6. Kapitel
Ein Islam und viele Interpretationen(!)
Ihre Entstehung und Erkenntnismethoden
sowie ihre Bedeutung in der Gegenwart

Was ist eigentlich Islam? Mit dieser Frage beschiftigt sich
heute ein groBer Kreis von Menschen auBerhalb der islamischen
Welt. Die Griinde hierfiir sind verschiedenster Art. Entsprechend
sind die Resultate. Jemand, der den Islam nur von aufBen
betrachtet, dem die innere Dimension des Islam nicht zuginglich
ist, sieht konsequenterweise sozusagen viele Gesichter des Islam.
Denn er erhiilt eine Abfolge von einzelnen Eindriicken, zwischen
denen fiir ihn kein innerer Zusammenhange besteht, aber damit
natiirlich kein den Tatsachen entsprechendes Bild des wirklichen
Islam. Fiir ihn stellt sich daher die Frage, welches von diesen
“Gesichtern” des Islam, wie er das vielleicht bezeichnet, nun das
wahre Bild gibt oder ob es das tiberhaupt gibt.

So weist er beispielsweise darauf hin®, daB doch in den
einzelnen islamischen Lindern jeweils andere Sitten und
Traditionen, teilweise verschmolzen mit vorislamischen
Uberlieferungen, zu beobachten sind. Und er kann weiter fragen:
Wenn man das Verhalten einer gro3eren Anzahl von Muslimen
betrachtet, muf3 man dann nicht zu dem Schlufl kommen, daf es

viele Formen des Islam gibt, aber nicht den einen wahren Islam?

(1) Vortrag im Haus der Kulturen der Welt, Berlin, 10. Dezember 1991. Erschienen
in : Gesichter des Islam. Berlin 1992.
(2) Wie z. B. Rudolph Peters in: Ende. Steinbach, Der Islam in der Gegenwart,

1959, S. 92.
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Gibt es also tatsichlich verschiedene “Islame”? Diese und
dhnliche Uberlegungen lassen sich, wie gesagt, auf eine rein
duBerliche Betrachtungsweise zuriickfiihren.

Wenn wir vom Islam selbst ausgehen, also von der “Sache”
Islam selbst her gesehen, erscheinen solche Urteile als
oberflachlich, da sie am Kem der Sache vorbeizielen; besser
gesagt: da sie den Kern der Sache, das, worum es geht,
ignorieren. Dies wollen wir in unserem Vortrage klar machen.
Hierbei werden wir uns weniger mit der heif umstrittenen Kritik
der islamischen Welt beschiftigen, so naheliegend das auch sein
mag. Denn die Frage, die wir beantworten wollen, ist vor allem
die folgende: Was ist eigentlich das wahre “Gesicht” des Islam,
d. h. was konnen wir iiber den einen, die Geschichte
gestaltenden, sich durchhaltenden, wirksamen Islam aussagen?

Im Zusammenhang mit der Beantwortung dieser Frage setzt
sich der Vortrage folgende zwei Hauptziele:

erstens: Informationen iiber den Islam von “innen” zu geben,
und dies in Einklang mit.

zweitens: einer Darstellung der grundsitzlichen Haltung des
Islam zu den Problemen der gegenwirtigen Gesellschaft.

Das Thema wird in folgenden Abschnitten behandelt:
1. Bestimmung des Begriffs “Islam”

2. Das Verhiltnis von Moral und Glaube im Islam

3. Uber die Entstehung der Interpretationen

4. Uber ihre Erkenntnismethode

5. Der Islam und die Probleme der gegenwirtigen Gesellschafft.
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1. Bestimmung des Begriffs “Islam”

Wortlich tibersetzt bedeutet Islam: Hingabe an Gott. Von
einem systematischen Standpunkt her gesehen, konnen wir eine
allgemeine und eine besondere Bedeutung des Begriffs “Islam”
voneinander unterscheiden, wobei aber diese Unterscheidung
weniger eine Trennungslinie bedeutet, als vielmehr - wie ich
zeigen werde - ein verbindendes Band. Denn Islam in der
besonderen Bedeutung ist eine spezielle Erscheinungsform des

allgemeinen Islam.
a) Die allgemeine Bedeutung des Begriffs “Islam”

Islam in der allgemeinen Bedeutung ist nach koranischer Lehre
die Religion Gottes, welche die Menschheitsgeschichte bestimmt
und die alle Propheten und Gesandten Gottes verkiindet haben. In
diesem Sinne hat etwa auch Goethe versucht, ihn darzustellen,

als er sagte:

“Wenn Islam, ‘Gott ergeben’ heil3t, in Islam leben und sterben

wir alle”.

Der Koran lehrt, dafl es neben dem Islam, der Religion Gottes,
keine andere wahre Religion gibt. da Gott alles, was lebt, entweder
freiwillig oder widerwillig ergeben ist (Sure 3,84/84). Von den
vielen Stellen im Koran, wo vom Islam in der allgemeinen
Bedeutung gesprochen wird, bringe ich hier nur einige Beispiele:

Als Jakob im Sterben lag, fragte er seine S6hne, wem sie nach
ihm dienen werden, und sie sagten:

‘Dienen werden wir deinem Gott und dem Gott deiner Viiter
Abraham, Ismael und Isaak, dem Einzigen Gott. Und wir sind
lhm ergeben”. (Sure 2, 133).
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Die Hinwendung zu Gott im Islam geschieht aufgrund einer
Berufung. Dariiber spricht Noah, der im Koran als Muslim (d. h.
einer der Gottergebenen) bezeichnet wird. Als er im gbttlichen
Auftrag die Menschen ermahnt, sagt er ithnen:

“Wenn ihr euch abkehrt, so habe ich von euch (doch) keinen
Lohn verlangt. Mein Lohn obliegt Gott allein. Und mir ist
befohlen worden, einer der Gottergebenen zu sein” (Sure 10,
72).

Der Koran lehrt ausdriicklich, daB seit der Existenz des ersten
Menschen die wahre Religion Gottes die Gottergebenheit, der
Islam, ist und sagt ganz klar:

“Die Religion bei Gott ist der Islam”. (Sure 3, 19).

