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Fundamentalistische Elemente im Iran
Einleitung

homas Meyer erwidhnt in seinem Buch “Fundamentalismus. Auf-
Tstand gegen die Moderne” — nachdem er darauf verweist, wie pro-
blematisch der Begriff des Fundamentalismus ist —, “vier theoretische,
politische oder beides verkniipfende Zusammenhinge” (S. 15), auf die
sich diese Bezeichnung bezieht und sich im allgemeinen Bewusstsein
festgesetzt hat. Die dritte Bedeutung von Fundamentalismus betrifft
unser Thema:

“Die dritte historisch bedeutsame Verwendung machte ‘Fun-
damentalismus’ seit dem Ende der siebziger Jahre schlagartig
zu einem Reiz- und Schliisselwort der politischen Sprache. Sie
bezieht sich auf spektakuldr antiwestliche Kreuzziige im Islam.
Besonders natiirlich auf die mit dem Namen Homeinis ver-
bundene Islamismus-Renaissance im leidgepriiften Iran. Das
Wort wird hier, mittlerweile auch unter Islamwissenschaftlern
eingebiirgert, fiir diejenige Deutung des Islam verwendet, die
den absoluten Wahrheitsanspruch der heiligen Texte und der
Uberlieferung gegen jede moderne Kritik verficht, die moder-
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ne westliche Wissenschaft verdammt und eine Einheit von
Religion und Politik erstrebt, in der die religiosen Gesetze und
Regeln unmittelbare Grundlage der politischen Verfassung
und des offentlichen Lebens sind. Zielsicher wendet sich die-
ser in der franzésischen Diskussion als intégrisme bezeichne-
te Anspruch der unmittelbaren Einheit von Politik und Reli-
gion gegen Grundlagen und Praxis von Demokratie und Men-
schenrechten, die das Sinnzentrum der modernen politischen
Theorie des Westens bilden.

Der islamische Fundamentalismus ... kritisiert die aus den
Ldndern des Westens importierte Modernisierung mit zuneh-
mender Vehemenz und Aggressivitit als Gefahrdung der eige-
nen kulturellen Identitit und religiosen Glaubensgewissheiten.
Indem er an handgreifliche soziale Widerspriiche der hdufig
von aufSen forcierten Modernisierung des je eigenen Landes
ankniipfte, gelang es ihm in einigen Ldndern, am spektaku-
lirsten im Iran, zur nahezu unangefochtenen Ideologie

21

gewaltiger Massenbewegungen zu werden.’

Wie aus dem Text hervorgeht, wird in diesem Verstidndnis der Fun-
damentalismus mit Iran und dem Namen von Ayatollah Homeini in
Verbindung gebracht: Iran, dessen spezifische Kultur von der Schia
geprigt ist, sowie Ayatollah Homeini, der als Personlichkeit innerhalb
der Gelehrtenwelt der Schia hervorragt. Es ist nicht moglich, diesen
Sachverhalt zu verstehen, ohne auf die Schia, ihre Geschichte und Ent-
wicklung zuriickzugreifen. Deshalb wenden wir uns zu Beginn dieser
Arbeit der Schia und ihrer Entwicklungsgeschichte zu, um uns dann in
ihrem Spiegel der Bewegung der Schia zuzuwenden, wie sie von
Ayatollah HomeinT in Iran ausgerufen wurde und spiter weltliche
Dimensionen annahm. Wir werden uns dabei an das Buch von ‘Allama
Seyyed Mohammad Hosein Tabataba’1 “Die Schia im Islam™ halten.
Vielleicht ist es nicht uninteressant zu wissen, dass die Motivation zu
diesem Buch zu einer Zeit entstand, als ‘Allama Tabataba’1 durch eine
Vermittlung von Seyyed Hosein Nasr mit einigen hervorragenden
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westlichen Orientalisten wie Morgan und Corbin ins Gespriich kam,
was in langen Sitzungen zu einem Gedankenaustausch fiihrte.

Die Anfinge der Erscheinung der Schia

ie Anfénge der Schia, die zum ersten Mal als die Schia ‘Alis (A’

der erste Fiihrer unter den Vorstehern des Prophetenhauses)
bekannt wurde, miissen in die Zeit des ehrwiirdigen Propheten (S*)
gedacht werden. Die Geschehnisse sowie das Auftreten und der Fort-
schritt des islamischen Rufs (da’wa) in den 23 Jahren der Sendung ent-
hielten viele Griinde, die natiirlich das Aufkommen einer solchen
Gruppe unter den Gefihrten des edlen Propheten (S) verursacht hatten:

» Das Problem der Nachfolge und der wissenschaftlichen Instanz

» Die politische Methode des Wahlkalifats und ihr Gegensatz zur
Ansicht der Schia - Das Ende des Kalifats mit ‘AlT (A) und seine
Methode

» Den Nutzen, den die Schia aus dem fiinfjédhrigen Kalifat zog

> Die Ubertragung des Kalifats an Mu’awiya und die Umwandlung
in eine Erbmonarchie
Die schlimmsten Tage fiir die Schia

» Die Errichtung der Herrschaft der Umayyaden.

