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. UllAmﬁ ersfen Freitag jeden Monats, abends
5 T, finden in der Moschee am Fehrbelliner Platz Vor-
Tage stait. Giste herzlich willkommen,

Die Deutsch—Muslimische Gesellschatt.

L3

Sal.:t: Jeldem Fr’eitag, mitt;{gs um 1% Uhr, findet
-al-Jumu’ahn (Freitaggebet) in  der

Moschee am Fehrbelli
. ell .
willkommen. iner Platz stgtt. Muslims herzlich

L]

An jedem Freitag,

U“tefrichtsstunde_ Iébends 8 Uhr, arabische

m Hause bhej der Moschee.

Der Ramadhan-

am 19,

Ram:d/l.::n:?z utnd endet am 17, Februar mit dem

Monat  vorgeney .sb (18. Februar). Bei dem fiir diesen

achten, gt _m?.enen Fasten ist es nodtig, darauf zu
y dall man dje Abendmahlzeit erst nach Sonnenunter-

8ang, die Morgenmahlzejt 5 .
nich i
SOnnenaufgang einnimmt, t spater alg eine Stunde vor
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7. Jahtgang  Shaban-Rhamadan 1349 A.-H. Januar 1931 Heft 1

ZUM JAHRESBEGINN 1931

ACHDEM im abgelaufenen Jahre auch die Inneneinrichtung der

Moschee volistindig fertiggestellt worden ist und die Gebetteppiche

auf den FuBboden gebreitet worden sind, beginnen wir unsere regelmiBigen

Frcitagsgottesdienstc, zu denen wir alle Muslims herzlich willkommen heien.

Eine kurze Betrachtung des Imams der Moschee {iber die Bedeutung des

Freitaggebetes wird allen unseren Freunden aus diesem Anlaf willkommen
sein. Sie leite deshalb den peuen Jahrgang ein.

DIE BEDEUTUNG DES FREITAG-GEBETES
VON 8. M. ABDULLAH

S werden die Verse 62 :9—11 aus dem heiligen Quran rezitiert. An

sie kniipfen wir folgende Betrachtungen: Der Mensch ist ein ge-
selliges Wesen und braucht zu seinem Gliick und Gedeihen die Gemeinschaft.
Wenn der Islam dic Religion der Menschlichkeit ist, so mu er imstande sein,
uns auch dic notigen Gesetze fir das menschliche Gemeinschaftsleben zu
geben, Tatsichlich sind wahre Religion und Gemeinschaftlichkeit nach
meiner Meinung ctwas voneinander Untrennbares. Heute will ich mich aber
nicht mit diesem, vor allem wichtigen Gegenstand, ich meine mit dem Ge-
meinschaftsgedanken, befassen; sondern ich will den Kreis meiner Betrach-
tungen enger zichen und nur einen Punkt herausgreifen. Teh will an folgen-
des erinnern: Wenn der Islam bestimmt ist, die Religion der Gemeinsamkeit
zu sein, so mufl er einmal seinen Mitgliedern diejenigen Gesetze geben, die
zu ciner gesunden Gemeinschaftsentwieklung notig sind; und sodann muf er
scinen Mitglicdern Gelegenhcit geben, sich mitcinander zu treffen und die-
jenigen Fragen zu hesprechen, die zum nationalen und kommunalen Gedeihen
von Wichtighkeit sind.
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Ich k ichtlich, j
spmd(]: bei’;ﬁ hun zuversichtlich, ja ohne die geringste Furcht vor Wider-
N nen, dafl der Islam die einzige Religion ist, die dieses Doppel-

ziel wirklich erreicht, D s At s . X
der Welt. - Denn er ist die einzige soziale und praktische Religion

Was di . .
.“ hangzlzhe so.mﬁ,len Geset.ze anbetrifft, die der Islam seinen Anhéingern gibt,
o b mi:s sic \;la, um einen Gegenstand, zu groB, als daB er sich in dem
mdcme, o a'zur erfiigung ste.henden Zeitraum bewiltigen lieBe; und so
ey fof I;Ie;iei_Thema %Uf eine andere Veranlassung verschieben. Hier
in paar Worte iiber die Gelecenhei i
zur Entwicklung unserer unmittelb st von Henseh 1n Mewee
: i aren Beziehungen von Menscl h
bxetelt), mlé besonderer Beriicksichtigung der Einrichtung desn(;ce;)eztzSMensc
as e . pYs )
Empﬁndung:ﬁt el;f;t, .obg}elc.h es .zunachst nur ein Ausstrémen der innersten
o & ;te e V:ﬁst&n&ge Bitte an Gott und ein ehrfirchtizer Ausdruck
Wil gsemr: El-mscht_a der Seele im Angesicht Gottes isbt. doch auch
gesprochen werdeil wl:bc;l“el} .llms'erer e onen Jsbeto soll in Gemelusalal
o S treffex;. Danln Si:om(:;i }éew;‘hner der nichstbenachbarten Hiuser
v r Juet, = as Freitagsgebet 3 k-
mel;:x:kliizh.d}alﬁ esdmcht allein gesprochen wergen s’o;;OIls di]m e g6
1attlieh, und zwar an einer Stel i o Mudlime b

Stadtteile versammeln konten. Fg reli%e;vo 'Slﬁh e I'\luslim.s aon. Tt
(Ramadan und Qurban), an 4 i : sich an die zwei groBen Feste
A enen sich die Muslims der ganzen Stadt an ge-

meinsamer Stitte versa
zuletzt ist die Hajj (Pilgerfahrt)

ganzen Welt, alle Nationalitiiten,

bel unseren Gebe : arbe in Mekka treffen. So gibt es
ten, seien eg unsere regelmiBigen Freitagsgebéte odilr die

Feiertagsgottesd; :
sozialeng gezielfs:jegnesrfel’eggneéi 56l es die Hajj, reichliche Gelegenheit, unsere
und zu befestigen, & i erhalien und briiderliche Bande au kntipfen

Einige spezielle 5 ich in di
auf den'Freitagsgottzzgirete%;nocme ) deSBI.II Zusammenhang it Dezug
fiir Gebet, ung Cotens nst sagen. Im Islam ist kein eigentlicher Festtag
b o Tag &usschliejglsiiifnzszra;gie;ﬁ'tu' eie i]uden und Christen bestimmte;
T en s 10sen Verehrung, und es wurde jhnen ver-
'auszu;'j ben‘dlfieglie’sfagesa}uﬁer dem Gf)ttesdienst noch irgendwelche Titigkeit
i s %m mnne gibt es jedoch keinen Sabbath bei den Muslims
e d:Sg)IS]edeX{tet Yersamm}ung. Das soli besagen: Der Freitagé:
(Yt ot ta,m ist ein gemem.schaftliches Gebet, dem eine Predigt
R R Mgt ht, aber dieses gemeinschaftliche Gebet steht nur an Stelle
B, s ittagsgebetes (Zuh?)‘ Was das Gebet im allgemeinen anbe-
richt’ i Ird es am besFen allein und in abgeschlossecner Sammlung ver-

et; aber der Islam will soziale Bezichungen unter seinen Anhf'b
schaffen, und darum hat er das Freitagsgebet eingesetzt. e
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Wie iech oben bemerkte, hat der Freitag des Islam nichts mit dem
Sabbath der Juden, dem Sonntag der Christen zu tun, und deshalb ist den
Muslims picht verboten, an diesem Tage zu arbeiten; nein, im Gegenteil, die
von mir eingangs zitierten Verse des heiligen Qurans (62 :9—11) zeigen, dab
die alltiglichen Arbeiten vor und nach dem Jumu’ah-Gebet ungestort ihren
Fortgang nehmen sollen. Das Kapitel, in dem diese Verse stehen, heiit Al-
Jumu'ah (dje Versammlung), und die Ubersetzung der angezogenen Verse
lautet wie folgt: ’

,,0h, ihr Gliubigen, wenn der Ruf zum Gebet am Freitag ertdnt (Al-
Jumu'ah, der Tag der Versammlung), dann ecilt und gedenket Gottes und ver-
laBt eure Arbeit¥), das ist besser, milBt ihr wissen.”

,Aber wenn das Gebet beendet ist, dann zerstreut euch und sucht
Gottes Gnade**), und bringt euch bei Allah in Erinnerung, damit ibr Er-
folg habt.“.

Und wenn sie Ware sehen oder Sport treiben, brechen sie auf und lassen
dich stehen. Sage ihnen: Was mit Allah in Zusammenhang steht, ist besser
als Sport und besser als Ware, und Allah ist der Beste, der Erhalter”
(62 : 9—11).

Durch diese Verse will uns der Islam auf den goldenen Mittelweg
zwischen den beiden Extremen einer volligen Feiertagsruhe und eines un-
unterbrochenen Arbeitstages fiibren!

DIE LEHREN DES ISLAM ‘

’ Fiinf fundamentale religiose Probleme, behandelt im Geiste des
Islam, von MIRZA GHULAM AHMAD aus Quaddian andievy%), Be-
grunder der Ahmadiyya-Bewegung und Verfasser von nahezu70 Werken
iiber den Islam.

’ Vorwort

IE Schrift, die unseren Lesern hier in deutscher Ubersetzung dar-
geboten wird, wurde seinerzeit in Urdu von dem verstorbenen Mirza

Ghulam Ahmad aus Quaddian verfaBt. Der Text wurde auf der grofien Re-

ligionskonferenz in Lahore (Punjab) im Dezember 1896 von einem der

treuesten Anhinger des Verfassers, dem verstorbenen Maulvi Abdul Karim,
verlesen. In englischer Sprache erschien er zuerst abschnittweise in der

,Review of Religions" im Jahre 1902 und 1903. Das Buch bespricht vom

Standpunkt des Moslems aus die finf Themen, die von den Einberufern der

Konferenz zur Diskussion gestellt worden waren. Diese fiinf Themen be-

*) Traffic bedeutet hier ,.geschiftliche Unternehmungen®.
**) Die Worte ,Allahs Cnade* werden von den meisten Auslegern als

,-Handelsgeschifte und Industrie* verstanden.
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handelten 1. dje physischen,

moralisch isti
Menschen, 2. den Zustand des Me o Tonacite, . 3o wirone il on

Men and ¢ nschen im Jenseits, 8. das wirkliche Ziel des
in dis:;f?n?s,eﬁd die Mittel, es zu erreichen, 4. die Wirkung unserer Taten
Das Werk Jist m Leben, 5. die Quellen der Gotteserkenntnis.

au verbraitn. i ;or allem daztf bestimmt, die Lehren des Islam im Westen
islamischen Lehoo eansprucht nicht, eine vollstindige Abhandlung iibor die
tiinf Themen —ren zg geben., aber in d'em engen Raum der hier behandelten
Wichtigkeit fiir .e;nR 65 sind ur{zwexfe]haft Themen von der allergroften
lichs tahd erhebJ de eligion — wird der Leser viele wahre, tiefe, urspriing-
bk e ende Gtedanken- ﬁndefn, die Moslems und Nicht-Moslems in
gewissen Kla:s;nt‘;]r?ssl?ren' Die Religion des Islam ist oft genug von einer
S R christlicher Schriftsteller herabgesetzt und verfilscht wor-

ebt dem lesenden Publikum wahrscheinlich eher die ,schwarze

Seite i i

ol g{eisg ,Blilr(}gzsn g::v,v S:S(; iﬂm vom Islam geliufig ist. Ja, man weigert sich
s " .

e 8 In einem Religionssystem zu erblicken, das

rurteils langsam gewichen vor dem

Lichte, das dureh @i i

t e uneigenniitzigen Arbej i i

LR : I3 rbeiten vie] i

e stglalgr :ﬁthgz?chlchte 1.1nd .Lehre des Islam gefa]leneristvogs)rts;l?f)rtelf‘z

Koran’ entnommcen wl:fge: lzgilka'twg’ hgeren iy e aué A
: x . » eln Schritt vorwirts sein wi i

Mlﬁverstandmsse, die gegen den Islam sprechen, au:::;o::::, un vicle der

M .
Inhalt uhammad Ali.

1. Vorliufige Bemerkun,
tung, die er aufstellt.
2. Die physischen, moralischen i
: 5 und i
Nafs-i-ammdira — Nafs-i-lawwama — I\Ig:flss .
stinde in ihren Beziehungen zueinander —
sittliche Natur des Menschen — Die Seele w:
: 5 e wichst aus d
nicht von :_a,uBen- i Von der moralischen zur geistigeenmslt(u(.jfrep‘im\lfd l::omm‘t
sches. Araplen — Dlg durch den Islam bewirkte Reformation — Wa: r‘lstlmm-
;v:: ist Enlicﬁt hl}){lora,hsche Eigenschaft — Die physischen Zustinde: ];u:;;d
it — Ehrlichkeit — Milde — Hoflichkeit — Verceb ite - -
Wabhrhaftigkeit — Geduld —— Mitoefi i Gotes ot —
v — Mitgefiihl — Das Dasein Gott
die Quelle der absoluten Si i S ottosy ehes
cherheit betreffs des Daseins G
. » . 0 Otte
gz:-w}l;z lgeitzfl, gle ir in der Verga.ng.enheit gesprochen hat — Vollkommenheit
SChafteng—_ D'es 'sla.m — Be‘irelse fiir das Dasein Gottes — Gottes Eigen-
i —1&7 gflstlgen} Zust‘ande — Das Gebet, das im Anfangskapitel ge-
o gches sind d'xe Empfinger der gottlichen Segnung? — Das
rden — Zwei Stufen des geistigen Fortschritts — Die Vor-

gen: Der Koran gibt Beweise fiir jede Behaup-

ligen Zustéinde des Menschen:
“-mutmajnnah — Die drei Zu-
Wirkung der physischen auf die

ist
s? — Gott
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bedingungen, aus denen dem Menschen ein Paradies geschaffen wird — Und
seine Holle — Stufe der Vollkommenheit. ’

3. Der Zustand des Menschen im Jenseits: Das Jenseits ein Abbild des
geistigen Zustands in diesem Leben — Die Wirklichkeiten des néchsten
Lebens sind anderer Natur als in diesem — Barzakh — Auferstehung —
Geistige Tatsachen dieses Lebens sollen im nichsten verkdrpert erscheinen
__ Der im nichsten Leben bevorstehende Fortschritt ist unendlich.