Deshalb betont der Koran immer wieder, daB die Religion des
Islam im Grunde eine Religion ist, auch wenn sie im Laufe der
Geschichte von verschiedenen Propheten verkiindet wurde; so
heift es z. B. in einem Vers:

“Er (Gott) hat euch von der Religion verordnet, was Er Noah
aufgetragen hat, und was Wir dir offenbart haben, und was Wir
Abraham, Moses und Jesus aufgetragen haben...” (Sure 24, 13)

Deshalb, sagt der Koran, ist es falsch, zwischen den einzelnen
Offenbarungen bzw. Propheten Unterschiede zu machen, da sie
alle von dem Einen Gott geschickt worden sind.

Aus den vorangegangenen Betrachtungen ist klar ersichtlich,
daB nach der Lehre des Islam die Grundlagen aller géttlichen
Botschaften dieselben sind. Alle haben das eine Ziel: den
Menschen zu heilen.
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b) Islam im speziellen, historischen Sinn

Der Begriff “Islam” im historischen, d. h. nicht im
allgemeinen, oben behandelten, Sinne wird als Bezeichnung fiir
diejenige Religion verwandt, die Mohammed 1m 7. Jh. n. Chr.
als Offenbarung von Gott verkiindet hat, und zwar, das wollen
wir jetzt noch einmal betonen, als Bestitigung der
vorangegangenen Offenbarungen und Botschaften Gottes, also
ihre Erneuerung im Sinne einer Wiederbelebung sowie auch als
eine Korrektur all dessen, was an den fritheren Religionen
seitens der Menschen irrtiimlich geiindert worden ist. Der Koran

ist, wie es an verschiedenen Stellen heil3t (u. a. in Sure 29, 51),

“eine Barmherzigheit und eine Ermahnung fiir Menschen, die

glauben”.

Im folgenden sprechen wir iiber Islam in diesem speziellen

historischen Sinn.

Fiir den gliubigen Muslim ist der Islam der ihm von Gott
bereitete, vorgeschriebene Weg. Die Gldubigen, so lehrt der
Koran, erkennen, da3 der Weg des Islam, der Gottergebenheit.

“die Wahrheit von deinem Herrn ist, so daf3 sie daran
glauben und ihre Herzen sich vor lhm demiitigen. Und wahrlich,
Gott fiihrt diejenigen, die glauben zu einem geraden Weg”. (Sure
22, 54).

Was sind nun die wichtigsten Kennzeichen dieses Weges des
Islam? Es sind nicht nur die zwar auch gebotenen #uBeren

religivsen Handlungen. Diese sollen dem Gldubigen dabei

helfen, sein Inneres, sein ganzes Leben zu reformieren. Aber
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Gott schaut, wie es in einem Hadith (einem Ausspruch des
Propheten Mohammed) heiBt, nicht auf die #uBeren Handlungen
und das duBere Aussehen des Menschen, sondern auf sein Herz,
d. h. sein Inneres und seine Intentionen. Wichtig sind, wie es in
einem anderen Hadith heiBt, die Intentionen, die Absichten, die

der Mensch mit seinen Handlungen verfolgt.

Das innerste Leben des Islam entzieht sich jedem Einblick.
Aber der Koran gibt zahllose Hinweise und Zeichen, die darauf
hindeuten, und zu diesen Zeichen gehdren auch die Verse des
Koran. So fordert der Koran den Glaubigen auf, sein Antlitz (d.
h. sein inneres Selbst) auf die Religion zu richten, weil das

religiose Verhalten.

“die natiirliche Art (ist), in der Gott die Menschen erschaffen
hat”. (Sure 30, 30)

Aber wie richtet der Mensch sein inneres Selbst auf die
Religion? Hierzu heiBt es im Koran, der Mensch solle

“sein ganzes Gesicht (also sein ganzes Selbst) Gott
unterwerfen und Gutes tun”. (Sure 2.112)

Wie, so kann man nun weiterfragen, findet der Mensch Gott,
daB er sich ihm unterwerfen kann, und worin bestehen die
erwdhnten guten Taten? Hierzu sagt der Koran, daB man
diejenigen, die auf der Suche nach Gottes Antlitz sind,
gleichgiiltig, wer sie sind, nicht ausstoBen, sondern aufnehmen
solle (Sure 6.52), denn der Koran ist, wie es an einer anderen
Stelle heiBt (Sure 17.82), eine “Barmherzigheit und Heilung” fiir
die, die an Gott glauben. Und wer Gott sucht, glaubt an IThn,
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obwohl er ihn noch nicht “weil” in dem Sinne, wie man
irgendeine Sache weif}. Doch ist dem Menschen ein Mittel
gegeben worden, das ihn bei der Suche nach Gottes “Antlitz”
unterstiitzt, und dies ist seine Vernunft. Diese ist, wie es in
einem Werk des groBen Gelehrten und Mystikers Al - Ghazali‘V
heifdt, ein “Muster vom Lichte Gottes”, d. h. das schopferische
Vermdgen, das dem Menschen gegeben ist, um verantwortlich

vor Gott zu handeln.

Der Muslim folgt dem Weg des Islam, indem er mit seiner
eigenen Vernunft die Zeichen im Koran, in der Sunna (= die
vom Propheten Mohammed iiberlieferten Ausspriiche), tiberall in
der Welt und in sich selbst zu deuten sucht, und zwar in
schopferischer Weise, und danach handelt. Auf diese Weise

verantwortlich. d. h. frei, handelnd bilden sich sein Inneres und

AuBeres zu einer Einheit.

Die ganze Menschheit ist zu diesem Handeln in Freiheit, d. h.
in der Verantwortung vor Gott, der Quelle aller Freiheit,
aufgerufen. Denn Gott ist der Eine Schopfer aller Menschen.
Damit geschah eine Miindigerklirung des menschlichen Geistes,
der aufgefordert ist, in all jenen Fragen, welche die religivsen

Texte nicht eindeutig beantworten, selbstidndig zu entscheiden.

Mit der Religion des Islam war nach der Lehre des Koran die
Reihe der Offenbarungen abgeschlossen. Wie Mohammed selbst
es ausgedriickt hat, war er der letzte fehlende Eckstein in dem
Gebiude (der Propheten).

