertung bzw. eigene Vermessung betrachtet werden. Im Qur’an
steht sinngemaR: ,[...] Wendet euch alle reumtig Allah zu, ihr Glaubigen, auf daR es euch
wohl ergehen moge!” (Qur’an, 24:31). Nach dem Qur’an ist der Mensch schwach und
fehlerhaft, deshalb konnte er Fehler begehen, im Qur’an steht sinngemaR: ,Und Allah
will eure Reue annehmen; diejenigen aber, die den Begierden folgen, wollen, dalk ihr
(vom rechten Weg) vollig abweicht. Allah will es euch leicht machen, denn der Mensch
ist (ja) schwach erschaffen” (Qur’an, 4:27f). Nach Al-Nawawi (1996, B1, 13) ist
Rickwendung taubah bei jeder Sinde Pflicht. ,Wenn es sich um eine Siinde zwischen

dem Muslim und Gott handelt, hat sie drei Bedingungen:

e Dass er diese Sinde unterlasst,
e dass er sie bereut bzw. sich tadelt,

e und dass er diese Stinde nicht mehr zu begehen vorhat.
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Wenn eine dieser Bedingungen nicht vorhanden ist, wird seine Rickwendung nicht
angenommen. Wenn eine Stinde mit einem anderen Menschen zu tun hat, gibt es fur die

Reue noch eine vierte Bedingung und zwar:

e dass er dem Geschadigten sein Recht zukommen ldsst, das heildt, dass er, wenn
es sich um Geld oder dhnliches handelt, ihm dieses zurlickzahlt, dass er, wenn es
sich um eine Straftat oder dhnliches handelt, ihm ermoglicht, seine Bestrafung zu
erwirken oder ihn um Verzeihung bittet, und dass er, wenn es sich um Uble
Nachrede handelt, diese zurtcknimmt. Und er soll alle Sinden bereuen. Wenn er
nur einige bereut, ist seine Reue fir diejenigen Siinden, die er bereut, giltig, die

anderen jedoch bleiben bestehen®.

3.4.4 Stufen des moralischen Urteils aus muslimischer Ansicht

Das Verantwortungs-Konzept amana ist mit dem Motiv verbunden. Verantwortung in

Bezug auf Umgang mit Mitmenschen hat zwei Arten:

e Ethische Verantwortung

e Gesellschaftliche und gesetzliche Verantwortung

Erstens, in alltaglichen Situationen mu ‘amalat sollte man sich ethisch verhalten. ,Stufen
moralischen Urteils: Stufe 1: Heteronome Moral: Urteilt nach Gesichtspunkten von Lohn
und Strafe und unter dem Aspekt physischer Konsequenzen. Stufe 2: Individualistische,
instrumentelle Moral: Urteil nach dem Schema ,Jedem das seine’, ,Wie du mir, so ich dir".
Es ist eine Austauschansicht, in der Verdienste seine Rolle fiir Gerechtigkeit spielen. Stufe
3: Zwischenpersonale Moral: Urteilt nach dem Prinzip der Goldenen Regel: ,Was du nicht
willst, dass man dir tut, das fige auch keinem anderen zu!‘ Ricksicht auf Gruppe und
Gruppenmehrheit. An interpersonalen Erwartungen, Beziehungen und an Konformitat
orientiert. Stufe 4: Moral der sozialen Systeme: Urteile nach fir alle in gleicher Weise
glltigen gesellschaftlichen Rechte und Pflichten. Gesetze werden wichtig, weil sie
garantieren, dass jeder vor dem Gesetz gleich ist. An der Erhaltung des sozialen Systems

orientiert. Stufe 5: Moral der Menschenrechte und sozialen Wohlfahrt: Am Sozialvertrag
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orientiert. Gleichzeitig Berucksichtigung der gesellschaftlichen Nutzlichkeit und des
individuellen Rechts. Stufe 6: Moral universeller allgemeiner ethischer Prinzipien: An
universellen ethischen Prinzipien orientiert. Orientierung an Ubergeordneten

moralischen Standpunkten “ (Raithel u.a. 2009, 55f).

Zudem finden wir nach den islamischen Lehren eine weitere siebte Dimension und zwar:
Die Transzendenz-Dimension bzw. die religiose Verantwortung gegenlber dem einzigen
Gott und von daher stehen die religiosen, ethischen und gesellschaftlichen sowie
gesetzlichen Verantwortungen im Einklang. Im Qur’an steht sinngemal3: ,Wir haben den
Menschen erschaffen und wissen, was (alles ihm) seine Seele einflistert, und Wir sind
ihm doch naher als seine Halsschlagader” (Qur’an, 50:16). In diesem Zusammenhang gibt
es einen authentischen Hadit (Sahih Muslim: bab al-Iman Nr. 38; Musnad Ahmad:
Musnad al-Makkiyin, Nr. 14990; at-Tabarani, al-Mu‘gam al-Kabir, bab as-sin, Nr. 6396;
Musannaf ‘Abd ar-Razzaqg, Kitab al-gami‘, Nr. 20111) und zwar: ,Sprich: Ich glaube an
Gott, und sei rechtschaffen” (Khoury 2008, 339).

Laut Diraz (1996, 97-100) hat der Stil des Qur’an vier Stufen und zwar: die Liebe, die
Ermahnung, Schamgefihl und Warnung, um diese religiose Verantwortung zu pflanzen,
namlich: fir die standhafte Stufe bzw. ihsan-Stufe verwendet der Qur’an die Liebe und
Anwesenheit Gottes, im Qur’an steht sinngemali: ,Sei standhaft gegeniber dem Urteil
deines Herren. Gewil3, du bist ja vor Unseren Augen. Und lobpreise deinen Herren, wenn
du aufstehst” (Qur’an, 52:48) und die wenig fehlerhafte Stufe, hier die Motivation, im
Qur’an steht sinngemals: , Das ist eine Gemeinschaft, die schon vergangen ist: ihr kommt
zu, was sie verdient hat und euch, was ihr verdient habt. Und ihr werdet nicht danach
bepflegt werden, was jene zu tun pflegeten” (Qur’an, 2:141). Die sehr fehlerhafte dritte
Stufe beschreibt diejenigen, die an die ethischen Prinzipien glauben, sich aber nicht nach
diesen verhalten und hier verwendet der Qur’an die Ermahnung, weil jeder
verantwortlich flr seine eigenen Taten ist, im Qur’an steht sinngemali: ,,und diejenigen,
die, wenn sie eine Abscheulichkeit begangen oder sich selbst Unrecht zugefligt haben,
Allahs gedenken und dann fir ihre Sinden um Vergebung bitten — und wer sollte die

Stnden vergeben auller Allah? — und (die) nicht auf dem beharren, was sie getan haben,
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wo sie doch wissen” (Qur’an, 3:135). Die vierte Stufe beschreibt die widerspenstige
Gruppe und hier verwendet der Qur’an die Warnung bzw. Erweckung ihrer Seelen und
den Ruf zum Nachdenken Uber die Konsequenzen im Diesseits bzw. im Jensetits, im
Qur’an steht sinngemal3: ,Soll denn derjenige, dem sein bdses Tun ausgeschmuickt wird
und der es dann fur schon befindet [...] Allah weild Bescheid tber das, was sie machen

(Qur’an, 35:8).

