DIE »LETZTEN DINGE« IN DER SICHT DES KORANS:
STERBEN UND WEITERLEBEN IN
ISLAMISCHER DEUTUNG

Von Ludwig Hagemann, Mannheim
Einleitung

Nikolaus von Kues hat sich — wie sollte es anders sein — vorwiegend
zwar mit Fragen der Unsterblichkeit der menschlichen Geistesseele
und der Auferstehung von den Toten auf der Grundlage abendlan-
discher Traditionen befafst, so wie wir es gestern und heute gehort
haben, doch blieb sein Interesse nicht darauf beschrankt.

In seinem umfangreichen Werk Cribratio Alkorani - »Sichtung des
Korans« kommt er u. a. auch auf die islamische Eschatologie zu spre-
chen.!

Um es gleich vorweg zu sagen: Den eigenstandigen existentiellen,
ethischen und theologischen Sinn islamischer Eschatologie als Hilfe
zur Lebensbewiltigung, Hilfe zur Lebensgestaltung und Hilfe zur Le-
bensdeutung hat Nikolaus von Kues in den koranischen Aussagen,
wie sie ihm in der lateinischen Ubersetzung des Robert von Ketton
aus dem Jahre 1143” und in den interpretatorischen Versionen eines
Petrus Venerabilis,® Ricoldus de Monte Crucis,* Dionysius Cartusia-
nus’ u. a. vorlagen, nicht erkennen konnen.®

Im 18. Kapitel des II. Buches seiner Cribratio Alkorani legt Nikolaus
einem Muslim folgende Aussage in den Mund, die die cusanische
Einschétzung der islamischen Eschatologie zeigt; ich zitiere nach der
von Reinhold Glei und mir vorgelegten deutschen Ubersetzung:

' h VIII vgl. L. HAGEMANN, Der Kuran in Verstindnis und Kritik bei Nikolaus von Kues
(FThSt 21) (Frankfurt/M. 1976).

* Vgl. L. HAGEMANN, Die erste lateinische Koraniibersetzung — Mittel zur Verstindigung
zwischen Christen und Muslimen im Mittelalter?, in: A.Zimmermann/I. Craemer-
Ruegenberg(Hg.), Orientalische Kultur und européaisches Mittelalter (= MM 17) (Ber-
lin-New York 1985) 45-58.

® Vgl. PETRUS VENERABILIS, Schriften zum Islam. Ediert, ins Deutsche iibersetzt und
kommentiert von R. Glei (Corpus Islamo-Christianum, Series Latina 1) (Altenberge
1985).

* Vgl. L. HAGEMANN, Der Kur’an in Verstindnis und Kritik bei Nikolaus von Kues a. a. O.
55ff.

> Vgl. ebd. 50ff.

® Zur islamischen Eschatologie s. die Hinweise in Anm. 15.
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»Ein Araber kénnte sagen: Zwischen dem, was iiber das Paradies im Koran zu lesen
ist, und dem, was das Evangelium verheifit, besteht eine gewaltige Diskrepanz. Der
Koran ndmlich verheifit den Glaubigen und denen, die das Gesetz halten, die Erfiil-
lung aller Wiinsche, und er beschreibt sie als solche, die gemeinhin von den ver-
gniigungsstichtigen (Menschen) angestrebt werden, wihrend das Evangelium ledig-
lich die vernunfthafte Gliickseligkeit verheifit, die in vernunfthafter Schau, in Wissen
und Erkenntnis besteht«.”

Zwischen islamischer Eschatologie und christlicher Eschatologie be-
steht fiir Nikolaus ein so grofler Unterschied »wie zwischen Sinnli-
chem und Vernunfthaftem«,? »Sichtbarem, Zeitlichem und Unsicht-
barem, Ewigem. Analog verhilt es sich so mit dem Koran und dem
Evangelium insgesamt«.’

Mit dieser seiner Einschétzung islamischer Eschatologie steht Cu-
sanus ganz und gar in der antiislamischen Tradition abendldndischer
Provenienz,'’ die sich weit {iber Martin Luther hinaus bis in die Zeit
der Aufklarung hinein fortsetzen sollte." Damit ist u. a. auch durch
christlich-theologische Argumentation ein falsches Bild des Islams er-
zeugt worden, das bis heute noch nachwirkt, unterschwellig biswei-
len, manchmal aber auch offen zutage tritt. Umso wichtiger ist es,
nach dem Selbstverstindnis des Islams zu fragen, um zu erfahren, wie
er sich selbst versteht, und nicht nur jene facettenreiche Karikatur zu
sehen, die die abendldndische Geschichte von ihm gezeichnet hat.

1. »... mein Leben und mein Sterben gehéren Gott« (Koran 6,162)

Daf$ das irdische Leben zu einem von Gott festgesetzten Zeitpunkt ein
Ende findet, zdhlt zu jenen entscheidenden Grundsitzen, die der
finfte Artikel des islamischen Glaubensbekenntnisses enthlt.”> Damit
wird nicht nur einfachhin die Faktizitit des Todes konstatiert, sondern
vor allem die Allmacht Gottes hervorgehoben: Was auch immer ge-
schieht, nichts geschieht ohne den absoluten und uneingeschrankten
Willen Gottes. Er ist nicht nur der souverine Schopfer allen Seins, er

7 Nicolai de Cusa Cribratio Alkorani — Sichtung des Korans: NvKdU, H. 20 a-c. (Hamburg
1989-1993); hier: Zweites Buch, Kap. 18, N. 149 (H. 20 b, 71).

8 Ebd. N. 150 (71).

? Ebd. N. 150 (71f.).

' Vgl. N. DANIEL, Islam and the West. The Making of an Image . (Edinburgh *1966) 148-156.

' Vel. L. HAGEMANN, Der Islam in Verstindnis und Kritik bei Martin Luther, in: TThZ 103

(1994) 131-151.

Vgl. u. a. S. A. MAUDOODI, Weltanschauung und Leben im Islam (Freiburg-Basel-Wien

1971) 116f.; M. S. ABDULLAH, Islam fiir das Gesprich mit Christen (Giitersloh 1992) 32ff.
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ist auch die Vorsehung, d. h. er hat Welt und Mensch nicht nur ins
Dasein gerufen, um sie dann ihrem Schicksal zu tiberlassen, sondern
er begleitet sie unablédssig mit seiner Vorsehung. Alles Werden und
Vergehen, das Geschick von Welt und Mensch, Heil und Unbheil,
Gliick und Ungliick, Gesundheit und Krankheit, Freude und Schmerz,
Leben und Tod sind in seinem Willen beschlossen: Alles liegt in Gottes
Hand."” Was er will, fithrt er in je neuer, freier Entscheidung und in
eigener Souverdnitdt aus: Er ist »der Herr der Welten« (Koran 1,2),
»der Herr des Ostens und des Westens« (Koran 73,9). Wenn Er »eine
Sache beschlossen hat, sagt Er zu ihr nur: Sei!, und sie ist« (Ko-
ran 2,117)." In diesem Sinn ist Gott nicht nur der Schopfer von Welt
und Mensch, ihr Erhalter und Garant, sondern immer auch derjenige,
»der Verfiigungsgewalt besitzt tiber den Tag des Gerichtes« (Ko-
ran 1,4). Die Ankiindigung des Tages des Gerichts, yawm ad-din, ist
eine der frithesten und wichtigsten Koranverkiindigungen.” Sie ge-
hort zum Themenbereich der Auferstehung, der im heiligen Buch der
Muslime breiter Raum eingerdumt ist: Gott wird am Jiingsten Tag alle
Menschen ohne Ausnahme zur Rechenschaft ziehen und ihnen nach
ihren Taten vergelten, d. h. sie belohnen oder bestrafen. Ausfiihrlich
ist in unzdhligen Versen von der Auferstehung und dem Endgericht
die Rede, vom Schicksal der Erwahlten und vom Los der Verdamm-
ten, von den Freuden des Paradieses und den Qualen der Holle. Auch
die islamischen Hadith-Sammlungen legen in zahlreichen Vorstellun-
gen und bildhaften Ausmalungen Zeugnis ab vom Endgericht und
von der endzeitlichen Vergeltung.'®

3 Vgl. L. HAGEMANN, Die Welt ist sein Geschopf. Zum Verhiltnis von Transzendenz und
Immanenz , in: Der Islam als Anfrage an christliche Theologie und Philosophie, hg. v.
A. Bsteh (Modling 1994) 91-96.