Weitere Entwicklungen der Geschichte der Schia in Kiirze

ie Ubergabe der Herrschaft der Umayyaden an die Abbasiden
D geschah durch eine Bewegung, deren Fiihrer Abii Muslim Mar-
wazi, ein iranischer Feldherr, war. Obwohl diese Bewegung und Revo-
lution einer tief greifenden Propagierung der Schia entsprang, entstand
sie nicht auf direkten Befehl oder gar eine direkte Anweisung der schi-
’itischen Vorsteher. Schlieflich rissen die Abbasiden im Namen des
Prophetenhauses das Kalifat an sich und zeigten sich zu Beginn den
Leuten sowie den Alawiden (= Schi’iten) von ihrer freundlichen Seite.
Aber es dauerte nicht lange, bis sie ebenfalls die grausamen Methoden



58 A. A. Heydari

der Umayyaden iibernahmen und weder vor Ziigellosigkeit noch
Ungerechtigkeit zuriickschreckten. Alles in allem hatte sich der
Zustand der Schi’iten in dieser Zeit nicht im Geringsten verandert,
auller dass sich der Name seiner ungerechten Feinde dnderte.

Zu Beginn des 3. Jahrhunderts H.L.’ konnte die Schia wegen der
Ubersetzungsarbeiten von philosophischen und wissenschaftlichen
Werken aus dem Griechischen, Syrischen und anderen ins Arabische
neu aufatmen, denn dies beanspruchte die Aufmerksamkeit aller,
sodass es vom Problem der Minderheiten ablenkte. Hinzu kam, dass
der abbasidische Kalif Ma’min (195-218 H.L.), ein Mu‘tazilit® und
Freund argumentativer Auseinandersetzungen in der Religion, der
argumentativen Theologie (Kalam) vollige Freiheit lie. Doch zur Zeit
des abbassidischen Mutawakkil (232 247 H.L.) ging man wieder mit
der Schia streng um und zerstorte das Grabmal von Imam Hosein (A)
in Karbala.

Das vierte Jahrhundert H.L. war das Jahrhundert, in dem die Sau-
len des abbasidischen Kalifats wankten und die Buyidenkoénige an die
Macht gelangten. Diese gehorten im Glauben der Schia an und hatten
einen vollkommenen Einfluss auf das Zentrum des Kalifats in Bagdad,
sodass es der Schia moglich war, der Propagierung ihres Glaubens in
Freiheit nachzugehen. In diesem Jahrhundert fiel Tabaristan im Nor-
den von Iran’ in die Hande der Schia, und die ismailitischen Fatimiden
errichteten ihre Herrschaft in Agypten.

Vom flinften bis zum sechsten Jahrhundert H.L. schritt die Schia
wie im vierten Jahrhundert fort. Gegen Ende des fiinften Jahrhunderts
schlug der ismailitische Ruf in der Festung Alamiit Wurzeln, sodass
Iran gegen anderthalb Jahrhunderte unter ismailitische Herrschaft
geriet. Der aus einer Mongolendynastie stammende Schah Hodabande
nahm den schi’itischen Glauben an; seine Nachfahren nahmen in
gleicher Weise die Schia in Schutz. Unterdessen wandelten sich die
Umstéinde, sodass sich nach der Authebung der Herrschaft der Fatimi-
den in Agypten und dem Aufkommen der Sultane aus dem Geschlecht
der Ayubiden die Glaubensfreiheit aufloste, und eine groe Anzahl aus
schi’itischen Anhangerschaft iiber die Klinge springen musste.
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Im Jahre 902 H.L. erhob sich ein junger Mann aus der Familie des
Scheich Safi Ardabili (gest. 735 H.L.) — ein Scheich aus der Schialinie
— in Ardabil, um ein unabhéngiges und starkes Reich der Schia zu
griinden. Nach blutigen Kriegen mit den Konigen vor Ort und
besonders mit den Konigen der Osmanen, welche die Ziigel des osma-
nischen Imperiums in Handen hielten, gelang es ihm, aus dem zer-
stiickelten Iran wieder ein einheitliches Reich zu gestalten und rief die
Schia zum offiziellen Glauben aus. Die nachfolgenden Konige aus der
Safawidendynastie bestétigten und festigten die offizielle Stellung des
Glaubens der Schia.

In den folgenden Jahrhunderten bis zur Gegenwart (1416) ent-
wickelte sich die Schia wie in fritheren Zeiten. Der Sieg der islami-
schen Revolution im Jahre 1978 beeinflusste die Anhédnger der Schia
auBlerhalb von Iran. Diese Schi’iten, die sich im Osten bis nach Indien,
im Westen bis zu den Ufern des Libanons, im Siiden bis zur arabischen
Halbinsel sowie im Norden bis zum Balkan ausgebreitet hatten und ein
Leben in Entbehrung verbrachten, erhielten nun durch die islamische
Revolution in Iran eine Moglichkeit, ihre Rechte einzufordern, auch
wenn in der praktischen Anwendung ihres Glaubens tiefe Unterschie-
de bestanden.