Zweitens muss man in Bezug auf gesellschaftliche Verantwortung bzw. gesetzliche
Vertrage ta‘aqudat das Versprechen halten. Im Qur’an steht sinngemal3: , O die ihr
glaubt, haltet die Abmachungen!” (Qur’an, 5:1). ,Wir machen Versprechungen; wir
gehen wirtschaftliche oder soziale Vertrdage ein; wir schlieBen einen Ehevertrag: in allen
diesen Beziehungen missen wir alle sich daraus ergebenden Verpflichtungen treu
erflillen. Unsere Gesellschaft oder unser Staat geht einen Vertrag ein: jedes Individuum
in dieser Gesellschaft oder in diesem Staat muR nach allen Kraften dazu beitragen, dafs
solche Verpflichtungen genauestens erflllt werden. Es gibt ein schweigendes
Ubereinkommen: da wir in einer Rechtsgesellschaft leben, missen wir solches
Ubereinkommen respektieren, solange es nicht moralisch verwerflich ist. In diesem Fall
missen wir uns von dieser Gesellschaft trennen. Ein schweigendes Ubereinkommen ist
mit der Person von Gastgeber und Gast, Reisendem oder Gefahrten, Arbeitgeber und
Arbeitnehmer und so weiter verbunden, das jeder Glaubige gewissenhaft erflllen mufs.
Wer jemanden im Stich 1aRt, der ihn braucht, und weggeht, um in der Wiste zu beten,
ist ein Feigling, der seine Pflichten vernachlassigt. Alle diese Pflichten sind untereinander
verbunden. Wahrhaftigkeit und Treue sind in allen Beziehungen des Lebens ein Teil der

Religion” (SKD 1998, B1, 327).

Auf der anderen Seite steht im Qur’an sinngemaR: ,Die Allahs Bund nach seiner
Abmachung brechen und brennen, was Allah befohlen hat, dafs es verbunden werden
soll, und auf der Erde Unheil stiften — das sind die Verlierer” (Qur’an, 2:27). ,,Siddiqgi zahlt
die folgenden drei Merkmale der ,Verlierenden’ auf, die ihren Charakter durch standige

Ubeltaten verdorben haben:
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Zum einen zerreillen sie das heilige Band, das sie mit Gott als Dessen Diener
verbindet. Der Mensch sehnt sich eigentlich danach, in geistiger
Ubereinstimmung mit den Forderungen des planenden Willens zu sein und sich
dem Gebot Gottes zu unterwerfen. Diese Sehnsucht ist tief in der Seele des
Menschen verwurzelt, er ist sich ihrer instinktiv ebenso wie durch seine
gemachten Erfahrungen bewuft, doch die ,Verlierenden’ widersetzen sich

absichtlich diesem natirlichen Drang.

Zum zweiten zeigt sich ihre unnatlrliche Mentalitat in ihrer Einstellung zu
anderen Menschen. Ihrem Wesen entsprechend sollten sie enge Verbindung zu
diesen knUpfen, da sie ja alle der Familie Gottes angehoren und ohne gegenseitige
Liebe, Zuneigung und Hilfe kein friedliches Leben fihren kénnen. Doch auch in
dieser Hinsicht handeln sie nicht in Ubereinstimmung mit ihren natirlichen

Eingebungen, sondern zerreillen die Bande der Briderlichkeit.

Und zum dritten dulRert sich ihre Abwegigkeit in ihrer Handlungsweise. Als
Menschen sollten sie Gutes tun, um damit das Wohl der Menschheit und ein
friedliches Zusammenleben auf Erde zu fordern. Doch stattdessen stiften sie

Unheil und verbreiten Uneinigkeit im Lande” (SKD 1998, B1, 14).

Im Gegensatz dazu steht derjenige, der an einen einzigen Gott, den Propheten und an

die Offenbarung glaubt und die Versprechen halt. Im Qur’an steht sinngemaR: ,Ist etwa

jemand, der weils, dafl, was zu dir von deinem Herrn (als Offenbarung) herabgesandt

worden ist, die Wahrheit ist, wie jemand, der blind ist? Jedoch bekennen nur diejenigen,

die Verstand besitzen. Diejenigen, die Allahs Bund halten und das Abkommen nicht

brechen und die verbinden, was Allah befohlen hat zu verbinden, ihren Herrn frchten

und Angst vor einer bosen Abrechnung haben” (Qur’an, 13:19ff).

,Der Vertrag’ (Bund) ist in diesem Zusammenhang ein allgemeiner Begriff, der die aus

dem Glauben an Gott erwachsenden spirituellen Verpflichtungen und die aus diesem

Glauben folgenden moralischen und gesellschaftlichen Verpflichtungen gegeniber den
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Mitmenschen umfallt (Zamakhschari). Dies betrifft alle aus zwischenmenschlichen
Beziehungen erwachsenden Bindungen — z.B. die Familienbande, Verantwortung fur
Waise und Arme, die gegenseitige Rechte und Pflichten der Nachbarn — wie — auch die
spirituellen und praktischen Bande, die zwischen allen bestehen sollten, die der
Bruderschaft des Islam angehoren [...] Im weitesten Sinn steht die Wendung ,was Gott zu
verbinden geboten hat’ flr die spirituelle Verpflichtung seitens des Menschen, sich der
Einheit des Zwecks bewulSt zu bleiben, der aller Schépfung Gottes zugrundeliegt, und
darum — nach Razi —flir die moralische Pflicht des Menschen, alle Lebenswesen mit Liebe

und Mitgefihl zu behandeln” (Asad 2012, 463f).

3.45 Grundlagen der sozialen Entwicklung

Der Qur’an legt den Grundstein der Beziehung des Menschen in der Gesellschaft von der
engen Familie bis zur Solidaritat der ganzen Menschheit fest. Im Qur’an steht sinngemalki:
,und dein Herr hat befohlen: ,Verehrt keinen aufRer Ihm, und (erweist) den Eltern Gite.
Wenn ein Elternteil oder beide bei dir ein hohes Alter erreichen, so sage dann nicht ,Pfui’
zu ihnen und fahre sie nicht an, sondern sprich zu ihnen in ehrerbietiger Weise” (Qur’an,
17:23), ,Sag: Kommt her! Ich will euch verlassen, was euer Herr euch verboten hat: lhr
sollt Ihm nichts beigesellen, und zu den Eltern gitig sein; und totet nicht eure Kinder aus

Armut — Wir versorgen euch und auch sie [...]” (Qur’an, 6:151).