“ Den Koran zitieren wir nach A. TH. KHOURY, Der Koran. Ubersetzung (Giitersloh
1992).

' Vgl. L. HAGEMANN, Eschatologie im Islam, in: Weiterleben — nach dem Tode? Die Ant-
wort der Weltreligionen, hg. v. A.Th. Khoury/P. Hiinermann (Freiburg 1985)
103-120; DERS., Sterben und Weiterleben aus islamischer Sicht, in: Ein Leben nach dem
Leben? Die Antwort der Religionen, hg. v. H. Waldenfels (Diisseldorf 1988) 67-81.

'® Hadithe sind Sammlungen von iiberlieferten Ausspriichen und Handlungen Mu-
hammads; vgl. zur ersten Information W. M. WATT/A. T. WELCH, Der Islam I (Stutt-
gart-Berlin-KéIn-Mainz 1980) 235-239; A. TH. KHOURY, Hadith, in: Islam-Lexikon.
Geschichte — Ideen — Gestalten. Bd. 2, hg. v. Ders./Hagemann, L./Heine, P. (Frei-
burg-Basel-Wien 1991) 325-329.
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2. Der Mensch muf sich im Leben bewihren

Weil das eschatologische Gericht alle Menschen erwartet und auf alle
zukommt, sind sie aufgerufen, sich in ihrem diesseitigen Leben zu
bewihren."” Jeder einzelne soll in treuer Beachtung des géttlichen Ge-
setzes seinem Leben die gottgewollte Richtung geben. Da Gott ihn vor
allen anderen Geschopfen »eindeutig bevorzugt« hat (Koran 17,17),
erwartet Gott von ihm Verlafilichkeit und unbedingten Gehorsam. Um
seine Ergebenheit in Gottes Willen bezeugen zu konnen, stellt Gott
ihn immer wieder auf die Probe: »Und Wir priifen euch mit Bosem
und Gutem und setzen euch damit der Versuchung aus« (Ko-
ran 21,35). Weil aber Gott weifs, dafd der Mensch von sich aus schwach
ist, hat er ihm durch das koranische Gesetz Erleichterung geschenkt
und ihn von driickender Last befreit."

3. »Jeder wird den Tod erleiden« (Koran 21,35)

Niemand kann dem Tod entrinnen; jeder Mensch wird einmal sterben.
So steht es im Koran geschrieben: »Wir haben fiir euch den Tod fest-
gelegt. Und niemand kann Uns voraus sein (und abwenden), daff Wir
(gegen euch) euresgleichen eintauschen und euch in einen Zustand
entstehen lassen, den ihr nicht kennt« (Koran 56,60-61). Der Tod ereilt
einen jeden Menschen, wo immer er sich auch gerade aufhalten oder
wohin er sich auch gerade zuriickziehen mag: »Wo immer ihr seid,
der Tod wird euch erreichen, auch wenn ihr in hochgebauten Burgen
wiret« (Koran 4,78) und: »Sprich: Der Tod, vor dem ihr flieht, wird
euch erreichen . . .« (Koran 62,8). So ist der Tod der stindige Begleiter
des Menschen. Gott selbst, der Herr iiber Leben und Tod, hat es so
bestimmt (Koran 56,60), »um euch zu priifen (und festzustellen), wer
von ihnen am besten handelt« (Koran 67,2). Keiner lebt ewig: »Jeder
wird den Tod erleiden« (Koran 21,35).

"7 Vgl. L. HAGEMANN, Schuld und Versohnung im Islam, in: Schuld und Verséhnung in
verschiedenen Religionen, hg. v. B. Mensen (Nettetal 1986) 39-58.
18 Vgl. Koran 4,27-28; 5,6; 7,157; 22,78.
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4. Konsequenz: Mit dem Tod leben

Mit der Unausweichlichkeit des Todes ist der Mensch von Kindesbei-
nen an vertraut, ist doch der Tod einem jeden unsichtbar auf die Stirn
geschrieben, so will es die islamische Uberlieferung. Jeder mufs also —
gewollt oder ungewollt, bewuBit oder unbewufit — mit dem Tod le-
ben."”

Auf seinen Tod soll sich der Muslim deswegen vorbereiten, und die
beste Vorbereitung ist ein Leben auf den Tod hin, d. h. sich im Leben
so zu bewihren, dafd man im Tod vor Gott bestehen kann. Das gelingt,
wenn sich der einzelne Muslim in allen Lebensbereichen ganz und gar
dem Willen Gottes vorbehaltlos unterwirft. Nichts anderes besagt ja
das Wort »Islam«: gehorsame Unterwerfung unter den Willen Gottes,
glaubige Hingabe an Gott, dessen Offenbarung in definitiv-gltiger
und letztverbindlicher Form im Koran im wahrsten Sinne des Wortes
zu Buche geschlagen ist. Als Gottes unmittelbares Diktat besitzt der
Koran im Glauben der Muslime eine absolute, nicht mehr hinterfrag-
bare Autoritit: In ihm ist festgehalten, was zu glauben ist; und in ihm
ist festgeschrieben, was Gott geboten und verboten hat. Als Wort fiir
Wort von Gott stammende Offenbarung beinhaltet der Koran, so das
muslimische Verstindnis, sowohl verbindliche Glaubenssétze als auch
sittliche Gebote und Verbote als Handlungsnormen fiir den einzelnen,
die Familie und die Gemeinschaft, ferner normierende Weisungen
und gesetzliche Bestimmungen fiir die verschiedenen Bereiche des
gesellschaftlichen Lebens und der internationalen Beziehungen. Allen
diesen Vorschriften hat sich der Mensch, will er die Bewdhrungsprobe
des Lebens bestehen, in unbedingtem Gehorsam gegeniiber dem sou-
veranen Willen Gottes zu unterwerfen, sie als gottgewollte Normen
zu respektieren und danach zu handeln. Denn: »Gott sagt die Wahr-
heit, und Er fiihrt den (rechten) Weg« (Koran 33,4).