Der Vollstandigkeit halber sei noch erwidhnt, dass ‘Allama
Tabataba’1 in seinem Werk “Die Schia im Islam” die Bevolkerung der
Schia weltweit mit Hundertmillionen angab. Hierbei muss jedoch
berticksichtigt werden, dass auller der Zwolfer-Schia, die den GroBteil
der Schia ausmacht, noch die Zayditen und Ismailiten dazugehdren.*

Nach dieser notgedrungen kurz gehaltenen Geschichte der Schia
erscheint es uns wichtig, auf die Grundlagen der Schia hinzuweisen
und je nachdem mit Beispielen zu belegen. Danach erhalten wir im
Spiegel der islamischen Revolution Irans, die aus einer schiitischen
Kultur entsprungen ist, ein deutlicheres Bild dieser Prinzipien wie
Grundlagen.
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Die Grundlagen der Schia

1. Unzertrennlichkeit von Wissen und Handlung,
Betonung der Verantwortlichkeit

“Die Geschichte hat aus der Sicht der Schia drei Abschnitte:
A) Die erste Periode, in der die Fiihrung der Leute — zwecks
Erlosung, Erfiillung, Befreiung und Gerechtigkeit — beim Pro-
pheten liegt.

B) Die zweite Periode ist das Ende des Prophetentums und der
Beginn sowie das Ende des ‘Imamats’. In dieser Zeit liegt die
Fiihrung der Menschen in der Hand des Imamats.

C) Die dritte Periode, die mit der grofien Abwesenheit des
Zwolften Imam beginnt d.h. die ghayba al-kubra — und in der
sowohl die Fiihrung und Wegleitung des Volkes sowie die Ver-
breitung der Herrschaft als auch die Errichtung der Gerech-
tigkeit — d.h. alles, was die Sendung des Prophetentums und
des Imamats war, dem Wissen anheim gestellt ist. Aber nicht
im Sinne eines Wissens, das die Summe von Informationen ist,
die die anderen nicht haben, sondern im Sinne eines Bewusst-
seins ahnlich demjenigen, das den Propheten geschenkt wor-
den ist.

Im Gegensatz zu dem, was man uns zu verstehen gab und was
wir verstehen, ist die Periode der Abwesenheit keine Periode
der Verneinung der Verantwortung oder der Verneinung der
Erscheinung [des Zwdélften Imam], sondern eine Zeit, in der
die Verantwortung des Menschen schwerer und direkter
geworden ist.””

In dieser Periode ibernimmt der Gelehrte eine bestimmte direkte
und schwere Sendung wie Verantwortung gegeniiber Gott sowie sei-
nem Glauben und Wissen, aber auch gegeniiber seinem Imam und den
Menschen, was “Stellvertretung” (Niyaba) heif3t.

“Niyaba” meint die Verantwortung, die der Gelehrte auf sich
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nimmt, um damit den Weg des Imam und der prophetischen Bewegung
fortzufiihren. In diesem historischen Augenblick ist es die Verantwor-
tung und die Pflicht der Wissenden, die Fiihrung der Gliubigen und die
Herrschaft {iber die Menschen sowie das Lehren und Bewusstmachen
der Menschenmassen mit ihrem Glauben, ihrer Zeit, ihrem Schicksal
und ihrer Verantwortung zu tibernehmen.

“Igtihad” meint die freie Erforschung durch einen verantwort-
lichen Forscher — nicht eines Forschers, der die Wahrheit fiir Biicher,
Laboratorien oder Universititen ... aufdecken will — fiir die Menschen
und deren Schicksal, fiir das bessere Verstindnis des Glaubens sowie
das Aufzeigen neuer Wege und Antworten auf die Bediirfnisse der Zeit
wie auch das Entwerfen von Notwendigkeiten des sozialen Lebens,
Aufklarung und Wegleitung seiner Gesellschaft auf der Grundlage sei-
ner Glaubenslehre.

“Igtihad” ist jene bestimmte und schwere Verantwortung der
Schia, die auf den Schultern des Forschers ruht. Dies ist die grofe Sen-
dung des Gelehrten, dass er auf Grund der Gesetze und Prinzipien
einer groBartigen Glaubenslehre, die ihm zur Verfiigung steht, aber
auch entsprechend den Bediirfnissen, Bewegungsabliufen und Not-
wendigkeiten der Zeit, in der er lebt — und seine Religion muss am
Leben erhalten bleiben —, Gesetze, Auffassungen sowie ein neues Ver-
standnis erlangen muss, damit seine Glaubenslehre nicht im Rahmen
der alten Bedingungen stecken bleibt, versteinert oder hinter seine Zeit
zuriickfallt."