Die Familie stellt den Kern der Gesellschaft dar. Der Islam legt die Merkmale der
Beziehung zwischen den einzelnen Familienmitgliedern auf eine Weise fest, die auf dem
Iman, der gegenseitigen Beratung, der Verantwortung sowie auf materieller und
geistlicher Unterstltzung basiert. Denn aus dieser Einheit wird die Gesellschaft geformt.
Im Qur’an steht sinngemal: ,Und haltet alle fest am Seil Allah und geht nicht
auseinander! [...]“ (Qur’an, 3: 103). Von Anfang an sollte der Glauben eine Rolle in der
Einrichtung der islamischen Familien spielen. Im Authentischen Hadit (Al-Buhari: Sahih al-
BUhart Nr. 5090; Muslim: Sahth Muslim Nr. 1466, lbn Hibban: Sahth ibn Hibban Nr. 4036;
AbU Dawld: Sunan abi Dawdd Nr. 2047 und At-Tirmidi: Sunan at-Tirmidi Nr.1126) steht:

,Man heiratet eine Frau aus vier Grinden: wegen ihres Vermogens, wegen ihrer
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vornehmen Herkunft, wegen ihrer Schénheit, wegen ihrer Frommigkeit. Bemuhe dich,
die zu bekommen, die Frommigkeit besitzt, sonst wirst du verarmen® (Khoury 2009, B3,

21).

Da die Familie als Basis der menschlichen Gemeinschaft gilt, ist die Pflichterflllung
innerhalb der Familie von gréfSter Wichtigkeit. Der Mensch lernt seine Aufgaben sowohl
Allah als auch seinen Mitmenschen gegenlber zuerst in der Familie, welche ihm
gleichzeitig auch Liebe und erste Erfahrungsmoglichkeiten bietet. Aus diesen Griinden
beinhaltet das Gesetz Allahs gewisse Normen, Gesetze und Richtlinien fur die Familie,
welche sich in bestimmten Pflichten der einzelnen Familienmitglieder ausdricken. Um
die Kinder auf ihre Zukunft vorzubereiten, mussen die Eltern auf religiose und weltliche
Erfahrungen sowie auf ihre korperliche und seelische Entwicklung achten. Es ist die Pflicht
der Eltern, ihren Kindern in Liebe, Glte und Gerechtigkeit zu begegnen. Den Eltern
gegenlber haben die Kinder die Pflicht, sie zu achten, ihnen Respekt und Glte zu

erweisen, ihnen zu gehorchen und sie im Alter zu versorgen.

Das islamische Erbrecht unter allen nahen Verwandten und materielle und seelische
Unterstltzung in Notféllen zeigen uns, dass die Solidaritdt vom familiaren Kreis an
beginnt und sich bis zu jedem sozialen Kreis erweitert. Im Qur’an steht diesbezlglich z.B.
sinngemal: ,Allah empfiehlt euch hinsichtlich eurer Kinder: Eins mannlichen
Geschlechtes kommt ebenso viel zu wie der Anteil von zwei weiblichen Geschlechts.
Wenn es aber (ausschlieBlich) Frauen sind, mehr als zwei, dann stehen ihnen zwei Drittel
dessen zu, was er hinterlalst; wenn es (nur) eine ist, dann die Halfte. Und den Eltern steht
jedem ein Sechstel von dem zu, was er hinterlalst, wenn er Kinder hat. Wenn er jedoch
keine Kinder hat und seine Eltern ihn beerben, dann steht seiner Mutter ein Drittel zu.
Wenn er Brider hat, dann steht seiner Mutter (in diesem Fall) ein Sechstel zu. (Das alles)
nach (Abzug) eines (etwaigen) Vermdachtnisses, das er festgesetzt hat, oder einer Schuld.
Eure Vater und eure S6hne — ihr wilSt nicht, wer von ihnen euch an Nutzen naher steht.
(Das alles gilt fir euch) als Verpflichtung von Allah. Gewil3, Allah ist Allwissend und
Allweise” (Qur’an, 4:12).
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Laut Rida (1986, 299-356) dirfte der Mensch nach den islamischen Lehren bei der
Befriedigung der eigenen BedUrfnisse nicht die Rechte anderer Menschen verletzen, im
Qur’an steht sinngemal: ,O die ihr glaubt, zehrt nicht euren Besitz untereinander auf
nichtige Weise auf, es sei denn, daR es sich um einen Handel in gegenseitigem
Einvernehmen handelt [...]“ (Qur’an, 4:19). Die materiellen Fortschritte missten nicht
immer ethisch sein, deshalb kdnnte der Fortschritt ohne gesellschaftliche Werte fatal
sein. ,Werte: Es handelt sich um oberste Prinzipien bzw. Grundiberzeugungen mit
verhaltens-lenkender Wirkung; sie werden in einer Gesellschaft allgemein als
winschenswert betrachtet und verleihen Menschen Orientierung, z.B. in moralischer
(Aufrichtigkeit, Gerechtigkeit, Treue), religidoser (Gottesfurcht, Nachstenliebe), politischer
(Toleranz, Freiheit, Gleichheit), asthetischer (Kunstschonheit) oder materieller

(Wohlstand) Hinsicht” (Raithel u.a. 2009, 25).

Laut Rida (1986, 296) berufen sich die sozialen Erziehungsziele bzw. islamischen
gesellschaftlichen Werte auf Barmherzigkeit und Verantwortung, vor allem als Scham vor
Gott, der alles sehen kann sowie innere Vorwirfe und sie erstrecken sich bis zu den
sozialen Pflichten, z.B. zakah, die als eine obligatorische finanzielle Unterstitzung
betrachtet wird. In diesem Zusammenhang schrieb der bekannte muslimische Mystiker
Rumi: ,Unsere Scham ist ein Beweis flr unsere Willensfreiheit. Hatten wir keinen
Ermessenspielraum, keinen Willen, wozu dann unsere Scham. Wessen sollten wir uns
dann schamen, wozu dann unser Bemihen, uns moralisch anstandig zu verhalten?”
(Oztirk 2002, 149). Die sozialen Erziehungsziele bzw. islamischen gesellschaftlichen
Werte berufen sich auch auf Unterlassung der Schaden, deshalb sind zum Beispiel
Diebstahl, Diskriminierung, Unterdriickung, Heuchlerei, Bestechung, Falschung, Betrug,
Zinsnehmen und Wucher verboten. Das Verbot schlieft auch ausbeuterische
Handelsformen, Monopole, Schwarzmarktgeschafte, Wetten und jede Art von
GllUcksspiel ein. Im Gegensatz dazu sollten die Muslime mit Nicht-Muslimen
zusammenarbeiten, wechselseitige Beziehungen herstellen und soziale Institutionen

errichten.
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3.45.1 Barmherzigkeit und Kooperation