4. Das Ziel des menschlichen Lebens in dieser Welt und die Mittel, es zu
erreichen.

5. Die Ausfithrung der praktischen Anordnungen des Gesetzes in diesem
und jenem Leben: Das vollkommene gdttliche Gesetz macht den Menschen
vollkommen — Die Eigenschaften eines vollkommenen Menschen — Die Eide
im Heiligen Koran.

6. Die Quellen der géttlichen Erkenntnis: Drei Grade des Erkennens —
Vernunft und Berichte sind Quellen des ersten Grades — Eingebung ist die
Quelle des niichsthgheren Grades der GewiBheit — Was ist Eingebung? —
Wo findet man diejenigen, denen Eingebungen zutcil geworden sind? —
Quellen des hichsten Grades der GewiSheit — Vollkommene Reinheit beim
Heiligen Propheten.

Im Namen Allahs des Gnidigen und Barmherzigen. Wir loben Gott und
erflehen seinen Segen auf seinen erhabenen Propheten.

Zu dieser vielversprechenden Zusammenkunft haben sich die Vertreter
der verschiedenen Religionssysteme vereinigt, um, soweit es die zur Dis-
kussion gestellten Fragen gestatten, die Schonheiten der von ihnen ver-
tretenen Religionen darzutun. So will auch ich von den Schinheiten des
Islam sprechen, dessen Vertreter ich bin. Bevor ich mit dem eigentlichen
Thema beginne, erlaube ich mir festzustellen, daB alle meine Bebauptungen
und Beweise auf dem Heiligen Koran beruben und aus ihm entnommen sind.
Ich halte es fiir duBerst wichtig, daB jeder, der an irgendeine Heilige Schrift
als an das offenbarte Wort Gottes glaubt, sich bei der Vertretung der
Religion, die er bekennt, dahin beschrinkt, den Text des Heiligen Buches
nieht zu verlassen und sich nicht auf andere Beweise zu stiitzen als die
daselbst gegebenen. Denn wenn er ‘diese Regel nicht befolgt, schafft und
befiirwortet er natirlich ein neues Buch und nicht das, welches er zu ver-
treten behauptet. Da es nun meine Absicht ist, die Schdnheiten des Koran
aufzuzeigen und seine alle anderen Biicher iiberragende Erhabenheit zu
erweisen, 8o halte ich mich an die obenerwihnte Regel; ich beziehe mich
also bei allen meinen Thesen und Beweisen einzig auf den Koran und be-
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haupte nur das, was in ihm mit klaren Worten zum Ausdruck kommt
oder was verniinftigerweise von seinen Worten hergeleitet werden kann.

) .Da. von den anderen Rednmern auch crwartet werden -darf, daf} sie sich
in ihren Vortrigen von dieser verstindigen Regel leiten lassen, so. wird
lfxer fir urteilsfihige Geister eine gute Gelegenheit sein, sich eine Ansicht
iiber den vergleichsweisen Wert der verschiedenen Blicher zu bilden, die
b?,hauptem auf Offenbarung zu beruhen. Eben aus diesem Grunde gehe ich
nfcht iibex: das Gotteswort selbst hinaus und werde es vermeiden, mich auf
dxe' Autoritéiten 2w beziehen, die uiberlieferte Worte des Heiligen ’Propheten
weitergeben. So ist dies' denn der Tag, der den Ruhm und die Erhabenheit
des K.oran offenbaren wird, und ich flehe den Allm#chtigen Gott demiitig
an, mir bei diesem Unternehmen zu helfen. Amen!

'Elmge. unter den vorstehenden Bemerkungen einleitender Natur er-
sch(‘e.men vielleicht diesem oder jenem Teilnehmer als nicht zur Frage selbst
gehofrend. Aber da sie zum vollen Verstindnis des Themas notig sind, das
;ma chc:alng.endtm aufgerollt wird, habe ich nicht unterlassen konnen, sie zu

. Die drei Stufen

Dx? erste Frage bezieht sich auf den physischen, den moralischen und
de.n gelsplgen Zustand des Menschen. Der Heilige K;)ran macht diese Ein-
teilung, indem er drei verschiedene Quellen fiir die dreifachen Zustinde des
Mensche'n unterscheidet. Mit anderen Worten: er erwihnt drei Quellen, aus
dfmen dlf.ﬁ genannten drei Zustinde fliefen. Die erste der Quellen aus7 der
die physischen Anlagen des Menschen sich herleiten, wird Nafs-,i-ammér&
g.enannt, was soviel heiBit, wie unbeherrschbarer Geis,t, oder auf Bbses ge-
richteter Geist. Das Charakteristische des Nafs-i-ammdra ist, daf cs ;ell
Mensche‘p‘ Zum Bii_sen hinlenkt, daf es ihn auf unrechte und,unmoralische
Wege fuhrt und ihn hindert, Vollkommenheit und moralische Vollendung
zu erre‘xchen (12::53). Kurz, die menschliche Natur neigt auf einer gewissen
Stufe ihrer En.twicklung zum Bosen und zu Ubertretungen. Und solange
dB%r M_en'sch keine hb’%leren moralischen Eigenschaften besitzt, herrscht das
wa;:; e]: ‘17325;0_1; Er ist dem Bﬁs'en solange untertan, als er nicht im Lichte
o eit und vxta,hren Wissens wandelt, sondern seinen natiirlichen

elgungen gehorcht, wie essen, trinken, schlafen, und seinen Erregungen
ganz wie es die niederen Tiere tun. ’
ot {&nders jedoch, Yvem_l er sich von dem Zwange tierischer Leidenschaften
e ex't und, von Weisheit und Wissen geleitet, seinen natiirlichen Begierden
dJelZugel hélt, wenn er diese Begierden also regiert, statt sich von ihnen
regleren.lzu lassen! .Ist eine derartige Umwandlung von der Torheit zur
Tl.zgenq in seiner Seele erfolgt, dann verliBt er die korperliche Stufe und
wird ein moralisches Wesen im wahren Sinne des Wortes. . Die Quelle des
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moralischen Zustandes wird in der Terminologie des Korans nafs-i-lawwdama
oder der selbstanklagende Geist (Gewissen) genannt. In dem Kapitel »Die
Anferstehung® begegnen wir folgenden Worten:

,leh schwére bei der Seele, die sich selbst tadelt (bei jeder Pflichtver-
siumnis oder dem geringsten Upgehorsam, da sic weil, daB sie gesiindigt
hat)* (75:2). Aus dem Geiste solcher Worte entspringt ein duferst
moralisches Leben, und wenn der Mensch die hier charakterisierte Stufe
erreicht, ist er frei von allem Tierischen. Der Schwur bei der selbst-
anklagenden Seele zeugt von der Achtung, in der eine solche Seele steht.
Denn der Ubergang von der ungehorsamen zur selbstanklagenden Seele ist
ein sicheres Zeichen von ihrer Besserung und Liuterung, und sie wird da-
mit des Wohlgefallens in Gottes Augen wiirdig. Lawwama bedeutet wort-
lich: jemand, der unnachsichtig verabscheut. Und die nafs-i-lawwdma oder
selbstanklagende Seele triigt ihren Namen davon, daf sie den Menschen fiir
eine bose Tat tadelt und ungeziigelte Leidenschaften und tierische Be-
gierden aufs HuBlerste haBt. Ihr Bestreben ist andererseits, gute Eigen-
schaften und einen tugendhaften Zustand zu erzeugen, das Leben also in
der Weise umzugestalten, daB sein ganzer Verlauf sich wandelt; die fleisch-
lichen Leidenschaften und sinmlichen Wiinsche werden nun geziigelt und in
den richtigen Grenzen gehalten. Obgleich aber, wie wir oben erwéhnt
haben, die selbstanklagende Seele sich fiir ihre Fehler und Gebrechen selbst
zur Rechenschaft zieht, ist sie doch noch nicht Herr ihrer Leidenschaften,
das heiBt michtiy genug, ausschlieBlich Tugend zu iben. Sondern die
Schwiche des Fleisches hat doch noch manchmal die Oberhand, und dann
strauchelt sie und fillt. In dieser ihrer Schwiche. gleicht sie dem Kinde,
das nicht fallen will, aber dessen ungekriftigte Beine manchmal noch un-
fihig sind, es zu tragen. Indessen sie bebarrt nun nicht in ihrem Fehler,
sondern jede Siinde bringt nur wieder neuen Vorwurf fir die Seele. Kurz,
auf dieser Stufe ist die Seele begierig, moralische Grofle zu erlangen, und
emport sich gegen den Ungehorsam, der das Merkmal der ersten, der tieri-
schen Stufe ist, nur weicht sie trotz ihres Strebens nach Tugend noch
manchmal vom Wege der Pflicht ab. Die dritte oder letzte Stufe erreicht
die Seele bei ihrem Aufwirtsstreben, sobald sie zu der Quelle aller geistigen
Eigenschaften gelangt. Die Seele ist auf dieser Stufe nach den Worten
des Heiligen Koran die Nafs-i-mutmainnab, d. h. eine Seele in Ruhe. Der
Koran sagt: \

,0 du Seele, die du in Ruhe bist (das ist: vollkommen zufrieden bei
deinem Herrn rubst), kebre zu deinem Herrn zuriick, da du dich seiner
freust und er sich deiner, so ‘tritt unter meine Dieper ein und in mein Pa-
radies® (89: 28—30). Auf dieser Stufe ist die Seele befreit von allen
Schwichen und Gebrechen und ist stark in ihrer geistigen Kraft. Sie ist
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nun vollkommen mit Gott
Wasser mit groBer Gewalt,
Volumen\und dem Fehlen
menz niederstitrat, so stry

\_lereint und kann nicht ohne ibn leben. Wie
€inen Abhang hinabflieBt und bei seinem groBen
z:ll((a;: Hemmungen mit unwiderstehlicher Vehe-
toat N mt die Seele auf di Stufe, alle Hinderni

be 1eser Stufe, alle Hindernisse
obfl‘:’tsn;zlfl{l;ti:d,vungehemmt zu ihrem Schopfer. Darau} bezioht sich der
ermerRﬂl-mEs geht auBerdem aus den Woren: ,,0 Seele, die
1 und nicl? gefunden hast, kehre zu ibm zuriick hervor, daB
und dag in dieser Welt t nach dem Tode die groBe Umwandlung geschicht,
wihrt wird. Da de es und nirgends sonst der Eintritt ins Paradies ge-
(rabb, wértlich; E; eele ferner befohlen wird, wieder zu ihrem Herrm
solch; Soelo Bei tar alter) z'ur‘ﬁckzukehren, 80 ist es klar, dafl eine
ihre Nahrung uusd m-i pur bei }hrem Berrn findet. Die Licbe zu Gott ist

’ #10 trinkt tief aus dieser Quelle des Lebens und wird

dadurch vom Tode befrei
i~ efreit. Derselb i i
Heiligen Eorgp, e Wrorte gek]eigetf}edanke 18t an anderer Stelle im

nWer seine Seele von den fleisehliche
t vernichtet werd
hingab, soll sicher

n Leidenschaften gereinigt hat,
en; aber wer sich ungezfigelten
am Leben verzweifeln® (91 : 10).
kénnen der korperliche, der
enschen genannt werden. Von

dio Leidensohafens l“.lelllsches.zu be;friedigen sucht, duferst; gefdhrlich, wenn
sich heftig austoben; denn 2y gleicher Zeit geben sie

dem morali isti
ralischen und geistigen Zustand des Menschen den TodesstoB, und

deshalb wird dieser Zu
t aye
Geist* gonanns stand der ,,gegen Gottes Heiliges Wort ungehorsame

Die drei Zustidnde in ihr
_ Fiir unsere Betrachtung laute
Wirkung der. Lehren des Heiligen
Menschen? Wie fithrt er uns in
Grenzen setzt er den natiirlichen
Sagt werden, daB nach den mo

en Beziehungen zueéinander

t die nichste Frage: Welches ist die
I?oran auf den physischen Zustand des
dl?ser Hinsicht, und welche praktischen
Neigungen? Es kann gleich anfangs ge-
slemischen Schriften dje physische Ver-

W Anweisun, des G
R D sungen des (zesetzes unterordnen, so
geistigensxgu?tzugeztalt smor::thscher Eigenschaften an und beeinflussen ’den
i g e be; eele stark. ) Deshalb wird bei jeder Andacht und
e 0 Dol sz.llen Yorschnften, die sich auf innere Reinheit und
e ricl txgke-xt beziehen, der grofite Wert auf §uBere Reinheit und