Selbstverstiandlich muss jene Gemeinde, die auf das Erscheinen
des “Verbesserers” (der Zwolfte Imam) wartet “selbst verbessert” sein.
Mohammad Reza Hakimi, einer der hervorragenden zeitgengssischen
Denker in Iran, schreibt hieriiber:

“In dieser Welt voller Ungerechtigkeit und Gewalt, Siinde und
Verderbnis, in der iiberall die Dunkelheit des Bosen, Verge-
waltigung, Verderbtheit und Feindseligkeit herrscht, und in
der die Menschen im Sumpf grofer Verirrungen stecken und
von der geheimen Kraft sowie von den Geheimnissen der Welt
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keine Ahnung haben, und die sich zugleich weit von der Reli-
gion Gottes und den Gesetzen der Propheten entfernt und ver-
irrt haben, in einer solchen Welt und in einem solchen
Zustand, darf jene Gruppe und jenes Volk, die an Gott glauben
und das Mysterium zugestehen, die sich selbst als Religions-
anhdnger bezeichnen, die daran glauben, dass der Verborge-
ne Imam die Taten beaufsichtigt und sich selbst fiir die Schia"
dieses Imam halten, zu deren eigentlichem Wesen ‘die tugend-
hafte Tat’ gehort, die selbst Tag und Nacht wachen, auf dass
der Imam ankommen und die Welt von Tyrannei, Verderbtheit
wie Dunkelheit retten und sie wieder zur Tugend zuriickfiihren
solle, die aber auch stindig in ihrem Gebet wiederholen: ‘O
Gott, mach uns zu seinen Gefihrten!’, die wehklagen und sich
an Gott wenden, damit der tugendhafte Imam erscheine: ein
solches Volk — inmitten einer Welt voller Grauen, Tyrannei und
Ignoranz — darf nicht selbst in Verderbtheit, Vergewaltigung
sowie Tyrannei verstrickt sein, darf nicht ahnungslos sein, und
wenn dies es ist, widerspricht es der Logik der ‘Erwartung
des Tugendhaften’. Im Gegenteil, ein solches Volk muss zuerst
selbst tugendhaft sein und zur Zufriedenheit jenes Imam han-
deln; es muss sich selbst an jene heiligen Ziele, d.h. an die Ver-
breitung der Tugend und der Gerechtigkeit auf der ganzen
Welt halten.” **

2. Die Riickkehr des Zwolften Imam
und die UnrechtméBigkeit der weltlichen Herrschaftsformen

ie Vorstellung einer Riickkehr des Mahdi, d.h. des Zwdlften

Imam als Retter, spielt in der Schia eine zentrale Rolle. Gemél
der Auffassung der Schia entbehrte nicht nur die Schia, sondern ent-
behrten alle islamischen Gemeinden seit 847 einer rechtméfBigen Herr-
schaft. Die Sultane, Emire und Schahs sind in Wirklichkeit die Usur-
patoren der gerechten und rechtméfBigen Herrschaft. Grundsitzlich
existiert in dieser Welt keine legitime Herrschaftsform. Dies ist ein
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Glaube, der eine religiose Gemeinde iiber Jahrhunderte am Leben
erhalten kann, obwohl sie wéhrend dieser ganzen Epochen der Teilha-
be an Macht und Herrschaft entbehren musste. Ganz allgemein war der
Zustand der Schia in der Geschichte so. In dieser langen Abgeschie-
denheit von jeglicher Herrschaftsgewalt blieb ihnen nur die Hoffnung,
dass eines Tages durch den Mahdi eine groBe Wende herbeigefiihrt
werde. Als eine oppositionelle Partei und eine religiése Minderheit
erfand die Schia den Begriff der “Taqia”, was so viel wie “Vorsicht”
bedeutet. Gemaf dieser Auffassung ist die Schia befugt, ihre Zugeho-
rigkeit zu ihrer Religion zu verleugnen, wenn ihre Anhénger unter
Druck stehen oder eine Gefahr ihr Leib und Leben bedroht. Dieser
Zustand ist fiir eine Minderheit, die stdndig unter einem Druck stand,
eine natiirliche Angelegenheit.

Obwohl sich die Schia im Laufe der Geschichte bemiiht hat, an die
Macht zu gelangen und in einigen Fillen auch erfolgreich war, wird
die Einhaltung der traditionellen Zustéinde der Schia ein wenig schwie-
rig, sodass sich die Frage aufdringt, ob denn wihrend der Abwesen-
heit des Verborgenen Imam, der in Wirklichkeit der Herrschaft ihre
Legitimation verleiht, iiberhaupt eine legitime Herrschaft moglich
gel.®

3. Der Wissensreichtum der Schia zur Bildung einer Herrschaft

¢ llama Tabataba’1 bestitigt in seinem Werk “Das Erscheinen der
Schia” folgende Aussage von Corbin:

“Herr Corbin fiigte dann hinzu, dass seiner Meinung nach die
Religion der Schia die einzige Religion sei, die die Beziehung
der gottlichen Fiihrung unter den Menschen fiir immer leben-
dig hielt und die Stellvertretung fortwihrend aufrecht erhielt.
Die jiidische Religion habe das Prophetentum, das eine wirk-
liche Beziehung zwischen Gott und der menschlichen Welt ist,
mit Mose beendet und danach das Prophetentum von Jesus
und Mohammad nicht zugegeben, sodass die erwihnte Bezie-
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hung hier abbricht. Genauso hdtten die Christen bei Jesus
Halt gemacht, sodass mit der Beendigung des Prophetentums
in ihm keine Beziehung zwischen Schopfer und Geschopf mehr
existiere. Allein die Religion der Schia glaube, dass das Pro-
phetentum in Mohammad sein Ende gefunden habe, aber die
Stellvertretung, die jene Beziehung der Fiihrung und Vervoll-
kommnung meint, sei fiir sie auch danach noch fiir alle Zeiten
lebendig ... Meiner Meinung nach sind alle Religionen im
Recht und verfolgen eine lebendige Wahrheit, und allen Reli-
gionen ist die Bestdtigung der Existenz dieser Wahrheit
gemeinsam. Einzig die Religion der Schia ist es, die dem
Leben dieser Wahrheit das Gewand einer Dauerhaftigkeit
tiberwarf und daran glaubt, dass diese Wahrheit in der
menschlichen Welt eine bleibende und immer wihrende Seele
ist, * 4

Die Schia glaubt, dass sie auf Grund der Existenz der zwolf Ima-
me und ihrer Lehren, die alle aus einer gottlichen Quelle entspringen
und in ihren Biichern geschrieben stehen, in der Lage sei, mit Bezug
auf diese und den ihr eigenen juristischen Methoden die Grundmauern
einer religiosen Herrschaft wiahrend der Abwesenheit des Verborgenen
Imam legen zu konnen. Obwohl die Bevolkerung der Schia im Laufe
der Geschichte immer in der Minderheit blieb, so bedeutet die Mehr-
heit noch kein Mafistab fiir die Echtheit und Wahrheit einer Sache.

“Die existierenden und anerkannten Herrschaftssysteme sind
mit Bezug auf den Menschen und die Gesellschaft entworfen
worden und nicht in Bezug auf den Menschen und das Sein
oder den Menschen und ein System, geschweige denn auf
einen ewigen Menschen und ein ewiges Sein. Deshalb konnen
sie nicht mit diesem Entwurf einer Herrschaft zusammenge-
setzt und geformt werden. Entweder wird der Mensch in der
Gesellschaft gesehen, dann wird der Islam nicht benotigt,
geschweige denn die Schia; oder der Mensch wird in seinem
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Sein gesehen, dann gibt es auf3er der Schia keinen Islam und
aufSer dem Herrschaftsentwurf der Schia gibt es keinen ande-
ren.”

4. Das Prinzip der Nachahmung und des Idschtihad
Hieriiber schreibt Sari‘ati Folgendes:

“Das Prinzip der Nachahmung eines Gelehrten und Spezialis-
ten durch die Gliubigen ist ein Prinzip, das die Fiihrung des
Volkes in schweren Zeiten sicherstellte und ist zugleich ein
Jortschrittliches Prinzip zur Vorbeugung der Zersplitterung
eines einheitlichen Denkens. Es lief8 den Gelehrten die Frei-
heit, sich um die Sache der Religion zu bemiihen ... und unter-
einander ein einheitliches Denken anzustreben ... Der Prophet
sagte hierzu: “Die Differenz unter den Gelehrten ist ein Segen
fiir mein Volk.” ‘Abd ur-Rahman Badawi, ein zeitgenéssischer
sunnitischer Gelehrter, sagt: ‘Die Schia ist eine Religion, die
eine geistige Sichtweise hat und eine spirituelle wie denkeri-
sche Bewegung ist. Sie versenkt sich in die Tiefen denkerischer
religioser Formen, legt ihre Schichten frei und gelangt auf
diese Weise zum Kern der Sache.’ ... In der alidischen Schia ist
der Forscher in seinen Bemiihungen frei, der gemeine Mann
muss ihn nachahmen: dies ist ein gesellschaftliches System
und zugleich wissenschaftlich ... In der alidischen Schia gibt
es keine Nachahmung in den Prinzipien, den Glaubenssitzen,
dafiir in den Gesetzen und ihren Ableitungen, nicht einmal in
den Ableitungen selbst, sondern in den Ableitungen der Ablei-
tungen. Es gibt allenfalls Differenzen unter den Mugtahids
beziiglich einiger spezieller wissenschaftlicher Angelegenhei-
ten ... In der alidischen Schia ist die Nachahmung in abgelei-
teten Teilbereichen eine allgemeine Handlung und der Aus-
druck eines allgemeinen Begriffs. Der Faqih (Rechtsgelehrte)
dufert sich gemdf den wissenschaftlichen Kriterien, die er
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besitzt, ob z.B. an den Wahlen teilgenommen werden soll oder
nicht, ob mit den Fremden, die zur Zeit eine bestimmte sozia-
le und wirtschaftliche Rolle spielen, Handel getrieben werden
soll oder nicht ... [Aber] die Gewissheit dariiber ist dem Ver-
stand und der Erkenntnisfihigkeit der Menschen iiberlas-

sen.