Im Qur’an steht sinngemdR: ,O ihr Menschen, flrchtet euren Herren, Der euch aus
einem Wesen schuf, und aus ihm schuf Er seine Gatten und liefs aus beiden viele Manner
und Frauen sich ausbreiten. Und firchtet Allah, in Dessen (Namen) ihr einander bittet,
und die Verwandtschaftsbdande. GewiR, Allah ist Wachter Uber euch” (Qur’an, 4:1). Die
Menschheit besteht nach der koranischen Lehre aus Geschwistern. Im Qur’an steht
sinngemals: ,Und hatte es dein Erhalter so gewollt, Er hatte sicherlich alle Menschen zu
einer einzigen Gemeinschaft machen kénnen: aber (Er wollte es anders, und so) fahren

sie fort, unterschiedliche Ansichten zu haben” (Qur’an, 11:118).

Im Qur’an steht sinngemals: ,Siehst du nicht, wie Allah ein Gleichnis von einem guten
Wort gepragt hat? (Es ist) wie ein guter Baum, dessen Wurzeln festsitzen und dessen
Zweige in den Himmel (reichen). Er bringt seinen Ernteertrag zu jeder Zeit (hervor) — mit
der Erlaubnis seines Herrn. Und Allah pragt fur die Menschen Gleichnisse, auf dal} sie
bedenken mégen. Und das Gleichnis eines schlechten Wortes ist wie ein schlechter
Baum, der aus der Erde herausgerissen worden ist und keinen festen Grund (mehr) hat.
Allah festigt diejenigen, die glauben, durch das bestdandige Wort im diesseitigen Leben
und im Jenseits. Doch Allah &8t die Ungerechten in die Irre gehen. Allah tut, was Er will“

(Qur’an, 14:24-27).

Die Botschaft des Islam wird mit einem Baum im Qur’an verglichen. Die Wurzeln sind die
Glaubensauffassung als Grundlage des Glaubens usdl ad-din, der Stamm obligatorische
Glaubenstbungen fard, die Zweige sind freiwillige Glaubensibungen Sunna und die
Frichte sind die ethischen Werte. Das moralische Verhalten verwirklicht den Glauben
iman auf der Bihne der Realitat. Diese ethische Entwicklung beginnt vom Einzelnen an
und erstreckt sich Uber die Gesellschaft, die ganze Menschheit bis lber die ganze Welt.
,Das reine Wort ist fruchtbar, daR jede einzelne Person (oder jede Gemeinschaft), die
ihnre Lebensweise darauf begriindet, in jedem Augenblick davon, Nutzen hat. Es hilft
namlich, Reinheit der Gedanke, Ausgeglichenheit im Temperament Charakterstarke,

moralische Reinheit, konsequentes Verhalten, Rechtschaffenheit in der Rede,
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Aufrichtigkeit, Freundlichkeit im gesellschaftlichen Verhalten, Ausgewogenheit,
Ehrlichkeit in der Politik, GroRmut im Krieg und Aufrichtigkeit im Frieden
hervorzubringen. Es ist, kurz gesagt, das Elixier, das alles in Gold verwandelt, wenn man

es auf rechte Weise benutzt” (SKD 1998, B3, 1116).

Im authentischen berihmten Hadit ,wurde der Prophet des Islam gefragt: ‘O
Muhammad, unterrichte mich tUber den Islam.” Da sagte Er: Islam ist, dass du bezeugst,
daR es keinen Gott gibt auller Allah, und dass Muhammad der Gesandte Allahs ist, dafs
du das Gebet verrichtest, die zakah (Pflicht-Almosen) gibst, im ramadan fastest und nach
ka ‘ba pilgerst, wenn du dazu imstande bist. Er sagte: ‘Du hast recht gesprochen’, und wir
waren erstaunt darlber, dass er ihn befragte und ihm (dann) Recht gab. Er sagte: ,Nun
unterrichte mich Uber iman’. Er sagte:’ Das ist, dass du an Allah glaubst, an Seine Engel,
an Seine Bicher, an Seine Gesandten und an den Jingsten Tag, und dass du an die
Bestimmung glaubst in ihrem Guten und in ihrem Bosen’. Er sagte:* Du hast recht
gesprochen. ‘Er sagte: ‘Nun unterrichte mich ber ihsan. Er sagte: ‘Das ist, dass du Allah
dienst, als ob du Ihn séhest, und wenn du Ihn nicht siehst, so siehst Er dich doch” (Al-
Buhari: Sahih al-Buhari Nr. 4777; Ahmad: Musnad Ahmad B1, Nr. 179 und Ibn Hibban:
Sahih ibn Hibban Nr. 173). Demzufolge verwirklicht der Islam die Grundlage der Religion.

Iman ist der Glauben, der sich mit guten Taten bzw. gutem Verhalten entwickeln kénnte.

Der Qur’an legt viel Wert auf die gegenseitige Beratung als eine Art der
gesellschaftlichen Kooperation. ,Im authentischen Hadit in Buhari (Iman 42, 1, 23) und
Muslim (Iman 95, |, 54) steht es: ‘Die Religion besteht in Nasiha, soll der Prophet gesagt
haben. Auf die Frage, wen gegenlber Nasiha zu erbringen sei, antwortet der Prophet:
‘Gott (im Sinne Aufrichtigkeit) seinem Buche, seinem Propheten, den Fiihrer der Muslime
und ihrer Gesamtheit.” Also, betont der Prophet diese religiose —moralische
Komponenten also Rat Nastha im Sinne von Mahnung oder Aufforderung, hebt das zweite
eher als den politisch-pragmatischen oder berufsethischen Aspekt hervor, d.h. Rat im
Sinne von Expertenmeinung und Entscheidungshilfe. [...] Stra bedeutet mehr als nur
gemeinsame Beratung, d.h. zwischenmenschliche Entscheidungshilfe fir Konflikte und

Krisenfalle. Sira bezieht sich auf eine bestimmte Gruppe, die sich, je nach zu
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behandelndem Gegenstand und je nach gesellschaftlichen Umstanden, zur Beratung auf
hochster Ebene berechtigt fiihlt. Deswegen wird Stra auch als Recht beansprucht und
zuweilen im Sinne von kollektiver Herrschaft, Beratung unter Gleichgestellen und
Gleichgesinnten benutzt” (Roswitha 1998, 66). Im Qur’an steht sinngemali: ,Sie pflegten
einander nichts Verwerfliches, das sie taten, zu verbieten. Firwahr, wie schlimm ist, was

sie zu tun pflegten” (Qur’an, 5:97).