Thelt und auf die aufrechte Haltung des Korpers gelegt. Die Be-
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ziehung zwischen der physischen und geistigen Natur des Menschen wird
bei jeder sorgfiltigen Betrachtung seiner HuBeren Handlungen sichtbar
werden, und ebenso die Wirkung jener Hufleren Handlungen auf die innere
Natur des Menschen. Ein noch so erkiinsteltes Weinen betritbt das Herz,
wihrend selbst ein kiinstlich herbeigefiihrtes Lachen noch es froh macht.
Ebenso veranlaBt ein Niederwerfen des XKorpers, wie das Gebet es fordert,
die Seele, sich zu demiitigen und zum Schopfer aufzublicken, wihrend
stolzer Gang Eitelkeit und Hochmut hervorruft. Diese Beispiele veranschau-
lichen deutlich die Wirkung der korperlichen Haltung auf den geistigen
Zustand des Menschen. Die Erfahrung zeigt des ferneren den starken Ein-
flu der Nahrung auf das Herz und das Gehirn. Zum Beispiel verlieren
die Vegetarier mit der Zeit allen Mut, und der Erfolg davon, daB man die
Fleischkost meidet, ist Herzschwiche und vollkommener Verlust jedes
hohen Mutes. Dieses Gesetz liBt sich auch bei den Tieren beobachten,
denn die Pflanzenfresser besitzen nicht den hundertsten Teil des Mutes
der Fleischfresser, und Analoges gilt von den Vogeln. Mithin ist nicht im
geringsten zweifelhaft, daf die Nahrung eine wichtige Rolle bei der Bil-
dung des Charakters spielt. Aber ihnlich, wie es falsch ist, Fleisch von der
Dilit vollig auszuschlieBen, ist auch ein UbermaB von Fleisch dem Charakter
nachteilig und richtet die wertvollen Eigenschaften der Demut und Milde
zugrunde. Dagegen werden diejenigen, die den Miittelweg einschlagen, zum
Erben beider Vorziige, des Mutes wie der Sanftmut. In Hinsicht auf dieses
wichtige Gesetz sagt der Heilige Koran:

»18 (Fleisch und andere Speisen), aber iibertreibe nicht (in irgendeiner
Form der Di4t, damit Charakter und Gesundheit nicht darunter leiden)
(7:29). Ich habe von der Wirkung der physischen auf die moralische
Natur des Menschen gesprochen; aber man muB auch daran denken, dafb
innere Bewegungen #4ufere Handlungen hervorrufen. Kummer bringt
Trinen in die Augen, und Freude veranlaBt den Menschen zum Lachen.
So waltet eine natiirliche Beziehung zwischen dem Korper und der Seele,
und alle Handlungen des Korpers, wie essen, trinken, schlafen, gehen, sich
bewegen, ruhen usw. bringen notwendigerweise eine entsprechende Wirkung
auf jene seelischen Sphiren hervor, die den genannten duleren Handlungen
entsprechen. Ein Schlag, der das Gehirn trifft, verursacht Verlust des Ge-
dichtnisses und in anderen Fillen Gefiihllosigkeit. Die Luft, die die
giftigen Keime einer Seuche enthélt, zerstort zuerst den Korper und danno
den Geist; in wenigen Stunden ist das ganze innere System, dem die
moralischen Regungen zugehdren, geschwiicht, und das ungliickliche Opfer
schwindet dahin wie ein Irrsinniger. All dies beweist hinlinglich, daf eine
geheimnjsvolle‘Beziehung zwischen dem Korper und der Seele des Menschen
waltet, und die Ldsung dieser ritselhaften Wechselwirkung ist jenseits
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menschlichen Begreifens. Ein anderer Beweis fiir das hier in Rede stehende
Thema ist, daB der Korper den Mutterscho der Seele bildet. Denn die
Seele kommt nicht von irgendeiner Stelle des Himmels und sucht Verbin-
dung mit dem Korper im Mutterleibe, sondern sie ist ein Licht, das im
Samen verborgen ist und mit dem Korper wiichst. Das heilige Wort Gottes
belehrt uns, daB die Seele mit dem Korper gedeiht, wihrend er sich im
Mutterleibe entwickelt. Es sagt:

»Dann bringen wir den K&rper (der im Leibe vorbereitet wird) in
eine andere Form und machen eine neue Schopfung daraus (welche Seele
genannt wird), gelobt sei Gott, der erhabene Schopfer, der seinesgleichen
nicht hat!“ (23: 14). Es liegt ein tiefes Geheimnis in den Worten: ,Wir
machen eine neue Schipfung aus demselben Korper®, denn diese Stelle
wirft ein Licht auf die Natur der Seele und weist das feste, wenn. auch
unerklirliche Band auf, das zwischen ibr und dem Korper besteht. Die
Andeutung, die das Wort Gottes uns hier iiber die Art der Verbindung
zwischen Korper und Seele gibt, fithrt uns aber noch zu anderen wichtigen
Schliissen. Sie lehrt uns, daB die Worte, die ein Mensch spricht, und die
Taten, die er tut, wenn sie Gott zu Liebe gesagt und getan sind, zu seinem
Ruhm und auf seinen Befehl, gleichfalls dem gottlichen Gesetz vom Zu-
sammenhang zwischen Korper und Geist gehorchen. Wir erkennen niimlich,
daB in allen aufrichtigen dufleren Handlungen eine Seele verhorgen ist, #hn-
lich wie im Samen des Menschen; und in demselben Grade, wie diese Hand-
lungen langsam Gestalt gewinnen, kommt die verborgene Seele zum Vor-
schein. Wenn die Verkorperung, welche in der Handlung liegt, zum Ab-
schluff gelangt ist, dann leuchtet plstzlich die Seele in vollkommenem
Glanze und zeigt sich unseren Augen, soweit der Geist {iberhaupt gesehen
werden kann, d. h. eine deutliche Lebensbewegung tritt in die Erscheinung.
Der hochsten Vollendung des Gegenstandes mittels der Tat folgt also das
Aufflammen des inneren Lichtes wie ein Blitzstrahl. Dieser Zustand wird
allegorisch im Heiligen Koran mit folgenden Worten geschildert:

»Wenn ich seinen Korper gebildet und alle Zeichen der Herrlichkeit
ihm gegeben und ihm meine Seele eingehaucht habe, werft euch (in Gehor-
sam) vor ihm nieder!* (15: 29). Denn dieser Vers besagt ja, daB, wo die
guten Taten vollkommene Gestalt gewinnen, der ihnen innewohnende Geist
aufzuleuchten beginnt. Dieses Aufleuchten bezeichnet der Allmichtige Gott
als seine eigene Seele, und zeigt so an, daB die vollkommene Sache teil hat
am gottlichen Wesen. Denn der Korper ist erst nach der Unterdriickung
der physischen Wiinsche voll entwickelt. Dann aber erfiillt thn das gott-
liche Licht, das vorher nur triilbe brannte, in vollem Glanze und 2wingt,
nun jeden, sich vor seiner Pracht zu beugen Daher wird natiirlicherweise
jeder von solcher Helle angezogen und fillt auf sein Angesicht. Eine
Ausnahme macht nur der Geist des Bosen, der die Dunkelheit liebt,
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Um nun auf das urspriingliche Thema zuriickzukommen: Die Seele
ist ein Licht, das aus dem Korper hervorleuchtet, der im Mutterleibe vor-
bereitet wird. Mit dem Hervorleuchten der Seele meine ich, dafl sie zu-
erst verborgen und unsichtbar ist, obgleich ihre Keime schon im Samen
vorhanden sind, und daB, wenn der Korper sich allméhlich entwickelt, die
Seele mitwichst und nach und nach sichtbar wird, Bs ist zweifellos, dafl
der .unerklirliche Zusammenhang von Seele und Samen der Absicht Gottes,
seiner Erlaubnis und seinem Willen entspricht. Es ist eine strahlende Essenz
im Samen enthalten. Die Seele aber ist nicht ein Teil von ihm, wie ein
Ding ein Teil von einem anderen ist, und ebenso unrichtig wire es zu sagen,
daf sie von aufien kommt, oder, wie manche zu Unrecht vermeinen, zur Erde
fillt und sich mit der Samensubstanz nachtriglich verbindet. Sie ist
vielmehr im Samen verborgen, wie Feuer im Feuerstein ruht. Das Heilige
Wort Gottes stiitzt die Ansicht, daBl die Seele als etwas vom Korper Ver-
schiedenes vom Himmel kommt, keineswegs, und ebensowenig die andere,
dafl sie plotzlich auf die Erde fillt und in den Mutterleib eindringt, in
dem sje sich zufillig mit dem Samen verbindet. Nein, dieser Gedanke ist
ganz falsch und den Gesetzen der Natur zuwider. Auch die Tausende von
Insekten, die wir tiglich auf stinkenden und verdorbenen Nahrungsmitteln
und auf ungewaschenen Wunden sehen, kommen ja nicht von auBen oder
vom Himmel herunter, sondern ihr Dasein bestitigt zu unserer Befriedigung,
dafl die Seele aus dem Korper kommt und ganz ebenso eine Schopfung
Gottes ist, wie alles iibrige. Daraus schlieBen wir dann, daB der Allmichtige
Gott, der in seiner vollkommenen Weisheit und Allmacht die Seele aus
dem Korper geschaffen hat, den Willen und die Absicht hatte, daBi eine
zweite Geburt der Seele durch den Korper bewirkt werden sollte.  Die
Bewegungen der Seele hingen mit denen des Korpers zusammen, und wenn
der Korper sich in einer bestimmten Richtung bewegt, muB die Secle folgen.
Da die physische Seite des menschlichen Lebens so wichtig fiir die Seele
ist, kann das wahre Wort Gottes diesen Punkt nicht verschweigen. Der
Heilige Koran hat sich deshalb ausfiibhrlich mit der Besserung der physischen
Lage des menschlichen Dascins beschiftigt. Er gibt uns die wertvollsten
und ausfiihrlichsten Lehren iiber alle wichtigen Angelegenheiten des
Menschen. Alle seine Bewegungen, die Art der Befriedigung all seiner Be-
diirfnisse, Familienleben, soziale und andere Beziehungen, Gesundheit und
Krankheit, alles ist durch Gesetze geregelt, und es wird gezeigt, daBl dulere
Ordoung und Reinlichkeit ihren EinfluB auf den geistigen Zustand des
Menschen haben. In Anbetracht der beschrinkten Zeit, die mir heute zur
Verfiigung steht, will ich nur kurz einige der Hauptregeln. anfiibren, denn
wenn ich sic ausfiihrlich darstellen wollte, wiirde ich zuviel Zeit bmuchen

Ich fasse also zusammen, was ein genaues Studium der Vorschnften
und Mahnungen ergibt, die sich auf die Besserung im Hufleren Leben des




12 MOSLEMISCHE REVUE

Menschen bezieben, sowie auf seinen allmihlichen Fortschritt von der Wild-
heit zur Zivilisation und zum hochsten Gipfel geistigen Lebens! Dabei er-
offnet sich ein Einblick in das Verfahren der gottlichen Allweisheit. Erstens
hat es dem Allméchtigen Gott gefallen, den Menschen aus der Dunkelheit
emporzufiihren und ibhn aus seinem wilden Zustande zu erheben, indem er
ihm die Gesetze gab, die sich auf die tHglichen Handlungen des sozialen
Lebens beziehen. So wird die gottliche Fithrung schon auf der niedrigsten
Stufe menschlicher Entwicklung deutlich, und indem Gott den Menschen
von den niederen Tieren scheidet, lehrt er ihn die ersten Moralgesetze,
die man mit dem Namen der ,,Sozialitit“ bezeichnen kann. Spéter 4Bt er
sich angelegen sein, den schon erreichten geringeren Grad der Moralitit
zu heben, indem er die Gewohnheiten des Menschen miBigt und sie der-
gestalt zu hoherer Moral emporleitet. Aber wohl gemerkt: diese beiden Ver-
fahren beziehen sich noch auf dieselbe Stufe des Fortschritts, der Unter-
schied ist nur ein gradueller. Der weise Schopfer des Alls hat das Moral-

system eben so eingerichtet, daB man von einer Stufe zu einer h&heren auf-
steigen kann, )

Nun aber kommen wir zum dritten Grad des Fortschritts: demjenigen,
wo der Mensch sich selbst ganz in der Liebe zu Gott und in Erfillung
von des Schopfers Willen vergifit, wo er sein ganzes Leben also nur um
seines Herrn willen lebt. Auf diese Stufe erst bezieht sich der Name Islam,
denn er bedeutet vollige Ergebung in die Befehle und den Dienst Gottes

;nd vollkommenes Vergessen des eigenen Selbst. Dariiber sagt der Heilige
oran:

sDer ist in Wahrheit erlost (d. h. wird Erlosung erlangen), der sein
Leben (oder seine Interessen) fiir Gott opfert und sich seinem Willen unter-
wirft; der nicht mit bloSem Lippendienst zufrieden ist, sondern die Auf-
richtigkeit seiner Gesinnung durch Ausilbung gerechter Taten beweist. Ein
solcher wird sicher vom Herrn belohnt werden, und es soll keine Furcht
tiber ihn kommen oder Kummer® (2: 206). Und an anderer Stelle:

»Sage, meine Gebete und meine Opfer, mein Leben und mein Tod sind
nur fiir Gott, dessen Herrschaft sich iiber das ganze Weltall erstreckt und
der niemand seinesgleichen hat. Das habe ich befoblen, und ich bin der

erste Moslem, d. h. der erste Mensch, der sich ergeben und sein Leben dem
Allmichtigen Gott geopfert hat* (6: 163).