(1) Al - Ghazali, Die Nische der Lichter, Haburg 1987, S. 10.
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Damit bleibt die Frage nach der Verschiedenheit der
Religionen. Denn wenn auch die Grundlehren der friiheren
Religionen mit dem, was der Islam gebracht hat,
libereinstimmen, so gibt es doch in bezug auf die Gesetzgebung
einen Unterschied zwischen ihnen. Fest steht jedenfalls, daB man
die Religionen am besten als verschiedene Wege betrachtet, die
das gleiche Ziel haben. Alle werden, wie es im Koran (Sure
5,48) heiBt, zu einem “Wettbewerb” um die “guten Dinge”
aufgefordert. Was die unldsbar erscheinenden Streiftragen unter
ihnen angeht, so werden sie nach koranischer Lehre am Ende der
Dinge von Gott aufgeklirt werden. Der Koran l:iBt aber keinen
Zweifel daran, was die erwihnten “guten Dinge”, um die es bei
- diesem Wettbewerb geht, nun eigentlich sind: Es sind die guten
Werke des gliaubigen Menschen. Sie ihrerseits werden, so heiBt

es u. a. in Sure 42, 23, belohnt mit “noch mehr Gutem"'.
2. Das Verhdltnis von Moral und Glaube im Islam

Um die Frage zu beantworten, worin diese “guten Werke” nun
eigentlich bestehen, ist es notwendig, auf das Verhiltnis von
Moral und Glaube im Islam niher einzugehen. Der Islam
verwirft, darauf haben wir schon hingewiesen, eine bloB
duBerliche Anpassung an die religiosen Gebote als Heuchelei. Er
fordert auf zu einer religiosen Transformation des Menschen und

aller seiner Handlungen, d. h. seines ganzen Lebens.

Im Islam bedingen sich Moral und Glaube gegenseitig.
Deshalb sagt ein Hadith: “Frémmigkeit, das ist gutes Verhalten”.
Diese Aussage ist aber, islamisch gesehen, nicht umkehrbar;
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gutes Verhalten allein ist noch keine Frommigkeit. Die Religion
des Islam - und es ist wichtig, dies zu verstehen - kann keinesfalls
auf eine bloBe Ethik reduziert werden, wie das manchmal im
Ubereifer von modemistischen Denkern") versucht wird, welil
man damit nicht nur das Wesen der Religion auflosen, sondern
gleichzeitig der Ethik ihre Grundlage entziehen wiirde. Dies
wollen wir in den folgenden Erdrterungen nachweisen, die eine

Ahnung von der Spannweite der islamischen Ethik erwecken

sollen.

Dariiber hinaus ist meines Erachtens das richtige Verstehen
der islamischen Morallehren eine unabdingbare Voraussetzung
fiir jede religiose Wiederbelebung im Islam. Dies wird besonders
deutlich am Verhiltnis von Moral und Glaube. Die scheinbare
Einfachheit der islamischen Morallehren verbirgt eine in
Wirklichkeit  sehr  komplexe  Struktur, was  damit
zusammenhingt, dal hier die menschliche Fretheit mit im Spiel
ist, daf sie mit einbezogen ist. Die Frage, die ich hier kldren will,
ist, warum es manchmal so dargestellt wird. als sei die Moral die
Bedingung fiir den Glauben und ein anderes Mal ganz deutlich
erklart wird, daf3 der Glaube die Bedingung fiir die Moral ist.

Wie lafit sich dieses (scheinbare) Paradoxon auflgsen?

Erstens: Die Moral bildet die Voraussetzung fiir den Glauben.
So heifit es z. B. in einem Hadith: “Tu deinem Nachbarn Gutes,
so wirst du ein Gldubiger” und in einem anderen: “Wiinsche den

Menschen, was du dir selbst wiinscht, so wirst du ein Muslim”.

(1) Z. B. von Bassam Tibi, Die Krise des modernen Isiam, Miinchen 1981, S. 9.
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Zweitens: Andererseits lehrt der Koran als Grundlage aller
Religion und als Grundlage aller Moral den Glauben. Und den
Glauben schenkt Gott, wie der Koran sagt, wem Er will. Denn
nur Gott kennt das innerste Herz jedes Menschen. ““Denen, die
glauben”, sagt der Koran, “und die guten Werke tun, wird der
Erbarmer Liebe bereiten”: Und an anderer Stelle:

“Und er erhort diejenigen, die glauben und die guten Werke
tun und gibt ihnen noch mehr von seiner Huld”. (Sure 42.26)

Umgekehrt sind die Taten desjenigen, der den Glauben
leugnet, wertlos, sagt ein anderer Vers, “und im Jenseits gehort

er zu den Verlierern” (Sure 5,5).

Drittens: Dieses scheinbare Paradoxon im Verhiltnis von
Moral und Glaube wird aufgelost. wenn man es mit der
islamischen Lehre vom Menschen in Verbindung setzt. Hierach
besitzt jeder Mensch das ihm im Herzen angeborene Wissen, daf
seine Bestimmung Gottergebenheit ist. Gott ist uns. wie der
Koran (Sure 50.16) sagt., niher sogar als unsere Halsschlagader.
Der Mensch kann dieser Bestimmung folgen oder sie ablehnen.
Derjenige, der, von Gott dazu aufgefordert, Gutes um seiner
selbst willen tut. durch sein Herz dazu bewegt, dieser Mensch
wird ein Muslim. Denn der wahre Muslim ist der, der aus seinem
innersten Herzen heraus. dem Sitz der Gottergebenheit, handelt
und lebt. Dieser Gliubige weiB sich in der stindigen Gegenwart
Gottes. Von dieser Perspektive her gesehen, der Perspektive des
Gldubigen, sind die guten Werke Gottesdienst. Deshalb sagt ein
Hadith: “Du sollst Gott dienen, als wiirdest du ihn sehen, denn
wenn du Thn nicht siehst, er sieht dich gewif3”.
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Der Koran ist - wie schon zitiert - eine Barmherzigkeit und
eine Ermahnung fiir die, die glauben. Er eninnert daran, da Gott
sich zur Barmherzigkeit verpflichtet hat (Sure 6, 12; 6,54). Der
Mensch, der gemiB seiner Bestimmung Gottes Stellvertreter auf
der Erde ist, hat deshalb als Richtschnur fiir sein Handeln die
Barmherzigkeit, d. h. die gottliche Gerechtigkeit.

Der Koran fordent nicht dazu auf, zu wissen, was das Gute
nun eigentlich ist, sondern dazu. das Gute zu tun. Nur Gott weiB,
was in jedem Augenblick das Gute, d. h. der unter den vielen
Werten zu wihlende Wert, ist. Nur Gott ist im Besitz der
Wahrheit. Uns ist aufgegeben. danach zu streben. Geduld zu
zeigen und in gemeinsamer Beratung beides anzustreben. Daher
ibergibt sich der Glaubige verstrauensvoll der géttlichen Leitung
und bittet darum. Entsprechend heiBt es in einem Hadith: “Frage
dein Herz und kiimmere dich nicht darum. was die Leute sagen”.