3.4.5.2 Gerechtigkeit und Menschengleichheit

Im Qur’an steht sinngemali: ,Allah gebietet Gerechtigkeit, gltig zu sein und den
Verwandten zu geben; Er verbietet das Schandliche, das Verwerfliche und die
Gewalttatigkeit. Er ermahnt euch, auf daR ihr bedenken méget” (Qur’an, 16:90), ,0 die
ihr glaubt, seid Wahrer der Gerechtigkeit, Zeugen fir Allah, auch wenn es gegen euch
selbst oder die Eltern und nachsten Verwandten sein sollte! Ob er (der Betreffende) reich
oder arm ist, so steht Allah beider ndaher. Darum folgt nicht der Neigung, dal ihr nicht
gerecht handelt! Wenn ihr (die Wahrheit) verdreht oder euch (davon) abwendet, gewiR,
soist Allah dessen, was ihr tut, kundig.” (Qur’an, 4:135), ,0 die die ihr glaubt, seid Wahrer
(der Sache) Allahs als Zeugen fir die Gerechtigkeit. Und der HaR, den ihr gegen
(bestimmte) Leute hegt, soll euch ja nicht dazu bringen, dal} ihr nicht gerecht handelt.
Handelt gerecht. Das kommt der Gottesfurcht ndaher. Und flrchtet Allah. Gewil3, Allah ist

kundig dessen, was ihr tut” (Qur’an, 5:8).

,Gerechtigkeit im Sinne einer absoluten Wertgleichheit der Menschen untereinander
und vor Gott” (Falaturi 2002, 82). In diesem Zusammenhang schrieb Rida (1986, 331-348)
Uber die Gendergleichheit und Malknahmen fir die Abschaffung der Sklaverei im Islam
die grélRten Themen seiner Zeit. Im Qur’an steht, dass Gott der Herr der Welten sei und
es steht auch sinngemaR; ,,Und Wir haben ja die Kinder Adams geehrt; Wir haben sie auf
dem Festland und auf dem Meer getragen und sie von den guten Dingen versorgt, und
Wir haben sie vor vielen von denen, die wir erschaffen haben, eindeutig bevorzugt”
(Qur’an, 17:70). ,0 ihr Menschen’, d.h. verleiht Gott dem Menschen die Wirde. Der

Qur’an bezeichnet alle Menschen als Geschopfe Gottes, die einander gleichgestellt sind.
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Als Individuum, egal ob Mann oder Frau, alt oder jung, weill oder schwarz, Inlander oder
Auslander, ist jeder Mensch gleich. Deswegen spricht Gott in vielen Versen des Qur’an
den Menschen an (ya ayyuh an-nas): , O ihr Menschen, Wir haben euch ja von einem
mannlichen und einem weiblichen Wesen erschaffen, und Wir haben euch zu Volkern
und Stdmmen gemacht, damit ihr einander kennenlernt. Gewiss, der Gelehrteste von
euch bei Allah ist der Gottesflirchtigste von euch. Gewiss, Allah ist Allwissend und

Allkundig” (Qur’an, 49:13).

Rumi sah, ,,dals wir alle urspringlich alle eins mit Gott waren, dal8 unser aller Herkunft
ein und dieselbe ist. Warum aber gerat dies in Vergessenheit?” (Oztiirk 2002, 86). In
Bezug auf Gebote und Verbote kommt im Qur’an ,O die Glaubigen” vor. Aber es gibt
keinen Unterschied unter den Glaubigen, egal ob es Manner oder Frauen sind. Alle haben
die gleiche Rechte und Pflichten sowie die gleiche Verantwortung und
Entscheidungsfreiheit. Auch in Bezug auf die hochste Stufe des Glaubens finden wir den
Begriff awliya’, Plural von waliyy, die héchste Niveaustufe des Glaubens, welche alle
Muslime und Musliminnen durch ihren Glauben und ihre guten Taten erreichen kénnen.
Im Qur’an steht sinngemal3: ,Sicherlich, Gber Allahs Gefolgsleute soll keine Furcht
kommen, noch sollen sie traurig sein, diejenigen, die glauben und gottesflrchtig sind”

(Qur’an, 10:62-63).

3.45.3 Polaritat

Laut Rida (1986,280) gilt die Vielfalt nach dem Qur’an als eine Tatsache und
Notwendigkeit, die sollte respektiert, akzeptiert und es sollte sogar in sie investiert
werden, im Qur’an steht sinngemaR: ,Und Wir haben dich nur als Barmherzigkeit fur die
Weltenwohner gesandt” (Qur’an, 21:107). Der Mensch ist jedoch nicht alleine auf der
Welt, was eine Herausforderung darstellt. An dieser Stelle wird die Bedeutsamkeit der
Erziehungsziele am deutlichsten, denn sie zeigen an, wie man sowohl religios als auch gut
leben kann. Der Erziehungsprozess ist unbefristet. Die sinnorientierte Wissenschaft ohne
seelische Ruhe reicht nicht aus und die religiose Praxis ohne Verstdndnis zur lIrre,

Ubertreibung oder Vernachlassigung kénnte zum Schlechten fiihren.
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Deswegen sollte die Vielfalt nicht zum Konflikt fihren, sondern zur Kooperation, im
Qur’an steht sinngemaR: ,Verteilen etwa sie die Barmherzigkeit deines Herrn? Wir
verteilen doch unter ihnen ihren Lebensunterhalt im diesseitigen Leben und erhéhen die
einen von ihnen Uber die anderen um Rangstufen, damit die einen von ihnen die anderen
in Dienst nehmen. Aber die Barmherzigkeit deines Herrn ist besser als das, was sie
zusammentragen” (Qur’an, 43:32). Das Leben in Reichtum oder in Armut ist eine
Prifung, im Qur’an steht sinngemaR: ,Jede Seele wird den Tod kosten. Und Wir priifen
euch mit Schlechtem und Gutem als Versuchung. Und zu Uns werdet ihr zurlickgebracht
(Qur’an, 21:35). Aufgrund der unterschiedlichen Fahigkeiten und Bedurfnisse ist Not in
der Gesellschaft vorhanden und es leitet zur Liebe und Balance, sich unter den Vélkern
kennenzulernen und zusammenzuarbeiten. Unter den Menschen gibt es sowohl Rechte
als auch Pflichten und der Qur’an betont insbesondere die Pflicht, denn der Mensch
vergisst seine Rechte nicht. Ein klares Beispiel dafir ist die Abhangigkeit zwischen Mann
und Frau. Differenzen tolerieren zu kdnnen, ist eine Erziehungssache. ,So betont der
Qur’an wiederum, dass die unaufhorliche Differenzierung in die Ansicht und Ideen der
Menschen nicht zufillig, sondern einen gottgewollten, grundlegenden Faktor der
menschlichen Existenz darstellt. Wenn Gott gewollt hatte, dass alle Menschen einer
Auffassung sein sollten, ware jeder intellektuelle Fortschritt ausgeschlossen gewesen”

(Asad 2012, 430).