Und anderwiirts:

»Dies ist mein Pfad, und es ist der rechte; darum komm und folge
mir und folge keinem anderen Wege, und wenn du es tust, entfernt er -dich
sicher von Gott“ (6 : 154),
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»Sage zu ihnen: Wenn ibr Gott liebt, so kommt und folgt mir; dann
wird euch Gott lieben und eure Siinden vergeben, und er ist gewiB nach-
sichtig und barmherzig* (3: 29).

Ich werde nun die drei Zustinde des Lebens im einzelnen behandeln.
Aber zuvor muf ich noch einmal zur Warnung vor Irrtiimern wiederholen,
daB der physische Zustand des Menschenlebens, dessen Quelle der un-
gehorsame Geist ist, nach Gottes Wort nicht als verschieden vom morali-
schen Zustand bezeichnet werden darf. Alle natiirlichen Neigungen des
Menschen und alle Wiinsche und Leidenschaften des Fleisches macht der
Heilige Koran von den Bedingungen des korperlichen Daseins abhingig.
Und sind jene Regungen im Gleichgewicht, genau normiert, richtig an-
gewendet und nutzbar gemacht, so verwandeln sie sich in hohe moralische
Eigenschaften. Ahnlich kann man zwar nicht kurzerhand eine offensichtige
und unmittelbare Verbindungslinie herstellen zwischen den Gebieten des
moralischen und des geistigen Zustandes; indessen geht der Mensch vom
einen in den anderen iiber, sobald ihm die vollstindige Unterwerfung seiner
selbst unter den Willen Gottes gelungen ist, d. h. nach vollkommener Heili-
gung der Seele, nach volliger Trennung von allen niedrigen Verbindungen,
nach Vereinigung mit Gott, nach unentwegt bewihrter Treue gegen den
Allmichtigen, nach inbriinstig betitigter Liebe zum Schipfer, nach véllig
erlangter Seelenruhe und bei restloser Unterwiirfigkeit unter Gottes Fiigung.
Der Mensch verdient aber nicht den Titel ,,Mensch®, solange die physischen
Betétigungen nicht die Gestalt moralischer Eigenschaften annehmen, denn
die natiirlichen Wiinsche hat der Mensch mit den niederen Tieren gemein-
sam, und nichts zeigt hier den Unterschied zwiscben jhm und jhnen an. Aber
auch der bloBe Besitz vereinzelter moralischer Eigenschaften bringt noch
keineswegs ein geistiges Leben zustande; denn Herzensdemut, Seelenfrieden
und Vermeidung des Bosen kommt auch als natiirliche Eigenschaft vor und
kann sich auch im Besitz einer unwiirdigen Person finden, die die wahre
Quelle der Erlosung nicht kennt. Nicht wenige Tiere sind ganz harmlos, und
es wird mehr gegen sie gesiindigt, als sie ihrerseits siindigen; wenn sie ge-
zihmt sind, tun sie niemandem etwas, und wenn sie geschlagen werden, ge-
horchen sie. Und doch kann niemand so toricht sein, sie Menschen oder gar
gute Menschen zu nennen. Ahnlich besitzen manche Leute, obschon sie im
schlimmsten Unglauben leben, ja selbst solche, die sonst der schwirzesten
Taten schuldig sind, einzelne gute Eigenschaften. Beispielsweise kann ein
Mensch so weichherzig sein, daB er die Wiirmer in seinen eigenen Wunden
picht toten laBt; er duldet die Laus in Haar und Kleidern, ja selbst die
Maden, die in seinem Magen, in seinen Eingeweiden leben, ertriigt er. Und
seine Weichherzigkeit kann so weit gehen, daB er den Gebrauch von Honig
und Moschus aufgibt, weil die Beschaffung des Honigs die Vernichtung und
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Vertreibung der armen Bienen zur Folge hiitte, die Herstellung des Moschus
aber die Totung des' Wildes und damit auch seine Trennung von den Jungen!
Ich leugne sogar nicht, daB es Menschen geben kann von so mitleidiger
Natur, dafl sie nicht einmal Perlen und Seide tragen, weil beides durch den
Untergang von Kreaturen gewonnen wird. Auch existieren gewill sanft-
miitige Leute, . welche sich weigern, Blutegel anzuwenden, Leute, die eher
jeden Schmerz dulden, als daf sie das Leben dieser kleinen Wiirmer aufs
Spiel setzen. SchlieBlich mag sogar das Gefiihl der Giite in einem Menschen
so lebendig sein, daB er’ selbst das Wassertrinken aufgibt, denn auch dieser
Vorgang schliefit ja die Zerstdrung von Leben in sich. Ein solcher Mensch
wird eher'sein eigenes Leben enden, als daB er die winzigen Lebewesen im
Wasser vernichtet. Dies alles also gebe ich zu. Aber existiert ein gesunder
Mensch, der glauben kann, daB solcher Wahnsinn irgendwelche hohe Moral
erzeugt oder daf dergleichen Ubertreibungen fiir den Zustand eines morali-
schen Lebens notig wiren? Ist das der Weg, auf dem die Seele eines
Mfsnschen von aller inneren Verderbnis gereinigt werden kann, welche das
Hlfldernis auf der Bahn der wahren Gotteserkenntnis ist? Solch,e Harmlosig-
keit und Arglosigkeit, die in groBem AusmaB auch bei einigen Tieren
Sdugern und .Vpgeln, zu treffen ist, kann niemals ein Mittel sein gie erstrebté
Vollkommenheit zu erreichen.  Nein, so handeln heit sogar geéen die Natur
an%{ﬁmpfeu und sich ihren Gesetzen entgegenstellen, Es ileiﬁt die Fihig-
lé;}ten“und Gaben, d1e uns die Natur hat zuteil werden lassen,’ verleugnen.

ir I;](?nn_en aber" g'elstl'ge VoII‘kommenheit nicht erlangen, wenn wir nicht die
;ersc led'enen Fiahigkeiten bei richtiger Gelegenheit benutzen und mit Aus-
hizerDa‘ll)t'dlflr‘:) Wege weitergehen, den uns der Allmiichtige Gott gewiesen
S‘e b Dabei haben wir uns g%Enz Seinem Willen zu. unterwerfen. Wer sich auf

mnem Wege opfert, kann nicht ohne Ihn leben. Ein solcher Mensch ist wie

¢in Fisch, der durch Gottes Hand dahingenommen wird, und die Liebe in ihm
ist das Meer, in dem er lebt.

Ux.n aber zum Thema zuriickzukehren: Wie ich schon gesagt habe, gibt

;5 drei Quellen fiir die dreierlei Phasen des Menschen. Sie heiBen: die unge-
orsame Seele, die selbstanklagende Seele und die Seele in Ruhe. Den drei
g:fzilgz irsltzprschen auc}_x drei Stufen der Besserung. Auf der ersten Stufe
- er11}cebéum lﬁlw1s§ende W?lde, die wir auf das Niveau zivilisierter
die fhre tielich D sollen, _11.1dem wir sie diejenigen sozialen Gesetze lehren,
e 1re ag _10 en gegenseitigen Beziehungen betreffen. Der erste Schritt zur
Z1v1hsatfon ist also, den Wilden daran zu gewohnen, daff er nicht nackt geht
oder Leichen iBt oder andere barbarische Gebriuche betitigt. Dies ist die
unterste Stufe- fiir-die Besserung des Menschen. Um Wesen zu humanisieren
auf die noch kein Strahl der Zivilisation gefallen ist, muB man sie in erste;
Linie auf diese Stufe bringen und sie an die Moral niedrigster Art gewdhnen.
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Erst wenn der Wilde die einfachsten Geselischaftsgesetze erlernt hat, ist er
fiir die zweite Stufe der Besserung vorbereitet. Er lernt dann die hohen und
ausgezeichneten moralischen Eigenschaften begreifen, die zur Menschlichkeit
gehoren, und erfihrt den richtigen Gebrauch seiner eigenen Fihigkeiten und
alles dessen, was ihnen zugrunde liegt. Diejenigen, die diese hohen morali-
schen Lehren begriffen haben, sind nun fiir die dritte Stufe vorbereitet, und
nachdem sie auch Vollkommenheit in der Anwendung ihrer Tugenden er-
reicht haben, geniefen sie die Vereinigung mit Gott und seine Liebe. Dieses
sind die drei Stufen, welche der Heilige Koran als unumgénglich bezeichnet
fiir jeden Pilger, der auf Gottes Wegen wandelt. ‘

Unser Heiliger Prophet wurde zu einer Zeit berufen, als die Welt auf die
niedrigste Stufe der' Unwissenheit zuriickgesunken war. Diese Tatsache
streift der Heilige Koran mit den Worten: ,Land und Wasser sind verderbt
(30 : 40). Der metaphorische Satz wiirde, in gewd&hnliche Ausdrucksweise
iibertragen, bedeuten: Ahl-i-kitab, das Volk, das von Gott die Schriften er-
halten hatte, war in Verderbnis geraten, ganz so wie die, welche niemals aus
dem Born der Erleuchtung getrunken hatten. Nun aber wurde der Koran
gesandt, um, wie er es selbst ausdriickt, Toten Leben zu bringen. Die Stelle
lautet: ,,Wisset wohl, daB Gott nun der Erde, die tot gewesen ist, Leben
wiedergeben wird! (57 :16). AuBerste Dunkelheit und Barbarei herrschte
damals in ganz Arabien. Man beriicksichtigte keinerlei soziale Gesetze, und
die veriichtlichsten Handlungen wurden offen begangen. Eine unbegrenzte
Zahl von Frauen konnte jeder freien, und alles Verbotene war gesetzlich ge-
worden. Raub und Blutschande iiberwucherten, und nicht selten nahm einer
die eigene Mutter zum Weib. Dieser Unsitte tritt der Koran mit folgenden
Worten entgegen: ,Eure Miitter sind euch jetzt verboten (60 :27). Gleich
den wilden Tieren trug man kein Bedenken, Leichen zu verschlingen, und
Menschenfresserei war der damaligen Bevolkerung nicht unbekannt. Es gab
kein Laster, das diese Menschen nicht offen iibten. Die groBe Mehrheit von
ibnen glaubte nicht an ein zukinftiges’ Leben, und nicht wenige waren
Atheisten. Der Kindermord herrschte im ganzen Lande, und sie schlachteten
Waisen unbarmberzig dahin, um sie ihres Erbes zu berauben. Fiir das
#uBere Auge hatten sie die Gestalt von Menschen, aber in Wirklichkeit waren
sie jeder Vernunft und Bescheidenheit, jeden Eifers und sonstiger mensch-
licher Eigenschaften bar. Ihre Truoksucht war unmifig, und skrupellos
wurde Hurerei getrieben. Die Unwissenbeit ging' so weit, da das Nachbar-
volk sie ,,Ummis“, die Unwissenden, nannte. Das ist das dunkle Bild der Zeit
und des Landes, in dem der Heilige Prophet fiir Arabien erstand, und um
dieses wilde und unwissende Volk wiederzugewinnen, wurde ihm Gottes Wort
gesandt. Aus allen diesen Griinden aber mulite gerade damals die dreifache
Vervollkommnung des Menschen, auf die ich hingewiesen habe, vom Heiligen
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Ko du

a.nsr;:‘rlil ch:fhi?;e?(ﬁ uviv;erden. Und gerade deshalb kann das Heilige Buch be-

St éelegenheitomlgener Fiihrer der Menschheit zu heifen, weil ihm

N e zuftz (:iten War, tatsichlich eine in jeder Hinsicht voll-
g nde zu bringen, wihrend den anderen Biichern nie-

- :
Poabie. ge Koran gibt erhabene Vorschriften zu diesen drei

Ich mufl Ihl’ﬂ Aufme[ksamkelt a;be] I ]I ul e an lelell chhmgen
0C auf 1nen

Ao : zu der dreifachen Bes
m eigentlichen Gegenstand meiner Ausfﬁhmn;glml]{iu(ligse MET%‘IG_‘L:IS&;“
. eibt nim-

lich stets ge; Arti
{ genwirtig zu halten, d .
die gegen die mensotliche Vern’ a8 der Koran keinerlei Lehren aufzwingt,

besseres Wi ernunft gehen und di i
Bachog uZ‘QS;:!; ;ngg:;nzlfl;fﬁr:ie‘l;lnehr ist dasee;?lazlgg(;i e;ii:iu:ieie%};lisgeég
alle and : A D die dreifac : ;
handlun;ri?irliijisgl?;ﬁ](;n snd our Mittel zum Z}:egzss;\r’?; ibiisblieg:ihg:
passender Gelegenheit b:fid helten-der Arzt die Notwendigkeit erkennt, bei
die Wunden anzuwengd. Zu sezieren bzw. zu operieren, bald Salben filr
€n, so haben auch die Lehren des H,eiligen Koran bei
d‘?m dieser Mittel Gebrauch gemacht. Jedoch

Es ist scho i
sich seinem Wegeir::hst ‘_"’Ofden, daB der physische Zustand des Menschen
ch nicht vom moralischen unterscheidet. Denn es ist

Tatsache, dag g i

wenn sie,in ihre?j&bp;h{ sischen Betdtigungen sich in moralische verwandeln

werden. Solange deO %: zu recpter Zeit von Verstand und Vernunft regulierlz
* Mensch in seinen Handlungen nicht durch Verstand

und Gewissen i
geleitet wird, fallen g; ;
wegs unter die moralischex; Betﬁr:,i i i b e T st s

; sondern sie sing g

irgendein Haustier gegen sel » die ein Hund oder eine Ziece oder

]i.chkeit und guter Manier
cines Wolfes oder eines L
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vielmehr die Wirkung einer Verstandesiibung und muf zur passenden Zeit
bewiesen werden. Der Mensch, der in seinen Handlungen nicht von den Rat-
schlagen der Vernunft geleitet wird, kann entweder mit einem Kinde ver-
glichen werden, dessen Verstandeskrifte noch nicht ausgereift sind, oder mit
einem Wahnsinnigen, der seinen Verstand verloren hat. Der einzige Unter-
schied, der zwischen dem Verhalten eines Irren bzw. eines Kindes und dem
eines verniinftigen Menschen besteht, ist, daB die ersteren beiden nur natir-
lichen Impulsen folgen, wihrend der letztere nach den Ergebnissen seines
durch Ubung gekriiftigten Verstandes handelt. In den Friihstadien herrscht
durchgehends der Instinkt. Beispielsweise wird das junge Menschenkind, so-
bald es geboren ist, die Brust seiner Mutter suchen, wihrend ein Kiichlein,
wenn es ausgebriitet ist, sofort mit dem Schnabel nach Nahrung zu picken
beginnt. Ahnlich erbt ein junger Blutegel instinktiv die Gewohnheiten dieser
Gattung von Wirmern, und das Junge einer Schlange oder eines Lowen die
Gewohnheiten seiner Eltern.