Es ist einzig der Gottesdienst, fiir den der Mensch aus der Sicht der
schi’itischen Rechtssprechung keiner Begriindung bedarf und keiner-
lei Methoden fiir seine Ausiibung benétigt. Der Gottesdienst gehdrt zu
jener Kategorie, zu dessen Voraussetzung die Akzeptanz einer meta-
physischen Instanz gehort, und wenn wir wissen, dass diese Instanz
selbst bestimmte Regeln zu ihrer Anndherung vorgeschlagen hat, dann
fragen wir auch nicht mehr, warum sie so und nicht anders sind. Dort
wo es um gesellschaftliche Belange geht und die muslimische
Gemeinschaft ihre Beziehungen zu anderen regeln muss, spielt das
Gewohnheitsrecht eine wichtige Rolle.

“Mit Gewohnheitsrecht sind die Zivilisationen der Welt ange-
sprochen, seien sie nun muslimischer Konvenienz oder nicht,
und mit den Regeln ist gemeint, dass sie von den Verniinftigen
der Welt als rationale Prinzipien anerkannt worden sein miis-
sen wie die [Prinzipien] der geografischen Grenzen, das
Rechtssystem des Verkehrs, das Bankensystem oder die Regeln
der internationalen Diplomatie, kurz einige Regeln, die durch
die Verntinftigen der Welt akzeptiert wurden. Mit anderen Wor-
ten, dies miissen international anerkannte Prinzipien sein, die
keinen Zwang kennen und deren evidenter Charakter allen
deutlich ist. “"

Hier erscheint es nétig, ein anderes Prinzip der schi’itischen Juris-
prudenz (Figh) zu erlautern. Das, was wir oben aus dem Munde eines
zeitgenossischen Rechtsgelehrten (Faqih) zitierten, dass ndmlich der
Islam fiir die Meinungen und Ansichten aller Gelehrten der Welt offen
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sein und ihnen darin folgen muss, ist niemals so zu verstehen, dass die
Rolle der koranischen Prinzipien und Grundlagen bei der Regelung der
gesellschaftlichen Beziige einer islamischen Gesellschaft mit anderen
Gesellschaften vollig auBer Acht gelassen wiirde. So folgert der glei-
che Rechtsgelehrte weiter:

“Die Ewigkeit des Islam verlangt, dass der Gesetzgeber [id
est Gott, AAH] durch den Erlass einiger allgemeiner Regeln
und Gesetze die Arbeit der Verniinftigen beriicksichtigt hat.
Dies ist so zu verstehen, dass er einige rationale Arbeiten und
Gesetze unterschrieben und einige andere verhindert hat,
auch wenn sie unter einem Titel erscheinen, die zur Zeit des
Gesetzgebers nicht existierten. Wir — die wir daran glauben,
dass der Islam die einzige Religion ist, die auf simtliche
Bediirfnisse der Menschheit eine Antwort gegeben und
behaupten, dass sich der Islam zu sdmtlichen gesellschafi-
lichen und individuellen Rechten gedufSert hat — miissen die
Religionstexte erforschen und darin die allgemeinen Regeln
und Maf3gaben finden ... Kurz zusammengefasst: Die Unver-
ganglichkeit des Islam erfordert, dass der Gesetzgeber Regeln
den Rechts- wie Religionsgelehrten an die Hand gegeben hat,
mit deren Hilfe sie ihre rationalen Denkgebdude evaluieren
konnen. Uberhaupt liegt die Existenzberechtigung dieser
Gelehrten genau darin, dass sie den Rahmen fiir das gesell-
schaftliche und individuelle System bestimmen. Falls wir in
einigen Fillen den Gegebenheiten nachhinken, dann beruht
dies auf unserer eigenen Unzuliinglichkeit, die uns nicht recht
nachforschen lief3, ansonsten mangelt es dem Islam an und fiir
sich an nichts.” '*

5. Das Martyrium von Imam Hosein (A)

Das Martyrium” spielt im Denken der Schia eine wichtige Rolle.
Dieser Sinn im Denken der Schia erhilt seine Eingebung durch das
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Martyrium von Imam Hosein. Ansichtlich der Bedeutung seiner Per-
sonlichkeit und des auBlerordentlichen Einflusses, den sein tragischer
Tod auf das Denken der Schia ausgeiibt hat, ist es angebracht, kurz
tiber seine Personlichkeit und sein Leben zu berichten.