Verantwortung zu Ubernehmen ist flr alle Menschen, egal ob Mann oder Frau, als
Garant fur Frieden und Schutz der Welt zu sehen. Deswegen finden wir im Qur’an
Aussagen wie ,0 die Menschen’. ,Tolerieren gleich dulden impliziert namlich schon die
Uberzeugung, dass der Partner sich sowieso auf einer unteren Stufe befindet, man l3sst
ihn nur grol3zligigerweise weiter existieren. Gemeint ist also nicht Toleranz im Sinne der
Aufklarung, sondern im koranischen Sinne namlich im Sinne der Anerkennung des
Partners in seiner vollen Identitat; darauf komme ich zurlck. Diese tolerante Haltung
zieht folgerichtig eine dritte Voraussetzung nach sich, namlich die Bereitschaft und sogar
die Neugierde, von dem Gesprachspartner zu lernen, nicht nur die positiven Lebenswerte

des anderen, sondern auch seinen Umgang mit den Alltagsproblemen und seiner
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Losungsversuche. Trotzdem und gerade deshalb gilt die Bewahrung der eigenen Identitat

als eine wichtige Voraussetzung fur fruchtbare Dialoge” (Falaturi 2002b, 76).
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4 QOkologische Erziehungsziele

In diesem Kapitel werden einige neue Aspekte hinsichtlich der religiosen Erziehungsziele
im Qur’an erodrtert, die nicht von Rida erwdahnt werden, aber sie ergdnzen das Bild der
religivsen Erziehungsziele im Qur’an. ,Natur hat unterschiedliche Assoziationen
zwischen den Polen: ,Die wilde gefahrvolle Natur als Feind und ,Die Natur als etwas
romantisches und asthetisches’. Der Begriff Natur wird oft als Gegenkonzept zum Begriff
Kultur gebraucht. Natur wird auch als Gemeinsamkeit aller Lebewesen betrachtet. Natur
als die generelle Beschaffenheit einer Sache oder eines Sachverhaltes” (Raithel 2005,
310). Fur den Muslim ist die Natur kein Feind, sondern sie zeigt ihm die Macht und
Schoénheit Gottes. Laut M. al-Gazali (1989, 64) ist sogar der Gottesdienst bzw. das

Bittgebet mit dem Nachdenken Uber die Schépfung Gottes verbunden.

,Die Person-Umwelt-Beziehung ist als eine sich permanent gegenseitig beeinflussende
zu verstehen. Dabei befindet sich die Umwelt in standiger Veranderung und wirkt auf die
Aktivitat von Personen ein. Diese wiederum wirkt auf die Umwelt ein. Es ldsst sich also
von einer Interdependenz in perpetuum ausgehen. Das Individuum beschaftigt sich mit
der Umwelt suchend und sondiert sowie konstruktiv eingreifend und gestaltet, nimmt
Umweltbedingungen auf und bringt sie mit den vorhandenen Vorstellungen und
Moglichkeiten in Einklang” (Raithel u.a. 2009, 65). Laut Bobzin (2001, 95f) kdénnen
Schwire im Qur’an eine Reihe unterschiedlicher Formen aufweisen und stehen meistens
vor besonders wichtigen, zentralen Aussagen. Am haufigsten sind jedoch
Naturerscheinungen wie Sonne und Mond, Sterne, Himmel und Erde, Zeiten wie Tag und
Nacht, Morgen und Abend, die Ddmmerung am Morgen und am Abend. Es besteht eine
Wechselbeziehung zwischen dem Menschen und der Umwelt. Jeder hat eine Rolle im
Leben. Solange der Mensch Gott anbetet und den gottlichen Normen folgt, steht er im
Einklang mit der Umwelt. Im Qur’an steht sinngemaR: , lhn preisen die sieben Himmel
und die Erde, und wer in ihnen ist. Es gibt nichts, was lhn nicht lobpreist; ihr aber versteht

ihr Preisen nicht. Gewil3, Er ist Nachsichtig und Allvergebend” (Qur’an, 17:44).
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Nach al-Kilani (1987, 126) hat Gott dem Menschen aus islamischer Sicht die drei
wichtigsten Qualifikationen fur seine Aufgabe in der Welt gegeben. Diese sind folgende:
Erstens, Er hat die hochste Stellung unter den anderen Lebewesen als halifa. Zweitens,
er ist lehrbar. Drittens, die Harmonie der menschlichen Gestaltung mit der Umwelt. , Als
Zielbereiche oOkologischer Erziehung benennt Jenchen (1992) die Entwicklung der
kognitiven, emotionalen und aktionalen Komponente. Neben der Vermittlung von
Kenntnissen geht es ebenfalls um eine affektive Ansprache und auch eine Umsetzung in

Handlungen resp. Verhalten” (Raithel 2005, 319).

4.1. Verantwortungsgefiihl und Gnade beziglich der Umwelt

Im Qur’an steht sinngemal3: ,Wenn er sich abkehrt, bemiht er sich eifrig darum, auf der
Erde Unheil zu stiften und Saatfelder und Nachkommenschaft zu vernichten. Aber Allah
liebt nicht das Unheil” (Qur’an, 2:205). Der Mensch ist sowohl Stellvertreter Gottes halifa
als auch ein Teil der Schopfung Gottes, der mit der Umwelt interagieren sollte. Der
Mensch und die Welt sind im Wechselspiel, die Welt ist steht dem Menschen zur
Verfligung tashir. Gott ermoglicht es den Menschen die Welt zu verwenden und der
Mensch trdgt Verantwortung gegenlber der Welt amana. Er sollte sie auf die beste Art
und Weise nutzen und gleichzeitig schitzen sowie weiterentwickeln ‘imarah. Das
islamische Verstandnis der Aufgabe der Menschen als Stellvertreter halifa liegt darin,
dass der Mensch den Gottesdienst ‘ibadah, die Entwicklung der Zivilisation islah und die
Entwicklung der Kultur ‘imarah gewahrleistet und die Umwelt schitzt.
,Umgangssprachlich werden Bildung und Erziehung in eins gesetzt. Auch in der
padagogischen und theologischen Diskussion herrscht diesbezlglich Begriffsverwirrung
[...]. Zunachst haben es beide Begriffe — strukturell gesehen — mit der Vermittlung von
Subjekt und Objekt, von Mensch und Umwelt, von Personen und Kultur usw. zu tun. Sie
unterscheiden sich jedoch wesentlich darin, wo jeweils der Ausgangspunkt fir diesen
Vermittlungsprozess gesehen wird. Erziehung nimmt den Ausgang bei der Objektivitat,
bei der Umwelt und der Kultur; in diese will sie das Individuum integrieren, von daher will

sie den Menschen umgestalten, erziehen. Bildung hingegen nimmt ihren Ausgang ganz
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wesentlich bei Subjekt. Bildung versucht, Kultur, Umwelt und Objektivitat von Subjekt aus

zu strukturieren” (Lémmermann 2001, 79).