' Das junge Menschenkind zeigt bald nach seiner Geburt menschliche
E_Zlgentﬁmlichkeiten. Wenn es dlter wird, werden diese Gewohnheiten deut-
licher. Es schreit lebhafter, und sein Licheln wird zum Lachen. Es driickt
sein Vergniigen oder MiBvergniigen in seinen Bewegungen aus, aber noch
sind diese Bewegungen mehr das Ergebnis eines Impulses als einer Ver-
standesiibung. Ebenso verhilt sich der Mensch in wildem Zustande, wenn
seine Verstandesfihigkeiten noch auf einer unentwickelten Stufe sind. Er ist
den Impulsen seiner Natur untertan, und was er auch tut, geschieht in Fiig-
samkeit unter ihren Willen. Die Eingebungen seiner Natur, die von #uBleren
Umstinden bestimmt werden, nehmen auch eine. Wendung nach auBen. Da-
bei braucht jedoch keineswegs vorausgesetzt zu werden, daf alle diese Be-
wegungen unrichtig wéren, sondern einige von ihnen koénnen den ver-
niinftigen Handlungen verstindiger Wesen durchaus #hneln; trotzdem ist
nicht zu leugnen, daf ihnen keine Verstandestitigkeit vorangeht und keine
Abwiigung des Richtigen gegen das Falsche.

Ja selbst insofern wir ein geringes Maf von Uberlegung in vereinzelten
Handlungen des Wilden annehmen, knnen wir im allgemeinen seine Taten
doch nicht unter die Kategorien gut und bose rubrizieren, denn der -ent-
scheidende. Faktor bei ihrem Zustandekommen ist nicht die Verstandesarbeit,
sondern ein instinktiver Impuls oder die Nachgiebigkeit gegen einen Wunsch
oder eine Leidenschatt.

Kurz, wir konnen die Handlungen eines Geschopfes nicht als moralisch
ansehen, dessen Leben dem der Wilden gleicht und das seinen pattirlichen
Impulsen untertan ist wie die niederen Tiere, die Kinder und die Irren. Die
erste Stufe eines moralischen Wesens, d. h. eines solchen Wesens, dessen
Handlungen gut oder schlecht heiflen konnen, beginnt vielmehr dort, wo es
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fihig wird, zwischen guten und bosen Taten zu unterscheiden oder zwischen
zwei guten oder zwei schlechten graduelle Unterschiede zu machen. Das ge-
schieht, wenn .die Verstandeskraft geniigend ausgebildet ist, um allgemeine
Begriffe zu fassen und die weiteren Folgen der Handlungen zu erkennen.
Dann begmnt dem Menschen ‘die Unterlassung einer guten Tat leid zu tun
oc.ler far f'uhlt; Reue und Gewissenshisse, wenn er eine schlechte begangen hatj
Dies -1st Jene zweite Stufe des menschlichen Daseins, die der Heilige Koran
naf§-1-la,wé,mma, d. h. den selbstanklagenden Geist, nennt (oder mit einem
geliufigeren Ausdruck: Gewissen). Abér man muB im Auge behalten, dab
wenn der Wilde diese Stufe des selbstanklagenden Geistbes en-eichex’l soIJ’
blofe Ermahnungen nicht geniigen. Er muB vielmehr so viel Kenntnis von,
Gfott haben., daB er auf seine eigene Erschaffung durch Gott nicht wie auf
emen unwichtigen und bedeutungslosen Akt zariickblickt. Das seelenver-
edelnde“ GottesbewuBtsein allein kann ihn zu wahrhaft moralischen Taten
%glg;rfuhren. Pesha]b prigt der Heilige Koran mit seinen Ermahnungen und
Sichef}iﬁfnd (11.’,16' ;echte Gotteserkenntnis ein und gibt dem Menschen die
TN o’d ¢ : QJ_e 1e gute oqer s'chlechte Tat Friichte trigt, indem sie geistige
P i tlll_ahst':hon in (_1_1esem Leben verursacht, wihrend den Titer
Lebeu‘erwartelf: 1;1 ':111?11 und fiihlbarere Belohnung oder Strafe im nichsten
erreicht, die Wi;‘ d] ’lbwenn der Mensch die zweite Stufe des Fortschritts
i Hinsi’c e e[: 86 stanl;l'anenden Geist genannt haben, so hat er sich
B e‘flsu angeSbetatlg‘}ng, Wissen und Gowissen 50 weit erhoben,
LA echten Tat ein Gefiihl des Vorwurfs iberkommt, und er
s. rebt, gute Handlungen zu vollbringen. Dies ist die Stufe, auf welcher
man die Taten des Menschen moralisch nennen kann. ,

(Fortsetzung - folgt.)

KOMMENTAR ZUM 176. KORANVERS DER 2. SURE

VON SUKRIJA ALAGIC,
Direktor des Obergymnasiums in Tuzla

ER 176. Koranvers lautet in deutscher Ubersetzung: ,Die walre

Frémmigkeit besteht nicht darin, daf ihr euer Gesicht (beim Gebet)
gegen Osten oder Westen richtet, sondern fromm ist nur derjenige, der an
Gott, an den Jiingsten Tag, an die Engel, an die Offenbarung Gottes, an die
Gesandten Gottes glaubt, und derjenige, der sein Vermogen, obwohl er es lieb
hat, den Verwandten, den Waisen, den Armen, dem Wanderer, den Bettlern,
u.nd als Losegeld fiir die Sklaven hergibt; und derjenige, der das Gebet ver-
richtet und Almosen gibt; und diejenigen, die den Vertrag, den sie einge-
gangen haben, erfiillen; und diejenigen, die in der Armut, in der Krankheit
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und in Kriegszeiten geduldig und beharrlich sind. Nur diese sind aufrichtig
und im wabren Sinne gottesfiirchtig.

Die Anderung der Gebetsrichtung, der sogenannten Kibla, durch den
Heiligen Propheten hatte bei denjenigen Volkern, welche durch frihere
Propheten gleichfalls Offenbarungen Gottes empfangen hatten, lebhaften Un-
willen hervorgerufen. Demgegeniiber will Gott, der Erhabene, mit dem hier
in Rede stohenden Koranvers (176) kundtun, da$ die Kibla nicht zur wahren
Frommigkeit gehort, die von der Religion gefordert wird. Die Kibla wurde
nur aus dem Grunde vorgeschrieben, um den Betenden daran zu erinnern,
dafl er beim Gebet allein an Gott zu denken habe, und so konnte die Wen-
dung des Gesichtes nach dieser oder jener Richtung kein Grundpfeiler der
Verehrung Gottes sein. Statt dessen legt Gott in unserem Koranvers die
Grundlagen der wahrhaftigen Frommigkeit und das Endziel der Religion dar.
Tm Verfolg dessen sagt der Allerhabene in diesem Koranvers: ,Die wabre
Frommigkeit besteht nicht darin, daB ihr euer Gesicht gegen Osten oder
Westen richtet, sondern fromm ist nur derjenige, der an CGott, an den
Jiingsten Tag, an die Engel, an die Offenbarung Gottes und an die Gesandten
Gottes glauht.

Gott, der Erhabene, erwihnt zuerst den Gottesglauben selber und den
Glauben an den Jiingsten Tag, da dies die Grundstiitzen der wahren Frommig-
keit und der Beginn alles Guten seien; dieser Glaube aber wird zur Grund-
stiitzo der wahren Frémmigkeit erst dann, wenn er ganz, und zwar mittels
verniinftiger Beweise, die Seele beherrscht und wenn er mit Demut und Ge-
horsam vereinigt ist.

Der wahre Glaube (Iman) ist die wahre Erkenntnis, die mittels Beweises
den Verstand und mittels vollen Gehorsams die Seele so- beherrscht, daf der
Glaubige Gott und dessen Gesandten mebr als alles andere in der Welt liebt.
So sagt Gott in der 9. Sure Vers 24: ,,Wenn euch euere _Véiter, euere Kinder,
euere Brilder, euere Frauen, euere Verwandten und euer Hab und Gut, das
ihr erworben habt, und euere Ware, fiir die ibr fiirchtet, sie nicht verkaufen
zu konnen, und euere Wohnungen, die euch gefallen, }ieber sein werden als
Got’o, als dessen Gesandter und als das Wirken fir die Sache Gottes, dann
wartet, bis Gott seine Entscheidung trifft, Gott aber fiihrt den rechten Weg
nicht ein frevelhaftes Volk.* Die Scheinglidubigen indessen beachten jedes
von den obenerwihnten Giitern mebr als Gott und dessen Gesandten.

Der wahre Glaube ist die Erkenntnis, durch die das Herz beruhigt wird
und die Seele erwacht; diese Erkenntnis bringt jede satanische Einflisterung
sum Schweigen und entfernt alle schlechten Gedanken; durch sie wird der
Gliubige derart beruhigt, daf er an Gliickszufdllen weder iibermiBige Freude
hat noch in der Not sich gramt. Dagegen wird der Scheingliubige immer
furchtsam und kleinmiitig sein; wenn es ihm gut geht, ist er froh und prahlt,
und wenn ihn Ungliick und Ubel ereilt, legt er krasse Haltlosigkeit an den Tag.

e
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Der wahre Glaube ist die Ep
siindigen, und wenn er aus Verges
die wahren Gliubigen spricht Gott
die, wenn sie eine schindliche Tat
sich Gottes erinnern und um die V

kenntnis, die den Gliubigen hindert zu
s.enheit siindigt, bereut er es sofort. Uber
in der 3. Sure im 129. Vers: »Diejenigen,
begehen oder gegen sich selbst siindigen,

‘ erzeihung ihrer Siinden bitten — und wer
vermag Siinden zu verzeihen als Gott selbst — und die bewufit auf die Dauer

. R .
ﬁght}:}srl\:vn;ﬁsﬁg, (:;ie;r ;?aier 8. gu::a im 2. Vers: »Diejenigen, deren Herzen
1 X ‘  amens Gottes Ehrfurcht empfinden. Der Schein-
gll)a;::(l))ﬁeeciag;cg;ndiundxgt Standlg. und‘ begeht absichtlich schiechte Taten,
Pl _dessen bewuBt ist. Er hat weder Scham noch Furcht vor
» wenn er siindigt, noch empfindet sein Herz Ehrfurcht bei Erwih
des Namens Gottes, e
Der wahre Gliubige empfindet den Schaden und den Abbruch
Glau_beu z?gefﬁgt wird, stiirker als seine eigene Benachteiligung u;Id er ent-
sgheldet sich viel leichter zur Verhinderung solcher Schiiden 7als zur Ver-
hmdermig seines eigenen Ungliicks, Der Scheinglaubige aber empfindet
weder Eifer noch ist er gewillt, irgendwelche Opfer zur Verteidigung des
Glaubens zu bringen. Fiir solche sagt Gott in der 94, Sure im 48, und
fig. Vers: ,,Und als sie zu Gott und Seinem Gesandten geladen wurdm; um
ll.men das Urteil auszusprechen, siehe, ein Teil zog sich zuriick. — Und vyveun
sie recht gehabt hitten, wiiren sie zu ihm demiitig und gehorsam gekommen.*
‘Der wahre Glaube an Gott erhebt die Seele des Gléubigen derart, daf
er sich solchen Fiihrern nicht fligt, die durch weltliche oder religiose Géwa]t
den Menschen bis zur Stufe des unterwiirfigen Tieres erniedrigen.
" Der Glaube an dex} Jij'ngsten Tag und an die Engel Gottes bringt den
‘enschen zu der GewiBheit, daB er in der unsichtbaren Welt des Jenseits
ein erhabeneres Leben fiihren wird als auf dieser. Darum wird der Gliubige
S{ch' auch nicht damit, zufriedengeben, da8 all sein Handeln und Trachten
hienieden auf leiblichen Genu8 gerichtet sei, gleich als wire er ein Tier.
Der Glaube an die Engel Gottes ist ferner die Grundlage zum Glauben
an den Vorgang der gottlichen OBfenbarung selber, da der Engel der Offen-
barung als ein verninftiger und wissender Geist gedacht werden muB, der

der dem

mit Ermichtigung Gottes das gottliche Wissen und die Grundsitze des gott-

lichen Glaubens in die Seele des Gesandten Gottes einfliBte. Darum hat Gott
der Erha.ben'e, in dem betreffenden Koranvers zuerst die Engel erwiihnt und,
erst dann.dxe Offenbarung und die Gesandten Gottes, da die Engel den Ge-
sandten dn? gittliche Offenbarung mitgeteilt haben. Wer demnach- die Engel
leugnet, vinrd auch die Offenbarung Gottes und die Botschatt Gottes sowie
das Dasein unsichtbarer Geister leugnen. Die notwendige Folge davon ist
der . mangelnde Glaube an den Jungsten Tag, und wer den Jiingsten Tag
leugnet, der wird allerdings bestrebt sein, die Freuden dieser Welt und die
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Leidenschaften dieses Lebens in vollem Umfange auszukosten. Das wird fiir
ihn aber zum Verhiingnis in dieser und in jener Welt werden.