“Imam Hosein (der Herr der Mdrtyrer) ist der zweite Sohn
von ‘Ali und Fatima, der Tochter des Propheten, der im 4.
Jahr der Hidschra das Licht der Welt erblickte ... Von denjeni-
gen, die an der Ermordung des Imam beteiligt gewesen waren,
konnte kein Einziger der sie ereilenden Rache entfliehen.” *

Das Martyrium ist im Laufe der Geschichte der Schia als Kapital
und Waffe gegen die herrschenden Regierungen sowie die Kalifen ein-
gesetzt worden. In einem Hadit steht, dass jeder, der weint, andere zum
Weinen bringt oder sich gar den Anschein des Weinens gibt, des Para-
dieses wiirdig ist. Im Laufe der Geschichte der Schia entspricht jede
Tréne einem Wort, das das Martyrium von Imam Hosein und seine
Botschaft verkiindet. Das Weinen ist ein Zeichen dafiir, dass sich eine
Katastrophe ereignete und den Menschen Unrecht widerfahren ist. Die
Trauerfeierlichkeiten und die Schauspiele (Ta‘zia), die bei Anldssen
wie dem Jahrestag des Mirtyrertods von Imam Hosein sowie anderer
Imame unter Beisein einer groBen Menge von Gldubigen abgehalten
werden, trugen viel dazu bei, die Geschichte von Imam Hosein und der
anderen Imame am Leben zu erhalten. Die unermesslichen Leiden, die
die Schia im Verlaufe ihrer Geschichte — wahrend der sie stets in der
Minderheit war — zu erdulden hatte, ist die Ursache davon, dass sie
immer auf jegliches Bestreben um Recht und Unrecht aufmerksam
wurde, denn aus ihrer Sicht verkdrperten sie jene Menschen, denen
unter der Herrschaft von Tyrannen Unrecht widerfahren ist.

“Die Schia ist also in den Jahrhunderten ihrer Entstehung
politische Opposition und religiose Minderheit gewesen und
war von der politischen Macht bis zum 16. Jahrhundert weit-
gehend ausgeschlossen. Diese Erfahrungen haben ihre Glau-
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bensiiberzeugungen tiefgehend geprdigt. Die zwolf Imame gel-
ten als Mdrtyrer: Sie wurden von den sunnitischen Machtha-
bern ihres gottlichen Rechts beraubt, in eine Art ‘babylonische
Gefangenschaft’ verschleppt und starben — jedenfalls nach
schi’itischem Glauben — allesamt eines gewaltsamen Todes.
Da die zwolf Imame — ebenso wie der Prophet und seine Toch-
ter Fatima — als stindlos und unfehlbar (ma ‘sim) gelten, ist
ihr Leiden unverschuldet; bei manchen schi’itischen Theolo-
gen wird vor allem die Passion al-Husains bei Kerbela aus-
driicklich in die Nihe der Passion Christi geriickt. ... Bei den
Bufiprozessionen der Geifler suchen die Gliubigen durch
Selbstbestrafung einen Teil dieser Schuld (der Menschen,
AAH) wieder wettzumachen, sich im Einsatz fiir die Sache des
wahren Imam aufzuopfern, gilt als selbstverstindliche Dan-
kespflicht. Das Weinen und Klagen der Schiiten an den Gri-
bern ihrer Imame — “das Seufzen der Betriibten’ — ist seit den
Anfingen der Schia bezeugt; schon bald nach dem Untergang
al-Husains fanden sich die ersten Biifier an seinem Grab in
Kerbela ein, um ihre Selbstaufopferung zu geloben. Dabei
wird weniger das Los der Imame beklagt als das der Schiiten
selbst, die ihre Imame damals im Stich gelassen und ihrem
Martyrium tatenlos zugesehen haben. ™

6. Igtihad und Instanz

eméB der Ansichten der Schia sind es die Mugtahidin und die

Instanzen, die nach der Epoche der zwolf Imame unter Zuhilfe-
nahme ihres Wissens und ihrer religiésen Unterweisung die Verant-
wortung fir die geistige Fiihrung iibernehmen. Die Instanz, der Mug-
tahid, ist ein Faqih und Gerechter, dessen hervorragende wissenschaft-
liche Kenntnis und den seine moralischen wie sozialen Charakterei-
genschaften dazu befihigen, die Instanz fiir Rechtsfragen der Gliubi-
gen sowie der muslimischen Gemeinde zu sein. Die Pflicht der Instanz
ist das Erlassen von Urteilen iiber vorgefallene Geschehnisse sowie
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eine Antwort auf neu auftauchende Fragen zu geben. Er ist verpflich-
tet, Urteile iiber die vierfache Beziehungen des Menschen (zu Gott, zu
den Menschen, zu sich selbst sowie zur Natur) zu féllen.