Die Beziehung zwischen den Menschen und der Welt ist eine wechselseitige Beziehung.
Die Welt ist die Leiter zur Erkenntnis Gottes und die Menschen sind Stellvertreter des
Herrschers auf der Erde. Einer der wichtigsten koranischen Begriffe in Bezug auf die
Beziehung zwischen den Menschen und der Welt ist die Verantwortung amana. Je mehr
die Menschen diese Beziehung verstehen, desto mehr sind sie Gott gegenliber dankbar
und zeigen in ihrem Verhalten ein Gleichgewicht zwischen Verschwendung und
Nachlassigkeit. Im Qur’an steht sinngemall: ,Wir haben das anvertraute Gut den
Himmeln und der Erde und den Bergen angeboten, aber sie weigerten sich, es zu tragen,
sie scheuten sich davor. Der Mensch trug es — gewil3, er sehr oft ungerecht und sehr oft
toricht” (Qur’an, 33:72). Es ist beispielsweise erlaubt, Tiere ohne Qualerei zu essen, um
sich zu ernahren, aber es ist jedoch verboten, sie zum Vergnigen oder aus sportlichen
Motiven heraus zu tdten. Jede Art von Tierquélerei, Ausnutzung bzw. Schaden gilt als
verwerflich. Weiterhin verbietet der Islam auch das unnotige Fallen von Baumen und
Strauchern, da sie nicht der Erndhrung des Menschen dienen. Auch die Verschwendung
lebloser Dinge, wie z.B. Wasser, ist untersagt. Uberhaupt soll jede Art von
Verschwendung, Kuroption, Tyrannei vermieden werden. ,Gott, Welt und Mensch
stehen in einer engen Wechselbeziehung. Der Mensch ist gottausgerichtet geschaffen.
Aus seiner Verantwortung heraus ist er fUr sein eigenes Tun verantwortlich, auch fir
seine Fehltaten. Seine Sinden belasten sein Verhéaltnis zu Gott; durch die Reue des
Menschen bereinigt Gottes Glte, Gnade und Barmherzigkeit, nicht der Mensch durch
seine eigenen Leistungen, das getribte Verhéltnis. Es fehlt also die Notwendigkeit der
LErlosung’ durch einen Erldser. Im Islam hat man es mit einer direkten Mensch-Gott-
Beziehung zu tun, ohne Mittler. Die persdnliche Beziehung zu Gott ist seitens des
Menschen bestimmt durch sein Vertrauen zu Gott und gottlicherseits durch

Barmherzigkeit” (Falaturi 2002, 9).
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4.2. GemaRigtes Verhalten

Im Qur’an steht sinngemal3: , Allah obliegt es, (euch) auf dem richtigen Weg zu halten.
Es gibt ja (auch) manche, die abweichen. Wenn Er gewollt hatte, hatte Er euch firwahr
allesamt rechtgeleitet” (Qur’an, 16:9), ,Gewil3, die Verschwender sind die Brider der
Satane; und der Satan ist gegeniber seinem Herrn sehr undankbar” (Qur’an, 17:27),
,und diejenigen, die, wenn sie ausgeben, weder maRlos noch knauserig sind, sondern
den Mittelweg dazwischen (einhalten)” (Qur’an, 25:67) u.a. Einer der wichtigsten
Erziehungsziele im Qur’an ist das gemaRigte Verhalten. Interessanter Weise kommt das
Wort gemaligtes Verhalten gasd im Qur’an als eine der Ableitungen der Zielsetzung
maqasid vor und gleichzeitig wird das geméaRigte Verhalten als eines der Erziehungsziele
des Qur’an bezeichnet. Weltentwicklung ‘imarah bedeutet, die Schatze der Erde zu
schitzen und gerecht zu teilen, nitzliche Kultur und moralische, friedliche Zivilisation
islah zu verbreiten. ,,Da Mittelmall und Toleranz die Natur der Scharia bilden, kann die
Scharai als eine ,Mitte zwischen den beiden Seiten, der Ubertreibung und der

Vernachlassigung’, beschrieben werden” (Khalfaoui & Ucar 2016, 197).

»Ausgangspunkt fir das islamische Wirtschaftsdenken sind einige grundsatzliche
theologische Uberlegungen, die fiir alle Bereiche des menschlichen Lebens maRgeblich
sind. [...] Der Mensch ist durch Gott als Stellvertreter (Halifa) auf der Erde eingesetzt
worden. Dies bedeutet, dass der Mensch einerseits mit bestimmten Fahigkeiten
ausgestattet ist, die es ihm ermoglichen, diese Aufgabe der Verwaltung, Nutzung und
Bewahrung der Schopfung auszulben, er aber andererseits von diesen Fahigkeiten nur
innerhalb des Rahmens Gebrauch machen darf, den Gott ihm vorgegeben hat. Der
Mensch ist also erschaffen worden, um seine Fahigkeiten zu entwickeln und zu
gebrauchen, darf sie allerdings nicht missbrauchen” (Kalisch 2006, 109). Auch findet man
im Qur’an die vermittelnde gemaRigte Haltung wasat als Merkmal der Muslime, denn im
Qur’an steht sinngemaR: ,Und so haben Wir euch zu einer Gemeinschaft der Mitte

gemacht [...]“ (Qur’an, 2:143).
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4.3. Die gesehene Offenbarung

Die Schopfung und ihre Einheit weisen auf einen einzigen Schépfer hin. Das Nachdenken
Uber die Schépfung bzw. die Mediation gelten als der wichtigste verninftige geistliche
Gottesdienst im Islam. Denn die Welt ist eine Art von Offenbarung, die Nachdenken
erfordert, damit sie die Wahrheit erreichen kann, dass es nur einen einzigen Gott gibt
und damit sie uns einige Eigenschaften Gottes zeigt. Wanderungen und Reisen kdnnten
auch eine Art des Gottesdienstes sein. Denn es gibt auf der Welt auch Spuren der
vorherigen Kulturen bzw. Zivilisationen, an deren nitzlichen Gitern man sich orientieren
und deren schadliche Dinge man meiden kann. Die Schépfung flhrt nach islamischer

Lehre zum Schopfer.