4.1 Der Tod

Wer dementsprechend gelebt hat, kann im Vertrauen auf Gott dem
Tod gelassen entgegensehen. Der Sterbende stimmt sich darauf ein,
indem er und — beziehungsweise oder — die anwesenden Familienan-
gehorigen, Verwandten und Freunde Sure 36 rezitieren in der gldu-
bigen Gewifheit, daf8 der Tod nicht das endgiiltige Ende ist. Die

¥ Vgl. K. RICHTER, Muslime im Krankenhaus (Altenberge 1980) 12ff.
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Frage, die der Koran stellt: »Wer macht diese Gebeine wieder leben-
dig, wenn sie auseinandergefallen sind?« (Koran 36,78), mag ihn be-
wegen und existentiell bertihren, doch weifd er sich und sein Leben
aufgehoben in der koranischen Zusicherung: »Wieder lebendig macht
sie der, der sie das erste Mal hat entstehen lassen. Und Er weif tiber
alle Geschopfe Bescheid« (Koran 36,79). Deswegen: »Preis sei dem, in
dessen Hand die Herrschaft iiber alle Dinge ist und zu dem ihr zu-
rlickgebracht werdet!« (Koran 36,83). Das Vertrauen auf die Schop-
fungsmacht Gottes, der, »wenn Er etwas will«, nur zu sagen braucht:
»Seil, und es ist« (Koran 36,82), ist dem glaubigen Muslim Hilfe und
Trost in der letzten Stunde, schenkt ihm Gelassenheit und Gefaf3theit,
wenn das augenscheinliche Ende naht. Moglichst dann sollte der Ster-
bende das islamische Glaubensbekenntnis (shahada) sprechen: »Ich
bezeuge, es gibt keine Gottheit aufler Gott; ich bezeuge, Muhammad
ist der Gesandte Gottes«.” Eine alte Uberlieferung sagt namlich, daf8
der, der mit diesen Worten stirbt, direkt ins Paradies eingeht. Des-
wegen sprechen auch die Umstehenden diese Glaubensformel, um
sicher zu sein, daf8 sie im Augenblick des Todes tatsichlich gespro-
chen wird.”!

4.2 Das Begrébnis

Entsprechend dem Brauch orientalischer Lander sollen nach den
Empfehlungen der islamischen Rechtslehrbiicher Trauergottesdienst
(Begréabnisgebet) und Begrabnis moglichst bald nach dem Tod erfol-
gen. Deswegen wird, wenn nach dem Herrichten der Leiche das haus-
liche Ritual beendet ist — dazu zahlt auch die Regelung des Nachlasses
(Erbschaft) -, der oder die Verstorbene meist noch am selben Tag in

* Zum ersten Teil des islamischen Glaubensbekenntnisses vgl. L. HAGAMANN, Chri-
stentum und Islam zwischen Konfrontation und Begegnung (Wiirzburg-Altenberge
31994) 27-36 (Lit.), zum zweiten Teil: DERS., Propheten — Zeugen des Glaubens. Korani-
sche und biblische Deutungen (Wiirzburg-Altenberge *1993) 159-181. — Das Glaubens-
bekenntnis (shahada) gehort neben dem téglichen rituellen Gebet (salat), dem Fasten
im Monat Ramadan (sawm), der gesetzlichen Sozialsteuer (zakat) sowie der Wall-
fahrt nach Makka (hadjdj) zu den fiinf religiésen Pflichten eines Muslims; vgl.
A. TH. KHOURY, Der Islam. Sein Glaube, seine Lebensordnung, sein Anspruch (Freiburg-
Basel-Wien *1995) 125-142.

' Vgl. P. ANTES, Tod und Trauer im Islam, in: Im Angesicht des Todes. Ein interdis-
ziplindres Kompendium I, hg. v. H. Becker u. a. (St. Ottilien 1987) 155-162; K. KREI-
SER, Tod und Begribnis, in: Lexikon der Islamischen Welt, hg. v. K. Kreiser/R. Wie-
landt (Stuttgart-Berlin-K6ln 1992) 268-269.
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beziehungsweise vor die Moschee gebracht. Dort wird in der Regel
die »salat al-djinaza«, das Begrdbnisgebet, das manchmal auch als
»as-salat ‘ala-l-mayyit«, Totengebet, bezeichnet wird, gesprochen. Die-
sem Gebet wird in den Hadithen und den juristischen Lehr- und Ab-
handlungen besondere Aufmerksamkeit geschenkt, u.a. deswegen,
weil — wie es heifst - Muhammad selbst bei manchen Gelegenheiten
den Gottesdienst geleitet habe, wohl aber auch deswegen, weil im
Laufe der Zeit aufkommende Fragen in Konflikt- und Problemféllen
einer Antwort bedurften: Soll das Gebet auch bei Selbstmord oder im
Fall gesetzlich vorgenommener Hinrichtung, etwa bei Apostasie, ver-
richtet werden oder nicht? Was hat bei Ungldaubigen zu geschehen?
Muf} das Begrabnisgebet dann unterbleiben, oder darf es trotzdem
gesprochen werden? Einigung in diesen Fragen konnte nicht erzielt
werden. Die jeweiligen Antworten stellen keine generelle Losung dar,
sondern sind situative Momententscheidungen.

Nach der shari‘a, dem islamischen Gesetz, ist die Teilnahme an
diesem Totengebet als »fard kifaya«, als eine »allgemeine Verpflich-
tung« fiir Muslime anzusehen, nicht als eine »personliche Pflicht«,
»fard ‘ayng, d. h., sofern geniigend Personen anwesend sind, muf8 sich
der einzelne Muslim nicht daran beteiligen. Der Imam (Vorbeter) — ist
eine Frau verstorben, stellt er sich an das Fufiende der Bahre, ist ein
Mann gestorben, an das Kopfende — eréffnet das Begrabnisgebet, in-
dem er die niya ausspricht, d. h. die rechte Absicht bekundet. Dann
rezitiert er vier takbirat (Allahu akbar: Gott ist der grofite), die an die
Stelle der rak‘a in der regulédren salat treten. Anders als sonst beim
flinfmaligen taglichen Pflichtgebet unterbleibt jetzt die Verbeugung,
alle Anwesenden bleiben aufrecht stehen. Zwischen den takbirat wird
ein kurzes Gebet gesprochen: Nach dem ersten takbir wird die Fatiha,
die Eroffnungssure des Korans, rezitiert, nach dem zweiten eine Eu-
logie auf den Propheten Muhammad, nach dem dritten ein Gebet fiir
den Toten und schliellich nach dem vierten ein Gebet fiir all jene, die
am Gottesdienst teilnehmen. Das Begrabnisgebet endet mit zweifa-
chem salam, d. h. mit dem Friedensgruf8 nach rechts und links.”

2 Vgl. E. CALVERLEY, Worship in Islam: Being a Translation, with Commentary and Intro-
duction of al-Ghazzali’s Book of the Ihya on the Worship (London 21957) 214-216;
A.]. WENSINCK, A Handbook of Early Muhammadan Tradition, alphabetically arranged
(Leiden 1927; Neudruck 1971) 35-37; DERS., Salat, in: Handworterbuch des Islam, hg.
von  H.Kramers/A.J. Wensinck  (Leiden 1941, repr.  1976)  636-645;
W. M. WATT/A.T. WELCH, Der Islam I a.a. Q. 285-287.
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Danach begleiten der Imam und die anwesenden Minner die Tote
bzw. den Verstorbenen zum Grab. An der eigentlichen Beerdigung
nehmen grundsitzlich nur Ménner teil, also auch dann, wenn eine
Frau bestattet wird. Wahrend des Trauerzugs von der Moschee zum
Friedhof — wie schon vorher vom Trauerhaus zur Moschee — wechseln
sich die Leichentrdager ab, und es gilt als ehren- und verdienstvoll,
wenn ménnliche Passanten den Leichnam einige Schritte begleiten
oder gar mittragen helfen.

Die eigentlichen Grabzeremonien und -rituale sind recht kurz.
Dazu zidhlt neben den Koranrezitationen u. a. die Belehrung des Ver-
storbenen durch den Imam, welche Antworten bei der bevorstehen-
den Befragung im Grab den Grabesengeln Munkar und Nakir zu ge-
ben sind. Gemaéf der Uberlieferung werden die Verstorbenen namlich
nach der Bestattung im Grab auf ihren Glauben hin wie folgt befragt:
Wer ist dein Gott?