Der Glaube an die Offenbarung Gottes verpflichtet uns, nach derselben
zu handeln und ihn nicht bloB mit Worten, sondern auch mijt Taten zu be-
kunden. So sagt Gott, der Lrhabene, in der 49. Sure im Vers 14 und 15:
»Die Wiistenaraber sagten: Wir sind Gliubige geworden. Sage ihnen: Thr
glaubt nicht, sondern ihr sprechet: Wir haben den Islam angenommen, doch
der Glaube ist noch nicht in euere Herzen eingedrungen. Und wenn ihr euch
Gott und Seinem Gesandten unterwerfet, so wird er euch von euren Taten
nichts abziehen, wahilich Gott ist vergebend und barmherzig. — Gliubig
sind nur diejenigen, die an Gott und an Seinen Gesandten glauben, ohne mehr
zu zweifeln, und die mit Gut und Blut auf dem Wege Gottes vorwirtsstreben;
das sind die Aufrichtigen. Dieser aufrichtige Glaube war bei den meisten
Anhdngern der {ritheren Offenbarungen Gottes nicht vorhanden, wie es ihn
denn auch heuntzutage bei der iiberwiegenden Mehrheit der Moslims nicht
gibt, da es eine Seltenheit ist, auf einen Menschen zu stofien, der obiger
Charakteristik standhielte,

Der Glaube an die Gesandten Gottes fordert von uns, daB wir ihnen
Tolgen und gleich ihnen charaktervoll handeln. Deshalb miissen wir ihren
Lebenswandel sowie alle Regeln (Sunna), an ‘die sie sich gehalten haben,
kennen. Viele sind indessen héute der Meinung, der Sunna des Gesandten
Gottes nicht zu benotigen. Anstatt dessen sehen sie ihre Vorbilder in den
Imamen (Religionstiihrern). Sich an ein Vorbild halten, bedeutet aber soviel
wie: die von ihm eingeschlagenen Wege stdudig verfolgen. Die Richtung
aller Imame, die den rechten Weg festhielten, regelte sich nun durch die Er-
wigung, wie der Gesandte Gottes gehandelt hatte, und zielte noch immer auf
Einhaltung des Korans und der Sunna. Man muB eben wissen, dafi der
Koran und die Sunna des Gesandten Gottes durch nichts anderes er-
setzt werden kann, da Gott in der 33. Sure im 20. Vers sagt: ,In dem Ge-
sandten Gottes habt ihr ein schiones Vorbild fiir diejenigen, die sich auf Gott
und den Jiingsten Tag verlassen, sowie tir diejenigen, die sich Gottes ofters
erinnern. Demnach der an den Gesandten Gottes kein Beispiel nehmen
will, der glaubt weder an Gott noch an den Jiingsten Tag.

. Nachdem Gott, der Erhabene, die Grundprinzipien des wahren Glaubens
dargetan hat, geht er zur Erliuterung der guten Taten iiber, die die Folge
des wahren Glaubens sind, und beginnt mit derjenigen, die diesen Glauben
am stirksten beweist. In der Fortsetzung des genannten Verses heifit es:
,,Und derjenige, der sein Vermdgen, obwohl er es lieb hat, den Verwandten,
den Waiseu, den Armen, dem Wanderer, den Bettlern, und als
Losegeld fir die Sklaven hergibt.”

In diese Gaben wird der Zakat (die vorschriftsmifige Almosenspende)
picht mit eingerechnet, sie bilden viclmehr die Grundlage der wahren
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Frommigkeit und bedeuten eb
Wohltitigkeit soll man {iben
soll den Bediirftigen je nach

enso eine Verpflichtung wie der Zakat selbst.
» 50 oft sich die Gelegenheit dazu bietet, man
soll der materiellen Moglichkeit unterstiitzen. Der-
Jenige, der sein letztes Stiick Brot fiir sich oder fiir die Seinigen nicht be-
notigt, ist sogar verpflichtet, es dem Bediirftigen zu iiberlassen. Hat man es
dazu, so unterstiitze man vor allem die notleidenden Anverwandten, dann
die Verwaisten, die ohne Ernihrer dastehen, dann den Armen, der nicht ver-
dienen kann, dann den Wanderer, der fern von seiner Familie weilt, und
schlieBlich den Bettler, der aus wirklicher Not zum Betteln gezwungen ist, da
es nach den Vorschriften des Scheriatgesetzes verboten ist, ohne Not zu
betteln. Und endlich sind die Reichen verpflichtet, eine ausgiebige materielle
Hilfe .ﬁir die Befreiqng der Sklaven zu leisten. Diese Vorschrift ist der beste
Boweis fir die Bestrebungen des Scheriatgesetzes zur Abschaffung der

Sklaverei, da doch der Mensch geschaffen ist, in jeder Hinsicht frei und voll-
kommen zu leben.

h‘ren Frommigkeit. Dag richtige Gebet besteht
daB man gewisse K@rperbewegungen vollzieht und gewisse

pricht, sondern zur wahren Frommigkeit wird das Gebet nur
nebst alledem auch noch den inneren

aber nicht.darin,
Koranworte guss

» ¢ schlechten Regungen, die er etwsa fiihlt, durch
gute ersetzt. So sagt Gott in der 50, Sure im Vers 19—22; , Wahrlich, der

Mensch ist ein geiziges Geschopf. Trifft ihn ein Ubel, 50 ist er tief betriibt,

wird ihm aber Gutes zuteil, so ist er karg. Nur die Betenden machen eine
Auspahme.*

Im Koran wird neben de
(Zakat) erwihnt. Da das Geb
Menschen vor allem am Herzen
dem Gebet die groBte Stiitze d
HuBere Zeichen des wahren
sandten Gottes im Kampfe
Stets einmiitig,

m Gebet fast immer auch die Almosenspende
et die Seele liutert, und da das Geld den
liegt, so ist die Geldspende tatsichlich nichst
er richtigen Frommigkeit und das deutlichste
Glaubens. Deshalb waren die Genossen des G-
gegen diejenigen, die das Almosen verweigerten,

il Wer demnach kein Almosen gibt oder die Verweigerung des Almosens
billigt, zerstirt offenbar die Hauptstiitze der islamischen Religion und die
Grundlagen des wahren Glaubens, indem er versucht, durch Abschaffung des
gottlichen Farzes (unumgingliche Pflicht) und MiBachtung des weisen Ge-
setzes Gott, den Erhabenen, zu betriigen. Er ist mit der Vorsehrift Gottes
nicht zufrieden, noch will er sich dem Gebote Gottes fiigen, vielmehr umgeht
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er das Gebot seines Herrn und wihlt zu seinem Goit die eigene Le-idensch?ft.
Fr wagt es, am klaren Worte Gottes zu deuteln, und verleugnet gar viele Kowp-
sitze, die das Gebot der Almosenspende enthalten, obWO}}I das Almos.en ein
Zeichen des wahren Glaubens und die beste Bﬁrgschaf‘t fiir das Ge'memwohl
der Menschheit ist. Trotz alledem aber behaupten gewisse Leute, .dxeses \;er-
brecherische und frevelhafte Vorgehen sei in Ubereinstimmung mit .den Ver-
ordnungen des Scheriatgesetzes (Hilei Serijje). Es ist nun die Frage,
ob es moglich sei, dafl Gott, der Erhabene, uns etwas vorschrelb‘t 1‘111d es im
Koran siebzigmal wiederholt, um nachher zu gestatten, .datﬁ wir ihn dureh
die Nichterfiillung dieser Pflicht hintergehen und uns dabei einbilden, da der
Erhabene dies duldet. .

Alle Verordnungen iiber den Zakat (das Almosen) sind gemif den
miindlichen Traditionen iiber Leben und Lehre des Gesandten Gottes aus-
gelegt worden, aber in diesen Traditionen ist doch nichts enthalten, was
jemand zur Durchbrechung der Koranvorschrift und zu ihrer Nichtbefolgung
Anlaf geben kinnte.

In der Fortsetzung des Koranverses sagt Gott: ,,Und diejenigen, die den
Vertrag, den sic eingegangen haben, erfiillen, und diejenigen, dig in .der
Armut, in der Krankheit und in Kriegszeiten geduldig und b.eha,rrhch sind.
Nur diese sind aufrichtic und im wahren Sinne gottesfiirchtig.” ’Nac‘hdem
Gott, der Erhabene, die Taten, durch die man zur Wah}'en Fr(in}mgkelt ge-
langt, dargetan hat, geht er zur Erlduterung der moralischen Elgensch“aften
derjenigen iiber, die sich zu den Gerechtefl 111.1(1 Frommen rechnen diirfen,
und beginnt mit den wichtigsten; dies sind die Eu}h&ltung der Versprechungen
und die Geduld. Man muB aber wissen, dafl das Einhalten von Versprechungen
und die Geduld keine echte Frommigkeit bede}lten, wenn man sie nur .aus
Zwang ausiibt, vielmehr miissen diese guten Elggnschaften uf{s zur ?wegfaen
Natur werden. Deshalb hat Gott, der Erh'ftbene, .m unserem orz;ln;zers 1ci
ienicen Taten an erster Stelle erwihnt, die bewirken, daf Wort .a ten un
JGed?xld zum seelischen Eigentum solcher Mensc.hen w'erde{), die (@es'e Taten
in vollem Umfang ausiiben; und namentl‘ich wirken in dieser Hinsicht das
Gebet und die Geldspende zu gemeinniitzigen Zjveeken. .

Das Worthalten und die Vertragstreue g:ehbren zu den er'sten Pﬂlchter.:l,
die uns Gott, der Erhabene, fiir das ordentliche Leben des emzelnel} sowie
der Gemeinschaft vorgeschrieben hat, unq das Gebet und der Zaka;t sind nur
die Mittel, die es bewirken, daB diese Elgenschftften uns zur zweiten Natur
werden. Das Gebet pripariert unsere Seele zu ejnem solchen Ver‘ha%ten, dmﬁ
wir auf dieser Welt beruhigt und getrost lebeg konnen und"d:?,bel ein gliick-
Jiches Dasein im Jenseits verdienen. Desha}b ist der regelma[{)xg Betenﬁie am
meisten geeignet, die tibernommenen Verpﬂlchtqngen gegen. die Mer(lisc %1{1 ?u
erfilllen, da die getreue Gebetsverrichtung die Erkenntnis von der Herr-




24 MOSLEMISCHE REVUE

sehaft, Macht und Giite Gottes in sein Herz fl6Bt. Und von dieser Einsicht
riihrt alles Gute her, was Menschen tun.

) Die Wortbriichigkeit und der Verrat: dagegen sind Siinden, die die
soziale Ordnung auf Erden untergraben und die ganze Volker und religivse
Gemeinschaften zu vernichten imstande sind. Deshalb sehen wir in derb Ge-
schichte, dafl Volker und Glaubensgemeinschaften, die das gegebene Wort
gebrochen hatten, von der Strafe ersilt wurden, ihre Unabhingigkeit einzu-
biiBen und unter fremde Herrschaft zu geraten. Denn unter ihnen war das
gegenseitige Vertrauen derart geschwunden, daB sie nicht mehr wic die An-
gfahtirigen eines Volkes leben konnten, da sie keine kompakte Einheit mehr
bildeten. Menschen solcher Art sind ohne festen Halt, bloBe bewegliche
Marionetten, die eine jede Gelegenheit ausniitzen, um iibereinander herzu-
f'a,llen und sich gegenseitig Schaden zuzufiigen. Deshalb ist es unumging-
lich notwendig, da8 jedermann die éibernommenen Verpflichtungen gewiassen—
haft erfiille und die Treulosigkeit und den Verrat auf jede Weise meide. Im
arl_dfaren Falle wird es unter den Mitgliedern einer Gemeinschaft keine gegen-
seltslge Unterstiitzung und Hilfeleistung geben, vielmebr wird an ihrer S:elle
Neid, Ha8 und gegenseitige Feindschaft tiberhandnehmen,

Der Erhabene schlieBt diesen Koranvers mit Seinem Urteil iiber die Ge-
rechten und Frommen, indem er sagt: ,Nur diese sind aufrichtig in ihrem
Gfla,uben, und nicht jene, die nur mit Worten behaupten zu glauben, wihrend
sie mit dem Herzen in der Tat nicht glauben®, und diese sind il,ll wahren
Sinne gottesfiirchtig, da ihre Taten und ibr gutes Verbalten von ihrer
Gottesfurcht deutliches Zeugnis ablegen. Die Gottesfurcht besteht darin,
daBl der Me?nsch den Unwillen Gottes nicht heraufbeschwort und daB
er alles meidet, was Gott, den Erhabenen, veranlassen konnte, sich von ihm

akizilwenden, alles auch, wodurch er die Strafe Gottes im Jenseits verdienen
wiirde. :

DIE RELIGION UND DER MENSCH DER ZUKUNFT

VON HAMID MARCUS
(Fortsetzung und SchluB.)