Nachdem wir hier ein Beispiel einer Interpretation der
Morallehren des Korans und der Sunna gegeben haben, wenden
wir uns nun allgemein der Frage der Interpretationen des Islam

Zu.
3. Uber die Entstehung der verschiedenen Interpretationen:

Wir haben bereits erwéhnt, da es zwischen den Religionen in
bezug auf die Gesetzgebung Unterschiede gibt, nicht aber in
bezug auf die Glaubens - and Morallehren. Die Glaubenslehren
des Islam sind der Glaube an Gott, Seine heiligen Biicher, Seine
Gesandten und das Jenseits. Die S#ulen des Islam sind nach
einem Ausspruch des Propheten: Das Glaubensbekenntnis (der
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Glaube an den Einen Gott und daran, daB Mohammed sein
Prophet ist), das fiinfmalige tigliche Gebet, das Fasten im Monat
Ramadan, Almosengeben und die Pilgerfahrt nach Mekka. Alle
Muslime in den verschiedenen Lindern und wihrend der
gesamten Zeit der islamischen Geschichte sind sich tiber diese
Grundpfeiler des Islam, die unverindert gleich geblieben sind,
einig.

Die Gesetzgebung des Islam (Scharia = Shari’a) in bezug auf
die weltlichen Angelegenheiten entspringt urspriinglich den
Verhiltnissen in der Zeit ihrer Entstehung und ist, wie eine nihere
Untersuchung zeigen wird, prinzipiell auf eine Weiterentwicklung
angelegt. Der Islam ist, wie unsere Erorterungen zu zeigen
versuchten, kein abstraktes Gebilde, sondern eine gelebte Religion.
Er gibt dem Menschen Anleitungen zu seiner Entwicklung zum

vollen Menschsein in der Verantwortung vor Gott.

Da die Menschen und die Zeiten. in denen sie leben und damit
auch die an sie gestellten Anforderungen sich dndern. ist die Form
ihres Lebens im Islam verschieden. Im Zusammenhang mit dem
Wechsel der Zeit - und Ortsumstinde entstehen daher immer
wieder neue Deutungen und Interpretationen des Islam und ist
eine religiose Wiederbelebung notig. Nach einer islamischen
Uberlieferung erscheint deshalb in jedem Jahrhundert ein
Erneuerer des Islam.

Der Bereich der Interpretationen des Islam ist allumfassend,
denn zu neuen Interpretationen und Deutungen werden alle

Fachleute in allen Gebieten aufgefordert, damit sie den
Anforderungen der sich indernden Lebensumstinde und
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Zeitverhiltnisse gewachsen sind und konstruktive Losungen der
anstehenden Probleme finden koOnnen. Die verschiedenen
Interpretationen des Islam. die bislang im Laufe der Zeit
entstanden sind, lassen sich vereinfachend in drei Gruppen

einteilen:

Die erste Gruppe, die Traditionalisten, fiihlt sich bemiiBigt,
die Unverinderlichkeit der Lehren des Islam zu verteidigen; sie
bildet die orthodoxen Lehren heraus. Sie ist fortwidhrend damit
beschiftigt, den Weg zu Gott, wie ihn Koran und Sunna aufweisen,

als den einzigen und unverinderlichen Weg darzustellen.

Die zweite Gruppe, geschichtlich vor allem durch die
islamische Mystik, den Sufismus vertreten, zeigt, dal dieser Weg
zu Gott doch nach der islamischen Glaubens - und Morallehre
nur von dem, der wirklich glaubt. beschritten werden kann. Sie
lehrt,! “daB ihr Weg nur durch die Verbindung von Theorie und
Praxis nachvollziehbar ist”, wie uns der grofle Philosoph Al -
Ghazali mitteilt®®. Und iiber das Resultat dieses Weges schreibt
Al - Ghazali, der selbst einer der groBten islamischen Mystiker

war:

“Der Ertrag ihrer Tatigkeit besteht darin, die Hindernisse fiir
die Entfaltung der Seele zu beseitigen und sich iiber ihre
verwerfliche Gesinnung und ihre bosen Eigenschaften zu erheben,
um so das Herz von all dem, was auBer Gott ist, zu befreien und

es mit der (stindigen) Anrufung Gottes zu schmiicken”.

(1) Al-Ghazali, Die Nische der Lichter. Hamburg 1987, S. 10 .
(2) Siehe hierzu auch Mahmoud Zakzouk. Al Ghazalis Philosophie 1m Vergleich
mit Descartes. Frankfurt. 1992
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Die dritte Gruppe, die Rationalisten, unter denen der berithmte
Philosoph Ibn Rushd eine fiihrende Stellung einnimmt. dagegen
betont die Rolle der Vernunft bei der Auslegung und Interpretation
der religiosen Texte.

Zu diesen drei Hauptgruppen kommt noch eine andere
Gruppierung, die aus politischen Griinden entstanden ist: Die
Spaltung in Sunniten und Schiiten. DaB diese letzere Spaltung
aber nicht wirklich die Grundlage des Islam selbst betrifft, wird
allzuoft iibersehen.

Es lieBen sich noch andere Untergruppierungen auffiihren, auf
die wir aber im Rahmen der vorliegenden Erorterungen nicht
eingehen konnen. Es geniigt, darauf hinzuweisen, daB kurze Zeit
nach der Entstehung des Islam, unter den abbassidischen
Herrschern, die Bliitezeit der islamischen Kultur einsetzte und sich
iiber mehrere Jahrhunderte hinweg erstreckte. In ihrem Verlauf
entstanden die verschiedensten Rechtsschulen, darunter auch die
heute noch bestehenden vier Rechtsschulen im sunnitischen Raum.
Auflerdem entwickelten sich die verschiedenen theologischen und
philosophischen Richtungen. Was ist aber nun, konnen wir fragen.
die grundsitzliche Erkenntnismethode aller Interpretationen des

Islam?
4. Ihre Erkenntnismethode:

Allen Interpretationen (insbesondere denjenigen  der
Rechtsschulen) liegt eine Auslegung von Koran und Sunna
zugrunde. Denn es heif3t im Koran:

“O ihr, die ihr glaubt, gehorchet Gott und dem Gesandten
und den Zustdndigen unter euch’. (Sure 4, 59)
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In diesem Sinne ist es zu verstehen, wenn man sagt, daB die
eigene, selbstindige verniinfige Uberlegung und geistige
Anstrengung, auf arabisch: der Idjtihad, die allen Interpretationen
des Islam zugrundeliegende Erkenntnismethode ist. Am Beispiel
der Methoden der islamischen Rechtslehre (Scharia) wollen wir
die Rolle des Idjtihad noch einmal niher verdeutlichen. Die
Gesetzeswissenschaft des Islam ( Fikh) benutzt fiir ihre Deduktion
der gesetzlichen Normen vier sogenannte Wurzeln: 1. den Koran,
2. die Sunna, 3. kiyas, d. h. Analogieschliisse. und 4. idjma (=
Ubereinstimmung).  Idjma,  wortlich:  Ubereinstimmung,
consensus, ist die Ubereinstimmung der Mudjtahidin im Volk, d.
h. derjenigen, die befihigt sind. Idjtihad zu betreiben. Ziel der
islamischen Rechtsprechung ist - allgemein betrachtet - die
Sicherstellung und der Schutz von fiinf Giitern fiir die Mitglieder
der islamischen Gemeinschaft. nimlich 1. des Lebens, 2. der
Vernunft, 3. der Religion, 4. des Eigentums und 5. der Familie.
Der Idjtihad ist aber, wie wir schon sagten, nicht nur bei
Rechtsfragen, sondern bei allen Fragen des Lebens. also auch bei
allen sozialen., gesellschaftlichen und poliuschen Fragen
anzuwenden. In diesem Sinne wurde das unabhingige, freie
Denken, das sich nicht auf Autorititen stiitzt, daher zu Recht von
dem berithmten islamischen Denker Igbal (gest. 1938) als das

dynamische Prinzip des Islam bezeichnet.

Und damit wollen wir uns nun dem brennendsten Problem
zuwenden, namlich der Frage, wie der Islam zu den Problemen
der gegenwartigen Gesellschaft steht. Diese Frage wird heute
heftig diskutiert und erortert. am heftigsten aber innerhalb der
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muslimischen Welt selbst, da diese seit langer Zeit tagtiglich mit
zahllosen und #uBerst verwickelten Problemen innerhalb ihrer
Gesellschaft konfrontiert wird, die sie praktisch und konstruktiv

bewiltigen muB, wenn sie iiberleben will.
3. Der Islam und die Probleme der gegenwiirtigen Gesellschaft

Zundchst mochte ich darauf hinweisen, daB die Muslime,
wenn sie den Lehren des Islam folgen. fihig sind, ihre
gesellschaftlichen Probleme zu 16sen. Dies habe ich mit meinen
vorangehenden Ausfiihrungen zeigen wollen. Denn es ist ein
reines Vorurteil, das leider auch in einer der jiingsten
orientalistischen Untersuchungen iiber den Koran'" wieder
einmal zu finden ist, zeigen zu wollen, daB der Islam die Ursache
sei fiir eine gewisse passive Haltung und die unproduktive
Einstellung der Muslime. Der Koran. so wird hier behauptet.
setze angeblich “den Handlungsméglichkeiten des Menschen
enge Grenzen”. Der Mensch, so wird in Verkennung der
islamischen Lehren unterstellt, habe “in Ausfiilhrung des
gottlichen Willens, nicht in Verfolgung eigener Zielsetzungen”
zu handeln. Dazu ist zu sagen, daB, wie unseren obigen
Erlauterungen zu entnehmen ist, der Islam ganz im Gegenteil
eine zur selbstindigen, verantwortlichen Aktion aufrufende
Religion ist, welche die Verantwortung fiir die ganze Welt in die
Hinde der Menschen legt. Die Rettung der Seele geschieht nach
der Lehre des Islam durch das verantwortliche, gerechte und
barmherzige Handeln des Menschen in der Welt. Warum sollte
also derjenige, der als Stellvertreter Gottes zum Hermn iiber
diese Welt eingesetzt ist, passiv und unproduktiv sein, da er doch

(1) Angelika Neuwirt in : Weltmacht Islam, Miinchen 1988, S. 80.
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die Verantwortung fiir alles iibernommen hat und gemiBl den
gottlichen Anweisungen, im Geiste der Barmherzigkeit und
Gerechtigkeit zu handeln hat? In diesem Sinne fragt auch der

Koran:

“Warum wollt ihr denn nicht um Gottes willen und (um) der
Unterdriickten (willen) kidmpfen, (jener) Mdanner, Frauen und
Kinder..” (Sure 4.75)

Von diesen Ausfiihrungen her wird klar, da3 man die Ursache
fiir jede Passivitdt und Unproduktivitit innerhalb der islamischen
Welt heute nicht im Islam, sondern woanders zu suchen hat.
Eine ebenso einseitige Auffassung iiber den Islam wurde in einer
anderen vor kurzem erschienenen Untersuchung iiber den “Islam
heute” mit der Behauptung vertreten'!), der Islam sei in den
Augen “vieler fithrender muslimischer Gelehrter” recht
eigentlich “ein das ganze lLeben und sdmtliche islamische
Gesellschaften umfassendes Normennetz”. Hier haben wir also
ein typisches Beispiel fiir das alte Vorurteil, dal3 der Islam weiter

nichts als eine Gesetzesreligion sei.

Es lieBen sich noch viele andere Beispiele fiir alte Vorurteile
aufzdhlen, die in neuen Abhandlungen unentwegt als
Museumsstiicke auftauchen. Aber wir wollen uns jetzt mit der
wichtigeren Frage beschiftigen. was der Islam iiber die
gesellschaftliche Ordnung grundsitzlich zu sagen hat. Wie auch
ein fithrender Orientalist kiirzlich formulierte'®, dient nach den
Lehren modemer islamischer Reformer bei der Losung der
Probleme der modernen Welt als Richtschnur das Interesse der

(1) Amold Hottinger in : Weltmacht Islam, Minchen 1988. S. 261 .
(2) Fritz Steppat in : Weltmacht Islam, Miinchen 1988, S. 425



Gemeinschaft der Gldubigen und als Verfahren der Konsensus der
Gemeinschaft, der neue Entscheidungen herbeifiihren kann. Wie
aus dieser Aussage und auch aus meinen obigen Ausfiihrungen zu
entnehmen ist, ist das “Netz der Normen”, wenn man diesen
poetischen Ausdruck beibehalten will, also offen.