Wer ist dein Prophet?

Was ist deine Religion?

Wohin zeigt deine Gebetsrichtung?

Wenn der oder die Verstorbene richtig zu antworten weifs (Allah -
Muhammad - Islam — Mekka), nehmen sich seiner die Engel Mubas-
har (»Frohe Botschaft«) und Bashir (»Verkiinder froher Botschaft«) an,
und er erfahrt die VerheiSung des Paradieses.” Gibt aber der Tote
falsche Antworten, dann wird er schon im Grab gepeinigt; die Engel
Munkar (»das Verwerfliche«) und Nakir (»das Negative«) schlagen
ihm ins Gesicht und auf den Riicken.*

Nach der Beerdigung gehen die Ménner gewohnlich ins Trauer-
haus, um den Angehoérigen ihr Beileid auszusprechen. Wihrend der
Trauerzeit - sie dauert vierzig Tage — tragen die Angehorigen meist
schwarze Kleidung. Wenngleich es keine allgemein verbindlichen
Vorschriften hinsichtlich dieser Trauerzeit gibt, ist es Sitte, in dieser
Zeit Arme zu bekostigen und sich zu Gebet und Rezitation zusam-
menzufinden.

3 Vel. Koran 41,30; 16,32.
* Vgl. ebd. 47,27; 8,50.
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5. Die Deutung des Todes: Heimkehr zu Gott

Nach islamischem Verstindnis ist der Tod nicht eine Folge der
Siinde,” sondern nach der von Gott bestimmten und festgesetzten
Zeit Heimkehr zu ihm, der den Menschen auch in die Existenz
gerufen hat: »Alsdann wird eure Riickkehr zu eurem Herrn sein«
(Koran 6,164). Deswegen spricht der Koran von tawaffa, abberufen,
d. h. der Mensch wird aus dem diesseitigen Leben abberufen, um jen-
seits des Todes weiterzuleben. Eine besondere Bedeutung kommt da-
bei dem Todesengel zu, dessen Name laut Tradition ‘Izra’il ist. Von
ihm heifit es im Koran: »Sprich: Abberufen wird euch der Engel des
Todes, der mit euch betraut ist. Dann werdet ihr zu eurem Herrn
zurtickgebracht« (Koran 32,11). Der Tod ist also keineswegs das Ende,
bedeutet nicht die endgiiltige Vernichtung. Im Gegenteil: Der Tod ist
die Riickkehr des Lebens zu seinem Ursprung, ist Heimkehr zu Gott.
Deswegen erkennt der Muslim bei allem Schmerz und bei aller
Trauer, die der Tod verursacht, im Sterben den Willen Gottes, einen
Menschen abzuberufen, wann und wo er will. So stirbt der Glaubige
im Vertrauen auf seinen Schopfer, von dem es in Sure 36,12 heifit:
»Wir, ja Wir machen die Toten wieder lebendig«.*

6. Der Glaube an das Leben nach dem Tode.

6.1 Das Zwischengericht

Was zwischen Tod und Auferstehung geschieht, wird ausfiihrlich in
der islamischen Uberlieferung geschildert.” Danach fillt dem To-
desengel die Aufgabe zu, die Seele vom Kérper des Verstorbenen zu
trennen und sie fiir das bevorstehende Zwischengericht zum Himmel
zu fithren. Gehort sie zu den Gerechten, dann erfahrt sie dort, dafs
Gott sie fiir das Paradies bestimmt hat. Sie kehrt darauthin noch ein-
mal zu ihrem Korper zur Erde zuriick. Zahlt aber eine Seele zu den
Verdammten, wird sie bereits am untersten Himmelstor abgewiesen
und an den Versammlungsort der Verdammten gebracht.

# Vgl. im Gegensatz dazu Rom 5,12.

* Vgl. M. S. ABDULLAH, Islam fiir das Gespriich mit Christen a. a. O. 83-85.

¥ Vgl. unsere zusammenfassende Darstellung: Eschatologie im Islam a.a.O. 105ff;
H. STIEGLECKER, Die Glaubenslehren des Islam (Paderborn *1983) 730-774.
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Dem Zwischengericht im Himmel folgt nach der Bestattung des
Leichnams die bereits erwédhnte Befragung im Grab, an die sich die
Wartezeit bis zum Endgericht am Jiingsten Tag anschliefst. Der Zu-
stand, in dem sich die Seelen wihrend dieser Zeit befinden, kommt
dem des trunkenen Schlafes gleich. Wenn schliefslich der Jiingste Tag
anbricht, scheint es ihnen so, »als hitten sie nur eine Stunde vom Tag
verweilt . . .« (Koran 10,45); oder: »nur einen Abend« oder »den Mor-
gen darauf« (Koran 79,46; vgl. 20,103).

6.2 Die Ankiindigung des Jiingsten Tages und allgemeine Auferste-
hung

Die Ankiindigung des Jiingsten Tages gehort zu den eindringlichsten
Koranverkiindigungen. Jener Tag, »da Gott sie alle auferweckt und
ihnen kundtut, was sie getan haben« (Koran 58,6), wird ein »Tag der
Abrechnung« (Koran 38,53) fiir alle Menschen sein. »Gott ist Zeuge
iiber alle Dinge« (Koran 58,6). In anschaulichen Bildern beschreiben
der Koran und die islamische Tradition das furchterregende Drama
am Jiingsten Tag, wenn sich das eschatologische Gericht Gottes an-
kiindigt. Eingeleitet wird dieses Gericht durch die sich in gewaltigen
kosmischen Erscheinungen manifestierende »grofie, alles iiberwalti-
gende Katastrophe« (Koran 79,34); dann wird Gott »mit grofier Ge-
walt zugreifen«, »da werden Wir uns rdchen« (Koran 44,16).

Ankiindigen wird den Tag des Gerichts der »Posaunenstoff des
Schreckens«. Der Posaunenengel, Israfil, wartet in standiger Bereit-
schaft auf den gottlichen Einsatzbefehl. Sobald das Ende der Zeit ge-
kommen ist, bldst er in die Trompete. Die islamische Tradition nennt
diesen ersten Posaunenstofs den »Posaunenstoff des Schreckense,
denn ihm folgt die Vernichtung der bestehenden Weltordnung. Mit
dem »Posaunenstofs der Ohnmacht« wird dann — von Ausnahmen
abgesehen - alle lebende Kreatur vernichtet. Der »Posaunenstoff der
Auferstehung« schliefllich kiindigt den Tag der allgemeinen Aufer-
stehung an. Dann wird Gott alle Toten auferwecken: »Es wird in die
Trompete geblasen, und gleich eilen sie aus den Grdbern zu ihrem
Herrn herbei« (Koran 36,51). Damit schlief8t sich der Kreislauf des Le-
bens, der von der Erschaffung des Menschen tber seinen Tod zur
Auferstehung fiihrt, die nach koranischer Auffassung als Wiederho-
lung der Schopfung zu verstehen ist: Die erste Schopfung Gottes, die
Existenz im Diesseits, findet ihre Finalitit in einer radikal neuen
Schopfung, der Existenz im Jenseits.
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6.3 Das eschatologische Gericht

Fiir alle Menschen bricht nun die Stunde des eschatologischen Ge-
richts an: »Die Stunde kommt bestimmt. An ihr ist kein Zweifel mog-
lich« (Koran 40,59). Richter ist Gott allein. Er ist der gerechte Richter.
Niemandem wird Unrecht getan, denn »Gott weiff iiber alles Be-
scheid« (Koran 24,64). In dieser Stunde steht jeder Mensch allein vor
Gott. Einen Mittler gibt es nicht. Jeder ist fiir seine Taten allein verant-
wortlich. Allerdings kann Gott, sofern er will, jemandem die Méglich-
keit der Fiirsprache zugunsten eines Menschen oder eines Volkes ein-
rdumen (Koran 82,19). Laut Tradition gewdhrt Gott Muhammad das
Recht, eine wirksame Fiirbitte (shafa‘a) fiir die Muslime einzulegen,
um ihnen auf diese Weise den Weg ins Paradies zu ebnen.