IST der profane Verbrecher der unfiihlende, s0 ist der sakrale Verbrecher

der doppelt fiihlende Mensch, wir erwiihnten es schon. Damit aber tritt der
sakrale Verbrecher noch zu einem anderen Menschentypus in Parallele, der
sonst mnicht in diesen Zusammenhang gehsrt, nimlich zum gehemmten
Menschen, der als solcher iiberhaupt keiner Tat, geschweige denn eines Ver-
brechens fihig scheint. Beide sind sie skrupulss, der sakrale Verbrecher und
der gehemmte Mensch. Beide vertiefen sie sich als echt theoretische Naturen
in den gesamten Komplex ihrer Schuldlage. Und in beiden ersteht gegen ein
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gewaltiges Begehren ein ebenso gewaltiger Widerstand. Aber beim sakralen
Verbrecher iiberwindet schlieBlich das Begehren die Widerstinde, beim ge-
hemmten Menschen {iberwindet der Widerstand schlieBlich das Begehren. Ob
jemand bei dieser Sachlage schlieBlich als sakraler Verbrecher oder als ge-
hemmter Menseh handelt, die Entscheidung dariiber hingt oft an einem
diinnen Faden. Der sakrale Verbrecher ist der Titer ohne Tatwillen, der
dem Begehren unterlegene Gehemmte. Aber manchmal erscheint sich der
gehemmte Mensch doch auch als jener Schwiichling und Feigling, dem nur
die Kraft zum sakralen Verbrecher fehlt. Und er kommt sich seinerseits als
der Unterlegene vor, dessen Tricbe bedauerlicherweise nicht stark genug

“sind, um die Hemmungen zu durchstoBen, es folge daraus, was wolle. Denn

Reue empfinden sie beide: der sakrale Verbrecher und der Gehemmte. Der
sakrale Verbrecher fiihlt Reue iiber seine Tat, der Gehemmte dariiber, daB er
die Tat, das Erlebnis, versiumte.

Der pr.ofane Verbrecher spielt eine groBe Rolle in der Indianer- und in
der Detektiviiteratur, in allem, was literarisch aus Amerika kommt. Der
:sakrale Verbrecher herrsebt in der hoheren Literatur Europas. Vor allem
ist er bhei Goethe stark vertreten (Goethes trenlose Liebende, sein Harfner im
Wilbelm Meister, Faust). Bei Dostojewski vollends wird der sakrale Ver-
brecher zum Mittelpunkt der gesamten Produktion.

Ist der Verbrecher der negative, so ist der Held der positive Pol des
handelnden Menschen. Es sei noch kurz angemerkt, daff #dhnlich wie beim
Verbrecher auch beim Helden zwei Typen zu unterscheiden sind, ein pro-
faper und ein sakraler. Im wirklichen Leben liegen die Dinge so, daB, um
Heldentaten zu tun, welche andere ergliiben machen, der Held selber meist
vollig kaltbliitig, rubig, indifferent bleiben muf*). Seine Indifferenz, seine
Kiihle gibt dom Helden erst die Kraft fiir seine Taten. Deshalb wird gerade
die Kiilte des Helden, ja die Kiilte iiberhaupt, von den Menschen angebetet.
Nur Kilte erweckt glilhende Liebe. Der kalte, innerlich unbewegte, der in-
differente Held, das ist die profane Form des Helden. Die Religion dagegen
verlangt von ihren Helden eine andere Haltung. Sie verlangt, daB sie selbst
gliihen und daB sie trotz innerer Glut nach aulen aus Stabl seien. Der
sakrale Held muB sein Gefiihl vielleicht bis in sein Tiefstes zuriickdriingen,
er muB es sogar zum Opfer bringen konnen: aber er mull es haben.

Nun ist es ein tragisches Lebensgesetz, dal inneres Heldentum des Ge-
fiihls und dubBeres Heldentum der Aktion einander nur zu oft im Wege sind.
Wer fiihlt, gehort seinem Gefithl, ist dumpf gebannt, er weiff nicht recht zu
handeln; auch zittert ihm leicht die Hand. Und wer handelt, fiihlt nicht,

*) Ahnlich wie der Dichter nicht seine gliihenden Gefiible #ufern darf, son-
dern mit aller Ruhe duBere Situationen zu gestalten hat, welche im Leser glithende

Gefiihle erzeugen.
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S?ndel'n ist sachl.ich. Die Religion anerkennt diesen tragischen Gegensatz
ﬁxch(;, sondern sie verlangt {len aus innerer Bewegtheit HuBerlich grof
han elnden Menschen. Denn die innere Bewegtheit, dies war zu zeigen und
st wobl auch erwiesen worden, sie leuchtet tberall da als roter Faden an
den Erscheinungen des Lebens auf, wo Sakrales, wo Religitses in die Er-
scheinung tritt. il

: III. Das Adelige.

Rei L:Ia,t Christus den .Kampf gegen die Gleichgiiltigkeit gefiihrt, fordert die
I eligion ganz allgemein den Zustand der Ergriffenheit vom Menschen, und
Ist es das groBe Problem des handelnden Menschen, ruhig und zielsich’er Al
lll)andeln, .ohne. sein Herz darum doch abzudrosseln, so hat Muhammed dieses
droblefm in seiner Person. gelost. Muhammed ist der Fiihlend-Handelnde, d. i.

er thte.rhchfe, der Adelige unter den Propheten. Denn dies ist das Geheim-
X;IS des ritterlichen Wesens: zu handeln und zu kimpfen, ohne sich doch von
;V ?:diApparaﬁ;] der'l man dabei spielen lassen mul, selbst zum Apparat herab-
Hum&g?tlgto- e sich doch das.Herz }'auben zu lassen. Ritterlichkeit bedeutet
. nitdt in Waffen, Humanitit, die sich bej keinem Handeln oder Ringen
Ja selbst im Kampfe nicht verleugnen darf, =

Suchen wir von dieser Definiti
oder ritterlichen Wesens zu
lichen ‘Tugenden seien Treu
Tugenden sind keineswegs
auch nicht immer moralisch
stolz. Was bedeutet Treue?
leisten sollen
diesen Gegen
abgewogen,
haben ihre s

INILoR aus einmal das Prinzip des adeligen
geéwinnen. — Als paradigmatisch fiir die ritter-
€ und Dankbarkeit namhaft gemacht. Besagte
immer zweckmiBig und nutzbringend, sie sind
zu fordern: aber sie sind immer edel, adelig,
4 ! Im tiglichen Leben, wenn wir einen Dienst
3 sichern wir uns dafiir einen Gegendienst, wir sichern uns
dlenstf durch Vertrag. Und es wird sehr genau errechnet und
was wir zu leisten und zu erhalten haben. Beide Verpflichtungen
tx"engen Grenzen. Was ist demgegeniiber Treue?
b Treue'helﬁt: s;c.h einmal zu einem Menschen als Totalitit entschlossen
f" en, weil man seinen Wert erkannt hat: sich zu ihm entschlossen haben
nicht. kiihl richtend, sondern enthusiastisch erlebend. Treue bedeutet weiter:
dem. 80 beschricbenen Menschen zu Dienste zu stehen nicht wn einer
sp‘ezxellen Gegen- und Einzelleistung willen, die man davon zu erwarten
hat}:e, son(%em um seines ganzen Daseins und Soseins willen. Die Treue tut
mehr, als ‘]e_der Vertrag. verpflichten konnte, sie ist bereit, bis ans AuBerste
zu gehel'l. Sie rechnet nicht, hilt sich nicht zuriick. Sie ist der stolze Protest
gegen die furchtbare Tatsache, daB alles im Leben, selbst die Liebe, Grenzen
pat, d. h. Gegenstand der Berechnung und Abwigung, mithin eine; Handels
ist. Treue heift: immer da und zur Verfligung sein, wenn der andere uns
braucht, .bereit, ein enthusiastisches Opfer zu bringen. »wenn du rufst,
komme ich, was auch geschicht! Treue ist keine Sache, die immer Tat
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werden muf — wir werden sehen, warum. Aber sie mufl immer gewillt
sein, nicht Wort zu bleiben, sondern Tat zu werden. Und es gibt keinen
hoheren Gipfel im Dasein, als einmal einem Menschen gegeniiber, wenn auch
noch so heimlich, sich gewi geworden sein: ,,Wenn dieser ruft, komme ich,
was auch geschehe.“ Es sei denn, man rechne dagegen das umgekehrte
Gliick auf, das jeder Menseh, der in schweren Entscheidungen steht, emp-
findet, wenn er weiB: es gibt einen Menschen, den brauche ich nur zu rufen,
so kommt¢ er. Und zwar nicht aus matter Pflicht, sondern aus enthusiasti-

schem Willen, mir restlos beizustehen. Dieses Gefiihl, diese GewiBbeit, daf

ein solcher Mensch fiir uns lebt, geniigt unzihlige Male, um uns zu helfen, so
dafl wir darauf verzichten konnen, den Getreuen zu rufen.

Erfiabrt nun die Treue keine Gegendienste? ,,Treue um Treue®, so heiBt
die adligste Formel, welche Menschen je gefunden haben. Sie besagt: nicht
nur du kommst, wenn ich rufe, sondern auch ich komme, wenn du rufst.
Aber tue ich damit, dafl ich komme, einen Gegendienst, weil der andere mir
dasselbe zu tun bereit ist? Keineswegs. Denn ieh helfe ihm nicht, weil er
mir geholfen hat oder helfen wird, helfen konnte, ich verfahre nicht gebunden
durch ein Verpflichtungs- und Anstandsgefiihl, sondern ich setze mich ein in
frefer Tat, weil es mir um den anderen Menschen selbst geht. Im Verh#ltnis
der Treue sehen wir ndmlich, und das ist das Entscheidende, alles, was sonst
im Leben Vertrag, Tausch, bindende Verpflichtung, abgrenzende Berechnung
ist, aufgeldst und zuriickgefiihrt anf den Urquell freier Spontaneitdt, Das
Moment der Freiheit ist es, das das ganze Treueverhdltnis durchwaltet. Frei,
nimlich von Vorteilen unbestochen, entschliefie ich mich zu einem Menschen,
frei und ohne Gegenleistungen stehe ich ibm zur Verfiigung. Ich rechne nicht
nach, wieviel er fordern wird; auch das bleibt frei; ich halte nicht &ngstlich
Grenzen ihm gegeniiber. Ich werfe mich ganz hinein mit dem Enthusiasmus,
der das Erlebnis der Freiheit begleitet. Und wenn Freiheit, freie Tat der
hochste Begriff ist, den ein Kant uns aufwies, so ist der Enthusiasmus wohl
das hochste Gefiihl der Menschenbrust: das Gefiibl erlebter Freiheit nidmlich.
Dienst und Freiheit scheinen Widerspriiche. Aber hier ddmmert schon das
Wesen des Adels auf: Adel ist freier, freiwilliger Dienst, Dienst in Freiheit —
enthusiastischer Dienst!

Wohin wiirde es fithren, wenn von zwei Menschen, die in einem Treue-
verhiltnis zueinander stehen, der eine den anderen immer wieder riefe, ihn
aus allen seinen Kreisen und Geschiften herausrisse, kurz wenn der Rufende
dje Krifte des Gerufenen bis iiber jede Grenze hinaus in Anspruch nihme,
jmmer mit der Begriindung, dafl ja ein Treueverhiltnis zwischen ihnen
beiden bestiinde. Dann wiirde der eine durch den anderen ruiniert werden
unter der schonen Etikette unbegrenzt zu leistender Treue. Aber so kann
es nicht geschehen. Denn der ritterlichen Tugend des opfernden Enthusiasmus
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entspricht auf dfar anderen Seite die Rittertugend der Zurlickhaltung, Ge-
;l:lgst\l:]rlhilgenhext, der Rﬁcksicht,. des' Zartgefiihls. Unedel ist es, nicht von
By fnm'en, wenn man vgelﬂ: ein Mensch, zu dem man ein Treuever-
ms' hat‘, ist in Not. Unedel ist es aber auch, unadelig, unritterlich, wenn
man die Hilfe eines Getreuen anruft, statt sich selbst zu helfen, unedel, schon
die Klage’ iiber eine Schwierigkeit; der Edle verschweigt seine Note. Noch
}medler dl‘e Anklage und das Rechten, die Auseinandersetzung, die da lautet:
ich gab dir doch damals; wo bleibst du heute? Oder: du hast doch dereinst
gesagt, du wiirest bereit fiir mich; nun wohl, jetst ist es Zeit, warum kommst
du nicht! Wer so argumentiert, ist unedel, unadelig. Denn ;,r vernichtet das
M"er.kmal der Freiheit durch die Pression seiner Anklagen, durch das Er-
'li‘(:-zlfe:de u.nd Erpres‘sen(_ie seiner Vorwiirfe. Er verwandelt das, was freie
A fiﬁiterimg S(()il'lte, in ein Tauschgeschift auf Wechselseitigkeit, sobald - er
et g er 1en.ste um dey Genossen erinmert, die aufgewogen werden
i W,enn gfr;ertfleflt; das frei gesprochene Wort in einen bindenden Ver-
s V; i wernm t:'1111 ere Verhglﬁungeu erinnert, die der Erfillung harren.
S m,ledel ’ dr, Wer weniger tat, d. h. er rechnet und grenzt ein. Das
S . nd unadehg_, delnn es ist wider die Freiheit. Das adelige
» das alle Beziehungen in die Sphitre der Freibeit und des Enthusias-