Im Qur’an steht sinngemal: ,Euer Gott ist ein Einziger Gott. Es gibt keinen Gott auRer
Ihm, dem Allerbarmer, dem Barmherzigen. In der Schépfung der Himmel und der Erde;
im Unterschied von Nacht und Tag; in den Schiffen, die das Meer befahren mit dem, was
den Menschen nltzt; darin, dafls Allah Wasser vom Himmel herabkommen 1&Rt, und damit
dann die Erde nach ihrem Tod wieder lebendig macht und auf ihr allerlei Tiere sich
ausbreiten 1a6t; und im Wechsel der Winde und der Wolken, die zwischen Himmel und
Erde dienstbar gemacht sind, sind wahrlich Zeichen fiur Leute, die begreifen” (Qur’an,
2:163f). ,Dieser Vers steht im bedeutungsvollen Zusammenhang mit dem
vorangegangenen, in dem uns Gott unser einziger Herr und Schopfer vor Augen gefiihrt
wird. Nun wird uns gesagt, dal} wir die groRe Wahrheit von der Einheit Gottes leicht
verstehen konnen, [...] die gesamte Natur legt unumstdfiliches Zeugnis fur die Gultigkeit
dieser Tatsache ab. Die wunderbaren Zeichen im Universum sprechen eine beredte
Sprache, in dem sie die Einheit der Planung in der allergrofRten Vielfalt der Natur
erkennen lassen und dadurch den planenden Willen, der hinter allen
Naturerscheinungen steht. Die Sinneswahrnehmungen des Menschen bekraftigen,
sofern der richtige Gebrauch von ihnen gemacht wird, nur allzu klar die Wahrheiten, die
dem Menschen durch die gottlichen Offenbarungen kundgetan wurden” (SKD 1998, B1,
64f).
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5. Zusammenfassung

Der Qur’an ist im Islam die letzte und endgiltige Offenbarung und verkorpert die
Lebensordnung. Die Erziehungsziele im Qur’an nach Rida berufen sich auf zwei
Hauptaspekte, die in einem Wechselspiel zueinander stehen und zwar: Erstens, seitens
des Gottes als Erzieher und dafir legt der Qur’an Gewicht auf Hauptthemen, und zwar:
die Grundsatze des Glaubens, Totalitdt des Gottesdienstes und ihre Konsequenzen im
Diesseits bzw. im Jenseits. Zweitens, seitens des Menschen als Erzogener und daftr wird
die Berlcksichtigung der menschlichen Bedirfnisse sowie die Personlichkeits- und
Gesellschaftsentwicklung hervorgehoben. Deshalb konnte man die Haupterziehungsziele
im Qur’an nach Rida wie folgt zusammenfassen: Glaubensvorstellung, die Praktizierung
des Glaubens im Rahmen der gbttlichen Erfordernisse und der menschlichen Bediirfnisse
und die Verbesserung ihsan eines Zustandes des Menschen individuell tazkiyah und

gesellschaftlich.

In der vorliegenden Arbeit werden diese Erziehungsziele im Qur’an nach Rida aus
verschiedenen Dimensionen analysiert: auf der theologischen, psychischen, praktischen
und sozialen Ebene der Erziehungsziele. Die theologischen Erziehungsziele stehen an der
Spitze der Erziehungsziele im Qur’an und berufen sich auf die sechs Grundsatze des
Glaubens. Die gottliche Einheit erfordert im Qur’an die Einheit der Schopfung, die
Ganzheit des Menschen, die Totalitdt des Gottesdienstes, wobei der Dualismus zwischen
Korper und Geist, Diesseits und Jenseits, Immanenz und Transzendenz, Gottesdienst und

Arbeit, Individuum und Gesellschaft in Bildung bzw. der Erziehung geldscht werden.

Die anthropologischen Erziehungsziele steht in Verbindung mit der Erkenntnistheorie in
der muslimischen Philosophie, welche sich auf vier Hauptelemente beruft und zwar:
Offenbarung, Vernunft, Sinneswahnehmumg und die Fitra, was als angeborenes Wissen,
Erinnerung, Grundwissen oder auch als Bereitschaft zur Verbesserung verstanden
werden konnte. Die Vernunft hilft ihm seine Fahigkeiten zu nutzen, um seine
Grundbedirfnisse zu leben, den Sinn des Lebens zu erreichen und sich

weiterzuentwickeln. Im Qur’an sind der Glaube und das richtige Wissen miteinander
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verbunden. Das richtige Wissen fihrt zu den guten Taten, wobei man sich in erster Linie
dem Bestreben widmet, Gott zu erkennen und ihm zu gehorchen. Die Offenbarung beruft
sich auch auf eine zentrale Rolle der Vernunft, welche im Qur’an das materielle sowie
auch das immaterielle Wissen erfassen sollte. Die anthropologischen Erziehungsziele
beruft sich auf Verantwortungskonzept amana und die Ganzheit des Menschen. Im
Qur’an steht sinngemal: ,Allah dndert nicht den Zustand eines Volkes, bis sie das andern,
was in ihnen selbst ist“ (Qur’an, 13:11). Die Verantwortung amana liegt in erster Linie bei
der eigenen Person, der Gesellschaft und gegeniber der Umwelt, wobei der Mensch
Stellvertreter Gottes ist. Gott hat den Menschen mit all jenen Mitteln und Kraften
ausgestattet, die dazu erforderlich sind, seine naturlichen Begabungen zur Entfaltung zu
bringen, um dadurch die Erfillung seiner BedUrfnisse zu ermoglichen. Die Ganzheit des
Menschen erfordert die Ganzheit der Erziehung, deshalb geht es bei der islamischen
Erziehung um die Entfaltung der Fahigkeit des einzelnen Menschen auf geistiger,

geistlicher und korperlicher Ebene.

Die praktischen Erziehungsziele berufen sich auf die Totalitat des Gottesdienstes. Der
Gottesdienst im Islam hat folgende drei Dimensionen: die rituale (Glaubensgrundsatze),
soziale (Wirkung des Glaubens im Alltag) und universale Dimension (Nachdenken,
Wissenschaft und Entdeckung). Die Einschrankung des Gottesdienstes in einer Dimension
fihrt zu einer falschen Religiositat, wandelt die Religion zu einer Art Tradition oder dréngt
die Religion auf den Rahmen des Lebens. Die sozialen und dkologischen Erziehungsziele
gehen aus einigen allgemeinen koranischen Prinzipen hervor, wie Barmherzigkeit,
Gerechtigkeit, Menschengleichheit, internationale Solidaritait sowie gemaRigtes
Verhalten. Von daher findet man die Bedeutung der Erziehungsziele im Qur’an fur sein
ganzheitliches Verstandnis und die muslimischen Konzeptionen zur Erziehung bzw.

Bildung in der Zeit der Globalisierung.
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