Wir wiederholen in einer Zusammenfassung, was unseren
bisherigen Erorterungen zu entnehmen ist: Der Kern der
islamischen Gesellschaftsordnung ist keine von auBen (auch nicht
von einem “transzendenten Gott”)) aufgezwungene, die Initiative
des einzelnen lihmende, starre Anordnung von Gesetzen, die
mechanisch zu befolgen sind, sondem der Kern der islamischen
Gesellschaftsordnung sind die einzelnen, verantwortlich vor Gott
frei handelnden Gliubigen. Daher ist die ideale islamische
Gesellschaftsordnung eine dynamische, lebendige Ordnung, in der
grundsitzlich fiir alle Menschen Platz ist und die Moglichkeit
besteht, ein schopferisches, ihrer Wiirde als frei verantwortlich
entscheidende Personen gemiBes Leben zu fiihren. Das ist das
Ideal.

Aber wie sieht die Wirklichkeit in den islamischen
Gesellschaften aus? Gegenwirtig lassen sich im islamischen Raum
beziiglich der Frage der praktischen Bewiltigung der anstehenden
gesellschaftlichen Probleme vor allem drei Hauptrichtungen
anfithren, wobei wir aber moglichst vermeiden méchten, voreilige
einseitige  Etikettierungen, die mit Schlagworten arbeiten,
vorzunehmen. Denn wer ist eigentlich der vorbildlichere Moslem,
derjenige, der den Islam in der islamischen Welt vermiit, oder der,
der die Vorbildichkeit der islamischen Welt behauptet?

(1) Siehe hierzu auch Rudolph Peters in: Der Islam in der Gegenwart, Miinchen
1984, S. 91.
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a) Die erste Hauptrichtung, die Traditionalisten. will prinzipiell
nur an den alten Losungen festhalten. Sie vermeidet alle
Versuche, die neu entstandenen Realititen der modemnen Zeit zu

verstehen und ignoriert sie.

b) Die Sdakularisten bilden die zweite Hauptrichtung. Sie
verfallen in das entgegengesetzte Extrem, schieben ihre eigene
kulturelle Vergangenheit von sich weg und suchen eine Losung
auBerhalb der islamischen Welt. und zwar bei den Marxisten
oder anderen modernistischen Ideologien der westlichen Welt.
Sie sind Modernisten, obwahl die westliche Welt sich selbst
mehr oder weniger bereits als ..postmoderne™ Welt versteht und

modernistischen Richtungen gegeniiber kntisch eingestellt ist.

Zu diesen islamischen Sikulansten, die sozusagen das Kind
mit dem Bade ausschiitten, sind auch jene Richtungen zu zihlen,
die den Islam auf eine reine Ethiklehre reduzieren wollen, wobei
ihnen aber der Islam aus der Hand gleitet, wie das aus unseren
obigen Darlegungen iiber das Verhiiltnis von Glaube und Moral
im Islam Kklar ersichtlich ist. Als Folgen dieses extremen
Sikularismus entwickelten sich notwendigerweise
verschiedenste Formen der Entfremdung und Entwurzelung auf

religioser und kultureller Ebene.

Von den extremen Sikularisten sind natiirlich alle diejenigen
Sidkularisten zu unterscheiden, welche die Religion nicht
prinzipiell ausgrenzen. Aber insofern, wie sie nicht bereit sind,
als Ausgangspunkt fiir ihre Uberlegungen und Entscheidungen
den Islam zu nehmen, haben sie doch die Religion zwar nicht

direkt abgelehnt, aber beiseitegeschoben.



¢) Die dritte Hauptrichtung ist konzentriert in allen
islamischen ~ Erneuerungsbemiihungen. Sie vermeidet die
Ubertreibungen der beiden ersten Hauptrichtungen, ohne aber
deren Ziele aus den Augen zu verlieren, nimlich zum einen die
Tradition zu bewahren und zum zweiten zu versuchen, die
Probleme der modernen Welt auf konstruktive Weise zu 16sen.
Sie wollen also nicht auf das islamische Erbe verzichten, sind
aber auch nicht bereit, sich sklavisch alten Losungen
auszuliefern. Damit vermeiden sie vor allem die drei
hauptsichlichsten Fehlurteile iiber den Islam, nimlich erstens
eine bloBe sogenannte Gesetzesreligion zu sein, zweitens eine
rein spirituelle, weltfremde Religion zu sein und drittens, die
Ursache fiir alle Probleme der islamischen Gesellschaft zu sein;
auch z. B. fiir all jene Probleme, die sich eindeutig darauf
zuriickfiithren lassen, daB man den Islam beiseitegeschoben und
kritiklos vom Westen Systeme wie den Nationalismus und

Sozialismus iibernommen hat.

Diese Kritiklosigkeit gehort zu den Folgen des Kolonialismus,
der zu einer Desorientierung und Demoralisierung fiihrte,
nachdem der Islam seine kulturbildende Funktion zum grofBten
Teil bereits eingebiifit hatte. Einen Ausweg aus dieser Lage, die
auch heute noch nicht véllig iiberwunden ist, konnte nur eine
Selbstbesinnung darauf geben, aus welchen Griinden man
seinem eigenen kulturellen Erbe untreu geworden war. Und
deshalb wandte sich bereits im vergangenen Jahrhundert die
islamische Erneuerungsbewegung gegen die zersetzendenden

modernistischen Einfliisse.
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Fiihrende Personlichkeiten dieser Richtung sind Afghani
(1839-1896) und Mohammed Abduh (1849-1905) sowie dessen
Schiiler. Alle diese Reformer betrachteten. wie richtig festgestelit
wurde,!) die Reform der Religion (als den) Hebel des
gesellschaftlichen und politischen Wandels.” Mohammed Abduh®
glaubte,daB es notwendig wire, die islamische Glaubenslehre von
Fehlern zu befreien, die sich durch falsche Interpretationen
eingeschlichen hitten. Wenn man das tite, konnte ein
grundlegender Wandel im Leben der Muslime erreicht werden.
wenn sie niamlich gemidll diesen von Interpretationsfehlern
befreiten Glaubenslehren lebten. so daB schheBlich die gesamte
Gemeinschaft der Gldubigen von dieser Wandlung betroffen

werden wiirde.

Bei seiner Untersuchung der islamischen Rechtslehren
unterschied er zwischen jenem Teil. der sich mit den religiosen
Pflichten beschiftigt und der unverinderbar ist, und jenem anderen
Teil, der sich mit den weltlichen Angelegenheiten beschiftigt und
der grundsitzlich neuen Interpretationen zuginglich ist, da es
hieriiber nur allgemeine Grundsitze im Koran und der Sunna gibt,

wie Mohammed Abduh es formuliert'.