nur moglich, wenn ein Doppelgestirn adeliger
, flir den an‘?igfegerei?xgetsee;te :n;a eirenme’dscmansk ?::1-
R " . . u er andaeren elte
gger:(t; Zallllr;nik}zltl:u:g' darin, von dieser Bereitschatt Gebrauch zu machen,
wirten b o $ dnkte Grundsatz, _niemals itber die Grenze des frei Ge-
borert. sieh o Versc!(l)r irn. Der Edle bietet sich ganz, verschwendet und- ist
ol O’ ot enken. Dem Tfeueggnossen tiberléifit er es hingegen, so-
tel Upfer nicht anzunehmen und seinerseits die rechte Grenze zu finden, Auf
d'er anderefl Seite liegt in dem festen Wissen darum, daB es einen Ment;chen
glbt, der .fur uns a.tlles tun wiirde, ein so grofer Kraftquell, daB wir die Tat
v;s anderen .th nicht mehr brauchen. Dieser Kraftquell also, der aus dem
v 1S§en um eine ’I‘re.ue in qer Welt resultiert, ist der Hauptertrag des adeligen
er] altens,‘und nicht die wirkliche Leistung. Wo aber nicht beide Kom-
gi!:eﬁt;dfihﬁe Tugj&nd besitzex}, wo nicht enthusiastische Opferbereitschaft
S afsc“e Zu‘ryuckhalt.ung ineinander und zusammen wirken, da ist es
£ v,e rtragglf; (Elzerec;}ﬁligl}f Zus der Sphire a,d.eliger Freiheit herauszunehmen
e it Hih u regeln. Denn jede Einseitigkeit ist hier tod-
Das M‘oment. der Freiheit, das in der Treue liegt, ist auch noch in der
Dankbarkeit enthalten, die gleichfalls eine adelige Sache, doch nicht ganz so
hoch. steht wie die Treue. Selbst wenn ich nimlich ein,em Menschen Gutes
tue in der Erwartung, daB er es mir einmal erwidern wird, so steht doch
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noch nicht fest, wann, wo und womit, in welchem Umfang er mir Erwiderung
gewihren soll und wird. Dies alles bleibt also frei. Ja, indem ich ihm ohne
vertragliche Bindung heute eine Hilfe leiste in der Erwartung, daf er sie mir
irgendeinmal vergilt, bringe ich zum Ausdruck, da8 ich diesen Menschen fiir
edel genug halte, um mir auch ohne alle Vertriige und obwohl kein Lohn fiir
ihn mehr davon winkt, noch zu vergelten, was ich tat, wenn die Stunde es
fordert. Der andere wird also aus {reien Stiicken erwidern, was ich ihm
heute leiste.

Die echte Dankbarkeit ist es allerdings nicht, die nur auf Hilfsleistungen
zu antworten hat, welche bereits gemacht worden sind in der Erwartung
spiaterer Gegendienste, sondern jene Tat, auf die sich die Dankbarkeit
griimdet, ist im echten Falle ohne Erwartung spiteren Dankes vollzogen
worden. Und der Dank erfolgt nicht wegen jener Tat, sondern weil jenc Tat
eine Liebe fiir den Titer entziindet hat. So stehen, wo die Welt nur
niichternen Tatsachenzusammenhang erblickt, in Wahrheit zwei freie Liebes-
vorginge unabhiingig voneinander im Raum.

Dieser Sachverhalt spiegelt sich gegenstindlich im Austausch von Ge-
schenken. Hierbei liegen die Dinge so: jeder von zwei einander Beschenken-
den gibt dem anderen. Aber wennm es sich wirklich um Geschenke handelt
und nicht um einen verkappten Handel, dann tut er es nicht als Revanche
fir Empfangenes und nicht im AusmaB dessen, was er erhielt. Sondern heute
gibt der eine, weil sein Herz, iiberreich und tibervoll, ihn treibt, dem apderen
eine Freude zu machen. Und morgen treibt den anderen sein Herz aus selbst-
eigenem Uberfluf oder weil ein Mangel des Genossen ihn schmerzt, zu einer
Gabe. Also auch hier nicht Tat und Gegentat, die einander verursachen, d. h.
erndtigen, sondern zwei frei schwingende Taten in Harmonie miteinander: das
sind Geschenke. Und deshalb, weil es sich beim Schenken um freie Taten
handelt, sind Geschenke adelige Dinge.

Dic Freiheit charakterisiert nun auch alle anderen adeligen Tatbestinde.
Wenn jemand als Richter zwischen zwei Parteien beider Recht und Unrecht
objektiv abwiigt und gerecht beurteilt, so ist das keine besonders ritterliche,
keine adelige Haltung. Wenn jemand aber Partei ist und denpoch das
Recht und die guten Eigenschaften des Gegners gelten 148t so ist das adelig.
Denn es ist die Tat einer Freiheit, die tiber sich selbst und den eigenen engen
Parteistandpunkt hinausgediehen ist. Die Gerechtigkeit und Objektivitit der
Partei ist eine adelige Tugend und heift Courtoisie. Wenn jemand Macht
tber Untergebene, Geringere, Schwache hat, die Macht, sie zu driicken, und
diese seine Macht nicht gebraucht, so ist das ein freier Verzicht und ist
adelig. — Es ist adelig, an einen anderen Menschen zu glauben. Denn es ist
ein freier Akt des Vertrauens ohne zureichende Beweise und Unterlagen.
Oder wo wire wohl der Mensch, dessen Zuverlissigkeit sich beweisbar
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garantieren 'lieBe. Gerade daB sie sich nicht garantieren 140t, macht den
Glauben an ihn zu einer adeligen Angelegenheit. — Adelig ist ein jedes Ver-
halten, das aus Not ei.ne Tugend, aus einem Zwang eine freie Tat macht, in-
tdem man sich en.tsch‘heﬁb, das, was man muB, auch zu wollen und gern zu
un. Vom ,gemeinen” Mann nahm man an, daf er nur widerwillig Heeres-
dlens't t?,t. Gesollt, ein ,Sol(l)*—dat. Der Offizier aber tat, wenigstens der
Ofﬁmermde'ologie nach, aus Liebe, also mit Freiheit, was er ohnehin tun
muﬁt’e: seine Pflicht. Jedes Tun, jede Leistung aus Liebe ist adelig. Der
Offizier ordnete sich seinem Fiibrer in freiem Gehorsam unter. So gibt es
aber auch einen adeligen Gehorsam - gegen das Schicksal, gegen die Natur-
gesetze, die unweigerlichen: indem man sie innerlich, d. h. aus freien Stiicken
anerkennt. Es ist Nietzsches amor fati, der den Zwang des Schicksals in
freien Gehorsam gegen das Schicksal verwandelt und dadurch adelt. ———

Der Vertrag ist ein Stiick relativer Moral. Man gibt: aber begrenzt:
nimlich nur im Verhiltnis zu dem, was man verpflichtet ist, ohne Freiheit.
Der Vertrag hat nichts Uberschwengliches, Enthusiastisches. Die adelige
Treue reprasentiert ein Stiick absoluter Moral. Sie stellt sich zur Verfiigung
In unbegrenztem Umfang. Nun fiihren in dieser relativen und begrenzten
Welt alle absoluten Forderungen zum Bankerott. Und doch lohnt im tiefsten
Pur d.as, .was einer absoluten Forderung entspricht, Die adelige Tugend und
ihr wichtigster Fall, die Treue, bedeutet die Moglichkeit, der absoiuten Fordé-
rung zu entsprechen, d. h. sich ganz und einschriinkungslos zur Verfiigung
zu stellen! Und doch wird kein Bankerott daraus resultieren: weil die adelige
Treue némlich zwischen zwei Adeligen 14uft, von denen zwar jeder grenzen-
los zur Vertilgung steht, aber sein Angebot wird nicht grenzenlos ange-
nommen. Das adelige Prinzip bedeutet demnach nichts Geringeres als die
Erltosung der absoluten Forderung vom Fluech ihrer
Unrealisierbarkeit: und zwar durch das Faktum der
Zweiheit,der Gemeinsamkeit.

Blicken wir von diesen allgemeinen Feststellungen auf Muhammad, so
sehen wir ihn in einem einzigartig. schonen Treueverhdltnis zu seinen Ge-
nossen Abu Bekr, Omar u. a, m.; d. h. nicht nur waren jene verpflichtet, ihm
fhe Tre}m zu_halten, sondern in noch viel héherem Grade hielt der Prophet
11.men die Treue. Er war der erste beim Angriff, er stellte sich schiltzend vor
sie, und er verlieB als letzter jeden gefihrdeten Platz. Mubammed war immer
mit seiner Hilfe zur Stelle, wenn er einen Moslem in N ot sah; er selbst aber
forderte fiir sich - keinen Schutz. Der Glaube an seine Sendung gab ihm
hdchste Freiheit. Gegen fremde: Anschauungen war er tolerant, wie sein Ver-
halten gegen die christlichen Gesandten bewies; wo er selbst Partei war, da
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betrachtete er die Sache gleichwohl von einer hoheren, iiberparteilichen
Warte aus, das zeigte seine Auseinandersetzung mit dem jlidischen Glaubiger.
Gegen besiegte Feinde war er groBmiitic. Mit alledem lehrt uns der Prophet,
wie man in der Arena des Lebens trotz heiflesten Kampfes doch ein fithlen-
der Mensch bleiben kann: das heift ritterlich, adelig.

GANDHI UBER DEN ISLAM

IE Geschichte des Islam hat, wenn sie auch zeitweilige Abirrungen von

der moralischen Hohe verrit, so manche glorreiche Seite. In seinen
rohmreichen Tagen war der Islam nicht intolerant. Er rief die Bewunderung
aller Nationen hervor. Als der Westen in Finsternis versunken war, stieg ein
heller Stern am Ostfirmament auf und gab einer stohnenden Welt Licht und
Trost. Der Islam ist keine falsche Religion. Mogen die Hindu ihn mit Ehr-
fureht studieren, und sie werden ihn, wie ich es tue, lieben.

Mahatma Gandhi

Irgend jemand hat gesagt, da die Europier in Siidamerika das Heraui-
kommen des Islam fiirchten, des Islam, der Spanien zivilisierte, des Islam,
der das Licht seiner Fackel nach Marokko trug und der der Welt das Evan-
gelium der Briiderlichkeit predigte. Die Europider fiirchteten das Kommen
des Islam, denn sie fiirchteten die Moglichkeit, daB die Eingeborenen, wenn
sie den Islam annihmen, Gleichberechtigung mit den WeiBen beanspruchen
kounten. Ich habe nicht gesehen, dafl ein Zulu, der das Christentum annimmt;
dadurch sofort mit den Christen gleichberechtigt geworden wire. Aber in
dem Augenblick, wo er den Islam annimmt, da trinkt der nfimliche Zulu aus
demselben Becher und it von demselben Teller wie ein Moslem. Urd das
eben fiirchten sie. Mahatma Gandhi.

PASS & GARLEB A.-G., BERLIN W 57,
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Ist die einzige Zeitschrift mit einem wahrhaft internationalen Mitarbeiterstab.
Ist die einzige Zeitschrift, die in der ganzen Welt verbreitet ist.

Ist die einzige Zeltschrift der Synthese und der Zusammenfassung der Kennt-
nisse, welche die Hauptfragen simtlicher Wissenschaften: der Geschichte der
Wissenschaften, Mathematik, Astronomie, Geologie, Physik, Chemie, Biologie,
Psychologie und Soziologie behandelt.

Ist die einzige Zeitschrift, die mittels Nachfragen unter den beriithmtesten Ge-
lehrten und Schriftstellern simtlicher Linder (Uber die philosophischen Grund-
sitze der verschiedenen Wissenschaften; Uber die grundlegendsten astronomischen
und physischen Fragen; Uber den Beitrag, den die verschiedenen Liinder der
Entwicklung der verschiedenen Hauptteile der Wissenschaft gegeben haben; Uber
die bedeutendsten biologischen Fragen; Uber die grolien internationalen ékono-
mischen und sozialen Fragen) alle groflen Probleme, die das lehrbegierige und
geistige Milieu der ganzen Welt aufwiihlt, studiert, und die zur selben Zeit den
ersten Versuch der internationalen Organisation der philesophischen und wissen-
schaftlichen Bewegung macht. |

Ist die einzige Zeitschrift, die sich riihmen kann, unter ihren Mitarbeitern die
beriihmtesten Gelehrten in der ganzen Welt zu besitzen.

Die Artikel werden in der Sprache ihrer Verfasser verdffentlicht, und in jedem
Heft befindet sich ein Supplement, das die franzésische Ubersetzung von allen
mchtf;anzb‘sischen Artikeln enthiilt. Die Zeitschrift ist also auch denjenigen, die
nur die franz§sische Sprache kennen, vollstindig zuginglich. (Verlangen Sie vom
Gcneralsekretﬁr der ,,Scientia® in Mailand ein Probehelft unentgeltlich, unter Ein-
sendung von 50 Pf. in Briefmarken zur Deckung der Versandspesen.)
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