Um festzustellen, was der Mensch in seinem irdischen Leben an
guten und bosen Werken getan hat, kennen Koran und Tradition ver-
schiedene Mittel: Da sind zunichst einmal die Biicher, in denen die
Taten der Menschen wahrheitsgetreu aufgezeichnet sind.” Daneben
wird beim Jiingsten Gericht eine himmlische Waage fiir Recht und
Gerechtigkeit sorgen.” Schliellich und endlich erhalten die Engel von
Gott den Befehl, die Menschen »zum Weg der Hélle« zu fiihren (Ko-
ran 37,23). Die islamischen Uberlieferungen stellen diesen Weg (sira)
als eine enge Briicke, als einen extrem schmalen Steg dar, diinner als
ein Haar, schérfer als ein Schwert. Diese Briicke fiihrt vom Gerichtsort
tiber die Holle hinweg zum Tor des Paradieses. Beim Versuch, die
Briicke zu {iberqueren, stiirzen die Ungldubigen in die Holle, wah-
rend die Glaubigen mit unvorstellbarer Geschwindigkeit hiniibereilen
und so ins Paradies gelangen.

Dann folgt das endgiiltige Urteil: Gott allein fallt es in eigener Sou-
verdnitdt. Er vergibt, wem er will, und er bestraft, wen er will (Ko-
ran 2,284; 4,134). Sein Urteil ist definitiv-giiltig und unabéanderlich:
»Der Spruch wird bei Mir nicht abgedndert. Und ich tue den Dienern
kein Unrecht« (Koran 50,29). Was die Biicher, die Himmelswaage und
der Weg iiber die Holle hinweg ans Licht gebracht haben, besiegelt
Gott durch sein endgiiltiges Urteil. Die Vergeltung, die das endgiiltige
Urteil nach sich zieht, ist gerecht. Denn Gott ist der gerechte Richter,
der jedem den ihm zustehenden Lohn zukommen 148t. Doch ist Gott
kein kiihler Abrechner, sondern in seiner Art giitig und barmherzig.
Unverzeihlich ist nur der Unglaube: »Denen, die ungldubig sind und

% Vel. u. a. Koran 23,62; 54,52. 83,7-9. 18-21.
¥ Vgl. ebd. 42,17; 21,47; 55,7; 101,6-9.
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vom Weg Gottes abweisen und dann als Unglaubige sterben, wird
Gott niemals vergeben« (Koran 47,34).

Neben Paradies (djanna, Garten, haufig auch djannat ‘Eden, die
Girten Edens, genannt)® und Holle (djahannam, oft auch als an-nar,
das Feuer bezeichnet)™ als den Stitten der ewigen Vergeltung erwahnt
der Koran noch einen dritten Ort im Jenseits zwischen Paradies und
Holle, die A‘raf (Koran 7,46-47). Dahin kommen jene Menschen, de-
ren gute und bose Taten sich aufheben und ausgleichen. Thr Aufent-
halt dort ist zeitlich begrenzt. Schliefflich werden sie, sofern sie glau-
big gewesen sind, ins Paradies eingehen.

Qualvoller Pein sind die Verdammten in der Holle ausgesetzt. Als
Griinde fiir die Verdammung nennt der Koran an vielen Stellen den
Unglauben der Menschen und ihre bosen Werke.” Doch nicht alle, die
der Holle und all ihrer Pein ausgeliefert sind, miissen dort ewig blei-
ben. Wihrend die Ungldaubigen den schrecklichen Qualen der Holle
fir immer ausgesetzt sein werden, kénnen die Siinder unter den
Glaubigen nach einer bestimmten Frist, wenn sie ihre gerechte Strafe
verblifit haben, in das Paradies gelangen. Jeder, der in seinem irdi-
schen Leben das islamische Glaubensbekenntnis gesprochen hat, wird
einmal von der Tortur der Holle befreit und erlost werden.

Als Grund fiir den Lohn im Paradies nennt der Koran den Glauben
in Verbindung mit guten Werken: »Fiir diejenigen, die glauben und
die guten Werke tun, sind die Garten der Wonne bestimmt; darin wer-
den sie ewig weilen. Dies ist das Versprechen Gottes in Wahrheit. Und
Er ist der Méchtige, der Weise« (Koran 31,8-9).” Dennoch, so will es
die Uberlieferung, ist allein der Glaube letztes und ausschlaggebendes
Entscheidungskriterium fiir die Bestimmung zum Paradies. Denn ein
Glaubiger, dessen Lebenswandel infam und bose war, wird zwar fiir
eine befristete Zeit zur Holle verdammt, um seine Siinden abzubiifsen,
letztlich aber auf Grund seines Glaubens ins Paradies kommen. So-
wohl im Koran wie in der Tradition wird das Paradies als ein Garten
dargestellt, in dem die Auserwihlten alles bekommen, wonach sie

% Vegl. die biblische Bezeichnung gan ‘@den in Gn 2,15.

¥ Djahannam (tiefer Brunnen) als muslimische Bezeichnung fiir die Holle wird abge-
leitet vom hebraischen géhinnom, Hinnomtal (Jos 15,8), einem Tal nahe Jerusalem,
wo man in Zeiten der Gottlosigkeit dem Molochkult (Darbringung von Kinderop-
fern) huldigte (vgl. Jr 2,23; 7,31-33; 19,5ff.; Ez 16,20f.; 23,37). Das Gesetz verurteilt
dieses nach Israel eingedrungene Ritual der Phonikier und Ammoniter: Lv 18,21;
20,2-5; Dt 12,31; 18,10.

# Vgl. Koran 20,127; 52,11-14; 40,69-70 u. 6.

% Vgl. Koran 84,25; 20,75-76; 40,58; 29,58 u. 6.
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verlangen: »Sie haben bei ihrem Herrn, was sie wollen. Das ist der
Lohn der Rechtschaffenen« (Koran 39,34). Das Paradies bietet, »was
die Seele begehrt und fiir die Augen eine Wonne ist« Koran 43,71).
Dartiber hinaus deutet der Koran auch die Méglichkeit der Anschau-
ung Gottes an: »An jenem Tag gibt es strahlende Gesichter, die zu
ihrem Herrn schauen« (Koran 75,22-23). Die theologischen Schulen
sind hier geteilter Meinung. Die Mu‘taziliten bestreiten die Méglich-
keit der Gottesschau mit Verweis auf Koran 6,103, wo es heifit: »Die
Blicke erreichen Thn nicht, Er aber erreicht die Blicke«. Fiir die Ash‘ari-
ten hingegen ist die Anschauung Gottes das GréSte, das »den glau-
bigen Mdnnern und Frauen« verheifen wurde (Koran9,72). Aller-
dings ist eine solche Schau Gottes nur bedingt méglich: Sie beschrankt
sich auf jene Augenblicke, die Gott selbst festsetzt, und sie wird nur
jenen Gldubigen gewdhrt, die Gott dafiir ausersehen hat.