Die modemen islamischen Reformer bemiihten sich,
verniinftige Losungen fiir die gesellschaftlichen Probleme zu
finden, und zwar in der Weise. da3 sie sich nicht einfach
einseitigen herrschenden Modestromungen anschlossen, sondern
sich bemiihten. diese kritisch in ihrer Beziehung nicht nur zur

(1) Rudolph Peters. a. a. O.. S. I11.
(2) Ebd. S. 124.
'3) Ebd. S. 126.



Gegenwart, sondern auch zu den Erfahrungen der Vergangenheit
und den Forderungen der Zunkunft zu betrachten. Doch haben
sie die erhoffte Wandlung der Gesellschaft nicht in der Weise,
wie sie es sich vorgestellt hatten, bewirken kénnen. Mohammed
Abduh versuchte zwar nachzuweisen, daB eigentlich kein
grundsitzlicher Widerspruch zwischen den Werten der
modernen Zivilisation und dem Islam bestiinde, doch die neue
politische Elite iibertrieb und meinte, es bestinde sogar ,.eine
vollstindige Wesensgleichheit zwischen beiden”.

Dies ging so weit, daB man schlieBlich den Islam “sozusagen
im modernen Denken” aufloste!!). Man setzte ihn gleich” mit
alligemeingiiltigen Werten wie Gleichheit der Menschen,
Demokratie, geistige Freiheit, Vemunftbetonung, Fortschritt™.
Wie wir aber oben ausfiihrlich auseinandergesetzt haben, kann
man den Islam nicht auf die Ethik, auf eine Lehre von ethischen
Werten, reduzieren, auch nicht auf eine politische. spirituelle
oder humanistische Lehre, ohne daB der Islam bei diesem
Vorgang der Reduzierung aus den Hinden gleitet. Daher besteht
fiir uns heute nach wie vor das Problem, daB die islamischen
Gesellschaften solche Schwierigkeiten haben, sich der modernen
Welt unter Beibehaltung ihres kulturellen Erbes. d.h. ihrer
Identitit, anzupassen.

Wenn wir dieses Problem losen wollen, miissen wir meines
Erachtens bei unseren Betrachtungen und Bemiihungen vor
allem zwei Tatschen beachten:

Erstens hat es sich gezeigt, daB Losungen zunéchst innerhalb
des Rahmens der eigenen Kultur gesucht werden miissen. Sie

(1) Ebd. S. 129.
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miissen den Wurzeln der eigenen Kultur entsprieen, weil sonst
eine Entfremdung entstehen kann. Aber wie “macht” man eine
Verwurzelung in der eigenen Kultur? Die Antwort ist einfach
(und zugleich sehr verwickelt): Die Kultur entspringt (wie
neueste Forschungen bewiesen haben) der Religion. Daher ist
die Anwort klar: Zuriick zur Religion! Hierzu fordert ja auch der
Islam auf. Ein Muslim bekommt auf diese Frage also von der
neuesten Kulturwissenschaft die gleiche Antwort wie von seiner

Religion.

Im Rahmen solcher Uberlegungen iiber die zentrale Rolle der
Kultur hat sich auch das Berliner “Haus der Kulturen der Welt”
in dieser Vortragsreihe die Aufgabe gestellt, die eigentiimlich
lebendige Funktion einer jeden Kultur herauszustellen; und diese

Absicht ist meines Erachtens sehr begriiBenswert.

Die zweite Tatsache, auf die ich in diesem Zusammenhang
hinweisen mochte, ist folgende: Die Verwurzelung in der
eigenen Kultur bedeutet ja nicht, sich anderen Kulturen
gegeniiber verschlieBen zu miissen, sondem bewirkt im
Gegenteil eine grundsitzliche Aufgeschlossenheit. Wenn wir

hierzu den Islam befragen, so sagt uns etwa ein Hadith:

“Die Weisheit sucht der Glaubige tiberall da, wo er sie finden

kann; und er nimmt sie, unabhéngig davon, wo er sie findet:'

Bereits der beriihmte islamische Philosoph Ibn Rushd
(1126-1198) hat darauf hingewiesen, daB das Studium der
Biicher der fritheren Gelehrten (gemeint sind hier die Gelehrten
der vorislamischen Zeit) eine religiose Pflicht sei.
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Und wenn wir den Koran zur Aufgeschlossenheit gegeniiber
anderen Kulturen befragen, teilt er uns folgendes mit: Die
Verschiedenheit der Gruppen der Menschen, dh. die
Verschiedenheit der Kulturen, soll gemiB dem Schopfungsplan
die Menschen dazu motivieren, einander kennenzulernen. Dies
st das Ziel der Schopfung.

Gehen wir zuriick in die Gegenwart, so sehen wir iiberall das
Bediirfnis wach werden, in ein echtes Gesprich mit den Partnern
anderer Kulturen einzutreten; man beginnt zu verstehen, daB nur
so eine echte Zusammenarbeit fiir unsere gemeinsame Welt
mdoglich ist. Auch die islamische Welt hat die Verpflichtung, zu
lernen, hat der islamischen Forderung nachzukommen und ihren
Horizont zu erweitern. Nur dadurch konnte eine Renaissance,
eine Wiedergeburt des islamischen Geistes moglich werden, der
bereits einmal bewiesen hat, daB Aufgeschlossenheit gegeniiber
anderen Kulturen zu einer iiberragenden Kulturbliite fiihren
kann.Wir alle miissen uns dazu bereiterkliren, zu lernen. Ein
Hadith fordert z.B. dazu auf, daB man, wenn man lernen will,
gegebenenfalls das Wissen sogar in China suchen soll. Aber das
Problem ist, daB hierzu eine Interaktion zwischen den Kulturen
im Geiste echter Toleranz die Voraussetzung ist sowie der
allgemeine Wille zu einer friedlichen Koexistenz mit anderen
Kulturen.

Von diesen Uberlegungen her sollte es beispielsweise
selbstverstiandlich sein, daB man nicht gleich alle Muslime, die
zundchst eine islamische Losung fiir die Probleme ihrer
Gesellschaft suchen, als”"Fundamentalisten” abstempelt und
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beschimpft, nachdem der “Fundamentalismus” zum modernen
Feindbild erklart worden ist. Unter Fundamentalismus kann man

doch, genau gesehen, zwei vollig verschiedenen Dinge verstehen:

Erstens kann man unter Fundamentalismus den legitimen
Riickblick auf die Grundlagen der eigenen Kultur verstehen, der
gekoppelt ist mit dem Versuch einer Wiedereinwurzelung in ihr,
und damit einen Vorgang und ein Bemiihen, welche wir iiberall

in den verschiedenen Kulturen beobachten koénnen.

Zweitens kann man unter Fundamentalismus Terrorismus und
- als dessen Ursache - Fanatismus verstehen, und damit
gleichfalls Erscheinungen, die ebenfalls weltweit verbreitet sind.
Einerseits werden diese negativen Erscheinungen vom Islam
selbst grundsitzlich und vollstdndig abgelehnt. Andererseits ist
es unverstandlich, warum man diese weltweit verbreiteten
politischen Erscheinungen allein der islamischen Welt zur Last
legen will, die jedenfalls nicht bereit ist, den Siindenbock zu

spielen.

Jeder Form von Intoleranz. wo immer sie auch auftritt, ist
liberall entgegenzuhalten, daB echte Kultur den Geist der
Toleranz entwickelt, und zwar als Folge der eigenen Inregritdt.
Der Mensch erhilt Integritédt nur dadurch, dal er sich in dem von
ihm anerkannten Rahmen seiner Kultur frei bestimmt und sich
nicht durch fremde. von auBlen iibernommene Ideologien
bestimmen 1aBt. Nur diese selbsterarbeitete Integritit ermoglicht
nach islamischer Lehre ein wirklich verantwortungsvolles
Handeln. Aber sie gebietet auch echte Toleranz, da sie ihrem
Wesen nach jedes parteiliche Denken und jede Heuchelei
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ablehnt. Ein Hadith auBert sich iiber parteiische Einstellungen
folgendermaBen:

“Der schlimmste Mensch ist der Mensch mit zwei Gesichtern.
Er begegnet den einem mit einem Gesicht und begegnet den
anderen mit einem anderen Gesicht”.

Denn die islamische Lehre von der Verantwortung bezieht
diese auf die gesamte’ Menschheit, nicht nur auf einen
bestimmten Clan oder Mitglieder einer bestimmten Kultur.
Deshalb heit es im Koran auch. daB, wenn jemand einen
Menschen gerettet hat. dies so ist, als ob er die ganze Welt
gerettet habe, daB aber auch, wenn jemand einen Menschen
ermordet hat, dies so ist, als ob er alle Menschen ermordet habe.

Auf das Gebiet der Politik iibertragen bedeutet das, dal dem
Ziel, Gerechtigkeit fiir alle zu schaffen, die stindige
Aufforderung zur Friedensbereitschaft an die Seite gestellt
werden muB, damit gerechte Losungen erarbeitet werden
konnen. Was die Konstituierung der islamischen Regierung
betriff, so muB sie aus Fachleuten bestehen und darf nicht gegen
islamische Richtlinien verstoBen. Sie mul3 sich das Grundprinzip

derGerechtigkeit fiir alle stindig vor Augen halten.

DaB zweifellos viele Regierungen in der islamischen
Geschichte und auch heute in den islamischen Lindern sich
hdufig nicht an die islamischen Richtiinien gehalten haben, ist
eine andere Sache. Denn in diesem Aufsatz werden die Lehren
des Islam dargestellt, aber nicht die Defekte der muslimischen
Gesellschaften, welche die islamischen Lehren hiufig entweder
verfilscht, miBverstanden oder ignoriert haben. Niemand weif3
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besser als die Muslime selbst um die zahllosen komplizierten
Probleme und tragischen Widerspriiche ihrer Gesellschaft, die
sie am eigenen Leib erfahren. sowie die fast uniiberwindlich
scheinenden Schwierigkeiten, wie praktisch zu 16sen. Allerdings
weiBl auch niemand besser als wir, welche Verantwortung wir
mit jedem Schritt, den wir bei der Bewiltigung dieser Aufgaben

machen, auf uns nehmen.

Daher lehen wir allzu leichte und vorschnelle Losungen ab.
Wir horen deshalb mit Respekt jene Stimmen aus der westlichen
Welt, die Verstindnis zeigen fiir unsere Welt und ihre Eigenart
und nicht gewillt sind, sie vorschnell zu verurteilen. So spricht
z.B. einer der hervorragendsten Orientalisten V) von der
“Spannweite des Islam” sowie von der “Vielfalt der den
Muslimen gegebenen Maoglichkeiten, sich mit den Problemen
der modernen Welt auseinanderzusetzen, ohne die Basis ihrer
Religion zu verlassen”. Und mit Dankbarkeit horen wir ihn
sagen, dal3 es” sehr zu wiinschen (sei), dall eine historische
Situation geschaffen wird, in der die Muslime sich in ihrer
Religiostdt und in ihrer Identitidt nicht mehr bedroht zu fiihlen
brauchen, so daf3 sie von jenen Moglichkeiten in aller Freiheit

Gebrauch machen koénneA®?).

Die historische Situation, von der er hier spricht, zu schaffen,
ist auch nach Meinung der Muslime unsere gemeinsame
Aufgabe. Wir leben heute alle in der “modernen Welt”

zusammen, und wir alle bauen mit an der Ordnung fiir diese

(1) Fritz Steppat, a. a. O. S. 425.
(2) Ebd.
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Welt, damit sie iiberleben kann. So lange, wie dem Islam diese
Funktion zugestanden wird, namlich Versuche zu unternehmen,
die gesellschaftlichen Verhiltnisse immer mehr in Richtung auf
immer groBere Gerechtigkeit zu verbessern, so lang ist der Islam
lebendig. Vorbildlich dachte der beriihmte islamische
Rechtsgelehrte Abu Hanifa, der die Aufgeschlossenheit zum
Prinzip seines Denkens erklirt hat, als er sagte: “Unsere
Auffassungen (die wir durch geistige Anstrengung - Idjtihad
erreicht haben) sind das beste, was wir erreichen konnten. Wenn
jemand uns etwas besseres bringt, werden wir es akzeptieren.
Wir Muslime glauben, daB das letzte Wort noch nicht gesrochen
ist, und dem, der sucht und sich bemiiht , eroffnen sich immer
wieder neue Horizonte. Der Koran sagt dazu:

“ Wenn das Meer Tinte fiir die Worte meines Herrn wdre,
wiirde das Meer zu Ende gehen, bevor die Worte meines Herrn
zu  Ende gehen, auch wenn wir noch einmal soviel
hinzubrdchten”. (Sure 18,109).
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