7. Die gldubige Gewif3heit: Leben und Tod liegen in Gottes Hand

Sterben und Weiterleben sind aus islamischer Sicht nicht voneinander
zu trennen. Wenn auch kein Mensch dem Tod entkommen kann, so
weifs sich der Muslim doch aufgehoben in der koranischen Zusiche-
rung, daf8 das Leben letztlich tiber den Tod siegen wird. Diese Hoff-
nung begriindet der Koran strikt theologisch: Der, der hier das Leben
schenkt, vermag in gleicher Weise jenseits des Todes in einem neuen
Schopfungsakt auch dort Leben zu schenken: Gott. Die Hoffnung auf
ein Weiterleben nach dem Tod ist also verankert im Glauben an die
Allmacht Gottes. Damit hat fiir den Muslim, wenn er wirklich aus
seinem Glauben heraus lebt, der Tod seinen Schrecken, seine Grau-
samkeit, sein aussichtsloses Nichts verloren.

Dieses glaubige Wissen bringt einerseits Gelassenheit gegeniiber
dem Tod mit sich, relativiert seine augenscheinliche Hirte und ver-
meintliche Endgiiltigkeit und spornt andererseits zu einem Leben
nach dem Willen Gottes an, so wie er im Koran festgehalten ist. Damit
wirkt die koranische Deutung und Sinngebung von Sterben und Wei-
terleben als normierendes Verhaltensmuster auf die Muslime ein,
steht doch das eschatologische Gericht noch aus, jene unerbittliche
Abrechnung, der sich niemand entziehen kann.

Entsprechend drastisch schildern der Koran und die islamische
Tradition das kommende Weltende, die Auferstehung der Toten und
das Endgericht. Zur Zeit Muhammads war den Arabern diese escha-
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tologische Perspektive fremd, und seine mekkanischen Landsleute er-
klarten, wie der Koran vielfach bezeugt, den »Tag des Gerichts«, von
dessen Eintreffen Muhammad zutiefst {iberzeugt war, als Liige. Um
so beeindruckender ist die Intensitdt, mit der er allen Angriffen zum
Trotz, weder Hohn noch Spott meidend, diese seinerzeit milieufremde
Vorstellung aufgegriffen und zu einem Grundmotiv seiner Botschaft
gemacht hat. Form und Ausmalung der eschatologischen Erwartung,
dem damaligen Verstehenshorizont angepafst, lassen nicht nur Erin-
nerungen aus dem jlidisch-christlichen Umfeld erkennen, sondern
weisen auch Ahnlichkeiten mit iranischen Eschatologien auf. Dennoch
ist die eigene theologische Leistung Muhammads nicht zu {ibersehen.
Daf? sich der Glaube an ein Leben nach dem Tod weiter ausbreiten
konnte, geht auf seine Verkiindigung zuriick. Damit hat er Millionen
von Menschen selbst in scheinbar diisteren Situationen Licht und
Hoffnung geschenkt in der glaubigen Gewifsheit, dafl Leben und Tod
in Gottes Hand liegen, oder um mit den Worten des Korans zu spre-
chen, die wir an den Anfang unserer Ausfithrungen gestellt hatten:
». .. mein Leben und mein Sterben gehoren Gott« (Koran 6,162).

DISKUSSION
(Gesprichsleitung: Dr. Hermann Schnarr, Trier)

SAKAMOTO: Sie haben gesagt, daff der islamische Glaube Ahnlich-
keiten zu asiatischen Religionen aufweise. Wenn der islamische Gott
allméchtig ist, dann kann er die Toten zu jeder Zeit lebendig machen,
bzw. ihnen das Leben schenken. Kann man sagen, daf8 der islamische
Glaube in der Mitte liegt zwischen dem abendldndischen Christen-
tum, wonach jeder Mensch nur einmal lebt, und den asiatischen Re-
ligionen mit ihrem Wiedergeburtsgedanken? Oder kann man sogar
sagen, daf8 auch nach dem islamischen Glauben der Mensch sein Le-
ben auf dieser Erde wiederholen kann?

HAGEMANN: Nein, das geht nicht.

SAKAMOTO: Das ist also wie im Christentum.

HAGEMANN: Das Leben ist einmalig. Wiederverkoérperung und See-
lenwanderung sind ausgeschlossen.

KREMER: Vier Punkte, die zum Teil auch noch Nachfragen sind, ob
ich alles richtig verstanden habe. Das erste: Sie haben betont, Religion
ist fiir den Menschen im Islam keine Last. Ich darf auf eine sehr wich-
tige parallele Aussage bei Cusanus in der Schrift De pace fidei verwei-
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sen. Im Kapitel 13 stellt er ausdriicklich fest, da8 die Religion da ist,
um den Menschen zur Gliickseligkeit zu fithren. Der Begriff heifit dort
felicitas, und es ist eine Gliickseligkeit, die nicht nur endzeitlich ver-
standen wird, sondern ihren Anfang schon hier hat. Ich halte das fiir
eine ganz wichtige Aussage in dieser Schrift. Zweitens: Sie sagten,
Auferstehung ist Wiederholung der ersten Schépfung. Sie sagten
dann aber auch, sie ist radikale Neuschopfung, und zwar, ich zitiere
aus dem Gedéchtnis: Wer die Gebeine auseinandergenommen hat,
kann sie auch wieder zusammenfiigen. Ich verstehe die radikale Neu-
schopfung nicht in dem Sinne, wie sie die Protestanten in der ersten
Halfte unseres Jahrhunderts verstanden haben, nimlich daf keinerlei
Kontinuum mehr vorliege. Drittens sagten Sie: Er (Gott) vergibt, wem
er will, er bestraft, wen er will. Sie haben ungemein den Willen her-
ausgestrichen, zugleich aber den gerechten und giitigen bzw. barm-
herzigen Richter betont. Wird das als ein Problem im Islam empfun-
den, die scharfe Akzentuierung des Willens? Sie kennen ja die Gefahr
des Voluntarismus etwa bei Descartes oder den Moralpositivisten.
Und dann viertens, auch mehr eine Anfrage: Unglaube ist in jedem
Fall unverzeihlich. Und Sie haben gesagt, wenn ich das richtig ver-
standen habe: Es gentigte, einmal im Leben das Glaubensbekenntnis
abgelegt zu haben. Gemeint ist das islamische. Braucht man sich dann
nicht mehr darum zu kiitmmern?

HAGEMANN: Nein, das ist nicht gesagt.

KREMER: Das hitte ich noch ganz gerne etwas nédher ausgefiihrt.
HAGEMANN: Das Problem der Allmacht Gottes ist ja ein anthropo-
logisches Problem, insofern als die Willensfrage des Menschen ange-
sprochen ist. Und das ist nun in der Tat in der gesamten islamischen
Geschichte bis heute nicht verntinftig gelost. Es gibt im Koran zwei
Strange von Versen. Einmal solche, die sagen, daf8 der Mensch in sei-
ner Entscheidung frei ist, dann wieder andere, nach denen er vorher-
bestimmt ist und nicht anders handeln kann. Damit ergibt sich die
Frage, wie er dann fiir sein Tun verantwortlich sein kann. Kann es
dann tiberhaupt ein Gericht geben? Was soll dann die Barmherzigkeit
Gottes, wenn der Mensch gar keinen freien Willen hat? Dann braucht
Gott nicht barmherzig zu sein, dann hat er nichts zu tun, um es so
einfach zu sagen. Nun gibt es verschiedene Schulen. Einmal die
Djabriten, vom arabischen djabr (Zwang), gemdfl deren Auslegung
die Suren das Ubergewicht haben, die die Willensfreiheit des Men-
schen einschranken. Daneben gibt es die Mu‘taziliten, die geméfigter
sind und das Sowohl — Als auch vertreten. Es gibt Situationen, in
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denen sich der Mensch frei entscheiden kann. Es gibt aber auch Situ-
ationen, in denen der Mensch von Gott vorherbestimmt ist. Ferner
haben wir in der Schule der Ash‘ariten die herkémmliche exegetische
Tradition, wonach Gott in jedem einzelnen Entscheidungsmoment
dem Menschen seine Entscheidung tiberldfst. Das ist keine Losung.
Aber das ist die Moglichkeit, mit der die meisten orthodoxen Muslime
leben miissen. Fiir mich personlich ist es keine Losung. — Dann die
Frage mit dem Glaubensbekenntnis. Das ist so zu verstehen: Grund-
satzlich sind alle Menschen Muslime. Jeder Mensch ist von Geburt an
Muslim. Denn der Islam ist die din al-fitra, d. h. die schépfungsge-
mafle Religion, die dem Leben am meisten entspricht. Alles andere ist
draufgesetzt. Meinetwegen durch die Taufe. Durch irgendeinen Initia-
tionsritus. Muslim ist man von Geburt an. Grundsétzlich sind wir erst
einmal alle Muslime. Und wenn wir jetzt als Muslime den Finger
heben und in der rechten Absicht — das ist wichtig — sagen, es gibt
keine Gottheit aufier Gott und bezeugen, daf Mohammed der Ge-
sandte Gottes ist, dann werden wir ins Paradies eingehen, solange wir
auf die Rechtleitung Gottes vertrauen. Wenn wir aus dieser Rechtlei-
tung Gottes herausfallen und uns Gott gegeniiber selbstandig machen
wollen, dann ist das siindhaft, und wir fallen auch aus Gottes Barm-
herzigkeit heraus. Es gibt ja eine ausgesprochene islamische Ethik.
Nehmen Sie Koran 17,22-39. Da haben Sie nicht einen Dekalog, son-
dern einen Duodekalog, also 12 Gebote. Diese stehen eigentlich mit
der alttestamentlichen Tradition in Ubereinstimmung, mit der einen
Ausnahme, die schwer zu verstehen ist, naimlich daB dort das soge-
nannte ius talionis festgeschrieben ist. Das ist letztlich ein Riickfall in
eine Tradition, die z. B. sagt: Wenn jemand meine Schwester ermordet,
und ich bin der alteste Bruder, dann habe ich die Pflicht, den Morder
zu ermorden. Und die Talio (Wiedervergeltung) ist festgeschrieben,
sie gilt als Gottes Offenbarung. Das ergibt fiir unsere Rechtsprechung
viele Probleme. Die deutsche Justiz behilft sich damit, was gar nicht so
selten vorkommt, dafl die Betreffenden fiir einige Tage eingekerkert
und dann moglichst schnell in ihre jeweiligen Herkunftslander abge-
schoben werden. Ist das hinreichend?

KREMER: Mein Problem beim Willen Gottes war an sich weniger der
Wille Gottes im Verhiltnis zur freien Entscheidungsmoglichkeit des
Menschen, als vielmehr das Verhiltnis von Gottes allméchtigem Wil-
len einerseits und seiner Barmherzigkeit und Giite andererseits. Etwas
abendlidndisch ausgedriickt: Ist etwas deshalb sittlich gut, blo8 weil
Gott es will, so daf8 auch der Ehebruch sittlich gut sein kénnte? Oder

134



L. HAGEMANN, DIE »LETZTEN DINGE« IN DER SICHT DES KORANS

ist Gottes Wille bereits von dem vorgangig festliegenden sittlich Gu-
ten her bestimmt?

HAGEMANN: Nein. Wenn er heute sagt: Ab 18.30 Uhr ist die Liige
gut, dann ist sie gut.

OBIELU: Sie haben davon gesprochen, dafl am Jiingsten Tag nur Gott
der Herr sein wird. Neben Allah gibt es nicht noch einen anderen
Gott. Und dieser Gott ist offenbar kein dreieiner.

HAGEMANN: Es gibt im Koran keine Dreieinigkeit nach christlichem
Versténdnis, sondern eine mifiverstandene Dreifaltigkeit. Koran 5, 116
sagt: »Und wenn Allah einst Jesus fragen wird: »O Jesus, Sohn der
Maria, hast du je zu den Menschen gesagt: Nehmt, auSer Allah, noch
mich und meine Mutter zu Gottern an?« — Hier haben wir ein rein
biologistisches Mifsverstandnis christlicher Trinitdt. Hatten wir jetzt
die Moglichkeit, als Christen mit Muslimen historisch-kritisch zu dis-
kutieren, dann kénnte man fragen: Wie kommt dieses Mifsverstandnis
in den Koran? Das kénnen wir im Moment noch nicht, weil die Mus-
lime sagen, daf3 der Koran verbalinspiriert ist. Das ist eben das Pro-
blem. Deswegen muf$ man auch, was den christlich-islamischen Dia-
log angeht, zuriickhaltend sein, wenn es ihn denn gibt. Es gab nach
dem Vatikanum II eine Dialogeuphorie. Im Moment haben wir eine
Dialogmiidigkeit, weil auch die entsprechende Resonanz fehlt. Herr
Tibi, Volkerrechtler in Gottingen, liberaler Muslim, er publiziert sehr
viel und ist aus dem Fernsehen bekannt, sagte mir in Linz auf einer
Konferenz, daff er an den Gespréchen des christlich-islamischen Dia-
logs nicht mehr teilnehmen werde: »Nicht, weil ich mich verweigere,
sondern weil ich der sicheren Uberzeugung bin, daf8 die Muslime das
nur so lange machen, wie sie in der Minderheit sind«. Sind sie einmal
in der Mehrheit, wird automatisch die Shari‘a, d. h. das islamische
religiose Gesetz in Kraft treten. Und dann ist es eben die Frage, ob
auch Christen unter dieses islamische religiose Gesetz fallen. Es hat in
der Geschichte in Spanien iiber 400 Jahre gegeben, in denen Juden,
Christen und Muslime unter islamischer Herrschaft relativ friedlich
miteinander gelebt haben und in Glaubensgesprachen miteinander
standen. Das sind Situationen, die es gibt. Aber grundsétzlich kennt
das islamische Rechtsdenken nur ein Gesellschaftsmodell. Da gibt es
nur die Mehrheit der Biirger, das sind Muslime. Muslime sind nie
Minderheiten nach islamischem Gesellschaftsverstandnis. Und dann
gibt es tolerierte Minderheiten wie Juden und Christen. Das sind so-
genannte Besitzer der Schrift, d. h. diejenigen, die schon vorher eine
Offenbarungsschrift hatten, eben in Thora und Evangelium.
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HELANDER: Eigentlich ist meine Frage mit dem letzten Punkt schon
etwas beantwortet worden. Sie betrifft das Verhaltnis zwischen Chri-
stentum und Islam. Ich bin merkwiirdigerweise darauf gestofsen, daf§
bestimmte Sufigruppen, u. a. der heutige Scheich- Nazim, davon er-
zdhlen, daf8 das Endgericht wahrscheinlich schon irgendwann im
Jahre 2000 geschehen wird. Dadurch, dafd als erster Jesus Christus
wiederkommt. Und da wollte ich gerne die Frage stellen, wie Christus
gesehen wird.

HAGEMANN: Ja, Christus spielt eine groie Rolle im Koran, wie iibri-
gens auch seine Mutter Maria. Ich selbst habe ein kleines Biichlein
dariiber geschrieben, Maria, die Mutter Jesu, in Bibel und Koran. Neh-
men Sie Sure 3 aus der medinischen Phase Mohammeds oder Sure 19
aus der mekkanischen Phase der Verkiindigung Mohammeds; in bei-
den spielt Maria eine ganz grofle Rolle, und damit auch ihr Sohn.
Denn der Koran beantwortet die Frage nach dem Wesen Mariens
strikt christologisch. Weil Jesus nicht Gottes Sohn ist, ist Maria nicht
Gottesgebirerin. Und so hangen also diese beiden Positionen zusam-
men. Was die eschatologische Frage angeht, die Sie gestellt haben, so
ist man in der islamischen Tradition der Uberzeugung, daf$ am Ende
der Tage Jesus wiederkommen und als erster in Jerusalem leben wird.
Er wird 40 Jahre ein Reich der Gerechtigkeit, der Liebe, des Friedens
usw. errichten. Dann wird er das tun, was im Islam Pflicht ist, nimlich
heiraten. Er wird natiirlich Kinder haben, und nach 40 Jahren wird die
Welt dann untergehen und das Endgericht erfolgen. Vorher aber wird
Jesus sich als Muslim bekennen und alle religiésen Symbole, jiidische
wie christliche, vernichten.

EBERT: Es geht im Leben nicht nur um den Tod. Und wir haben viel
mehr Schwierigkeiten mit dem Leiden und mit dem Bésen. Wie steht
es damit im Koran?

HAGEMANN: Das Leid im Islam oder im islamischen Verstindnis
oder in islamischer Interpretation, das ist die Kardinalfrage an den
Gottesglauben, wie bei uns. Die Kardinalfrage insofern, als Sie auf das
Leid keine definitive und befriedigende Antwort finden kénnen.
Denn Sie kénnen immer fragen: Wie kann Gott das zulassen? Warum
trifft es mich? Warum nicht einen anderen? Ich gebe zu, daf} es im
Islam aufgrund des tief verwurzelten Allméachtigkeitsglaubens viel-
leicht etwas einfacher ist, mit diesem Probelm fertig zu werden. Denn
man schickt sich ja in diesen Glauben. Man sagt, Gott hat es so ge-
wollt. Gott hat mir das Kind gegeben, Gott hat es mir genommen,
tibrigens auch eine alttestamentliche Tradition. Ich kenne z. B. gut eine
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dgyptische Familie, eine religionsverschiedene, wo man immer noch
darauf wartet, da8 die deutsche Frau Muslimin wird. Und die Grog-
mutter hat mir gesagt, Allah hat es ihr noch nicht gegeben. Das ist
Leid fiir mein Herz, aber ich muf8 warten. Ein arabisches Sprichwort
heifdt: Geduld ist etwas Schones.

EBERT: Und das Bose?

HAGEMANN: Das Bose spielt insofern eine Rolle, als Sie sich der
Rechtleitung durch Gott entziehen, wenn Sie sich nicht an die Vor-
schriften des Korans oder an die Shari‘a halten. Eine Verfehlung kén-
nen Sie aber wieder gutmachen, etwa rein duferlich durch die rituelle
Waschung vor dem Freitagsgebet, oder natiirlich jederzeit aufgrund
der rechten Gesinnung oder auch im Gebet. Zwischen Ihnen und Gott
steht niemand. Mit Gott sind Sie ganz allein.

STIEBER: Sie wiederholten eben, dafl zwischen dem Gléubigen und
Gott niemand stehe. Aber wiesen Sie denn nicht vorher auf eine Tra-
dition hin, daff Mohammed eine gewisse Fiirbitterrolle hat. Das
scheint doch eine andere Aussage zu sein.

HAGEMANN: Nur wenn Gott es zuldfit, kann Mohammed eine wirk-
same Fiirbitte einlegen. Das widerspricht sich nicht. Gott muf es zu-
lassen. Wenn er Mohammed nicht zulid8t, dann ist es auch gut.
RITTER: Es gibt also den barmherzigen Gott. Barmherzigkeit zeigt
sich in Vergebung. Kann der Muslim um diese Vergebung bitten?
Spielt dieses Bitten im Leben der Muslime eine grofie Rolle? Und hat
der Muslim eine »Gewi$heit«, daf Gott ihm vergibt?

HAGEMANN: Im BewuStsein des Muslims ist fest verankert, da8 zu
den rein duferlichen Reinigungsriten auch eine innerliche Kompo-
nente gehort. Dann ist er sich der Vergebung sicher: Jetzt bin ich frei
von Schuld. Sodann gibt es innerhalb des Jahres einen gewissen Mo-
nat, der besonders fiir die Bule und Stindenvergebung da ist, den
Ramadan. Und das ist auch ein sozialer Monat, insofern als die Fa-
milien, die besser situiert sind als andere, fiir die weniger begiiterten
mitsorgen miissen. Und das tun sie auch. Ich habe einige Jahre in
islamischen Landern gelebt, das habe ich selbst erfahren.

SCHNARR: Um auf Cusanus zuriickzukommen. Sie haben in Threr
Einleitung gesagt, daff Cusanus ein falsches Bild des Islam kritisiert.
Das wissen Sie besser als ich. Das wird auch so stimmen. Trotzdem
wiirde ich Sie gerne nach der Bedeutung der Reflexion sowohl in der
christlichen Religion als auch im Islam fragen. Sie haben den Gehor-
sam so betont. Da straubt sich bei mir alles. Darf ich fragen, warum
ich gehorsam sein soll, nur weil ein anderer es will? Und dann hétte
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ich noch eine andere Frage nach Koran 6,103, zu dem Blick, der Gott
nicht erreicht. Hat Cusanus das in der richtigen Ubersetzung gelesen?
HAGEMANN: Nein, das hat er nicht. Das ist depraviert durch Robert
von Ketton. Aber eins mochte ich noch zu Cusanus sagen, zu Threr
ersten Frage: Er will ja viele Koran-Verse retten, die offensichtlich dem
christlichen Glauben widersprechen. Und das macht er mittels der
Methode der sogenannten pia interpretatio, und die wendet er gerade
auch im Fall der Eschatologie an, d. h. er dreht sie ein bifichen im
christlichen Sinne um.

SCHNARR: Ja, aber allein der Versuch, dartiber zu reflektieren, wi-
derspricht ja dann schon dem Koran.

HAGEMANN: Dem Koran widerspricht das. Denn iiber den Koran
braucht man nicht zu diskutieren.

SCHNARR: Ich kann doch fragen: Soll ich das nur deshalb, weil es da
steht?

HAGEMANN: Ja, weil es da steht. Deswegen sollen Sie so handeln.
RITTER: Aber was da steht, ist ja in jeder Zeit anders verstdndlich.
Und von jedem wird es auch anders verstanden. Oder?
HAGEMANN: Dafiir hat man im Islam die Rechtsgelehrten, die meist
nicht Theologen in unserem Sinne sind, sondern Juristen. Diese haben
im Grunde zwei Moglichkeiten: Entweder sie gelangen aufgrund von
Diskussion zu dem gemeinsamen Ergebnis (idjma), daff das, was da-
mals gesagt worden ist, auch heute so angewendet werden kann.
Oder sie gelangen zu einer fatwa, d. h. zu einem Gutachten, das fest-
legt, was bestimmte koranische Vorschriften in der heutigen Zeit be-
deuten.

RITTER: Und das ist zuldssig?

HAGEMANN: Ja. Beides sind uralte koranische Prinzipien.
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