Der Ursprung dieser Fragen sind gesellschaftliche Wandlungen
und das Aufkommen neuer Beziehungen, die sich im Laufe der Zeit
einstellen. In den Entwicklungsldndern oder Schwellenlédndern, die
eine verwickelte Gesellschaftsstruktur haben, nehmen die vierfachen
Beziehungen des Menschen — welche ja das Thema der Urteile bilden
— unterschiedliche Dimensionen an. Die Kenntnis von Vorfallen und
neuen Themen basiert auf dem Bewusstsein ihrer Wirkungen auf
andere Institutionen sowie ihren sozialen Beziehungen. In diesen
Gesellschaften gehort die rechte Kenntnis von Zeit und Raum sowie
der in ihr herrschenden komplizierten Beziehungen zu den Aufgaben
des Igtihad und der Instanz. Wer um diese Zusammenhénge nicht
weil}, der kann auch keine genaue Vorstellung iiber die Themen haben,
tiber die er ein Urteil abgeben muss.

Die Instanz ist eine verantwortungsvolle Institution: Das Antwor-
ten auf religiose Fragen, Stellungnahme bei dringenden politischen
und gesellschaftlichen Zwischenféllen, Priasenz in der Organisation
der Geistlichkeit, das Annehmen der Belange von Schwachen und
Entrechteten ... Die wichtigsten Eigenschaften, die ein Mudschtahid
haben muss, lauten:

a) wissenschaftliche Voraussetzungen
1. Kenntnis des Arabischen in einer Weise, die zum Verstdndnis der

Biicher und der Tradition (Sunna) notwendig ist

2. Kenntnis der Gewohnheiten sowie der Sitten zum Verstindis der
Biicher und Tradition

3. Kenntnis der Logik zum Zwecke der Argumentation von Urteilen

4. Beherrschung der Prinzipien und Regeln der Jurisprudenz, um mit
threr Anwendung die gesetzlichen Urteile zu verstehen

5. Kenntnis der Wissenschaften von Gewahrsménnern

6. Kenntnis des Korans sowie Vertrautheit mit den Werken der Ima-
me
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7. Praktisches Konnen, um die Gesetzregeln bis zu den Prinzipien
zuriickzuverfolgen

8. Vollkommene Erforschung der Worte der GroBen sowie der vor-
angegangenen Rechtsgelehrten.

b) praktische Voraussetzungen

1. Ergebenheit und Frommigkeit greifen direkt in die Bemiihungen
eines Mugtahids ein

2. Eine politische Sichtweise sowie Weitsicht in gesellschaftliche
Belange wie auch Ubersicht iiber das Zeitgeschehen

3. Beriicksichtigung der zeitlichen wie rdumlichen Voraussetzungen
fiir den Igtihad und das Verstéiindnis der Urteile.

7. Die Stufenfolge des Korans
und die Stufenfolge seiner Wissenden

ie Verse (Ayat) des Koran, das himmlische Buch der Muslime,
Denthéilt ein AuBeres, dessen Verstindnis fiir alle moglich ist, auch
wenn es notig ist, dabei auf Interpretationen zuriickzugreifen. In die-
sem Umfang wird die Absicht Gottes verstanden, und die Pflichten der
Menschen zu seinem Verstindnis erschépfen sich darin. Der Koran hat
ein Innen mit unterschiedlichen Stufen, die dem erworbenen Wissens-
stand entsprechen, sowie hohere Stufen, die mit dem gottlichen Wis-
sen korrelieren. Diese Stufenfolge bestitigen und erldutern sich gegen-
seitig; jede dieser Stufen kennt ihre eigene Grenze und Voraussetzun-
gen, die nur den Eingeweihten zuginglich sind. Der Prophet des Islam
sowie sein Haus” besitzen die hochsten Stufen zum Verstindnis des
Korans, das sie geméfl dem Wissensstand und den speziellen Umstén-
den ihrer Zielgruppe zur Verfligung stellen. Die Schia hilt sich in die-
sen Angelegenheiten an folgende Uberlieferung von “Alr:

“Der Wissende kann nicht alles (Wissen) allen (Menschen)
interpretieren, denn unter ihnen befinden sich Starke wie
Schwache, denn unter ihnen sind welche, die jenes Wissen
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ertragen und solche, die es nicht ertragen, aufser Gott macht
es ihnen leicht und bestimmt sie zu seinen Auserwdhlten.”

Die Auserwihlten Gottes sowie die Oberen der Religion sind ein
Mittel, mit deren Hilfe Wissen sowie koranisches Wissen erlangt wer-
den kann.

Die Grundlagen der Schia im Spiegel der Funktion von Ayatollah
Homein1 sowie der gegenwirtigen Schia

ie vorangehenden Quellen sind von Ayatollah Homeini erneut
Dinterpretiert worden. Das Ergebnis dieser Interpretationen, die
sich in seinen verschiedenen Schriften und Vortrdgen finden, ist die
islamische Revolution in Iran im Jahre 1978.

»  Wie vorher erwihnt , kénnen die Gelehrten der Schia ihre Religion

in einer Weise interpretieren, dass sie der Aktivitit und der Revo-
lution GesetzmaBigkeit verleiht oder aber Ergebenheit und Passi-
Vitét.
Der Ruf Ayatollah Homeinis war ein Ruf zur Revolution, zu einer
tief greifenden gesellschaftlichen Umwilzung sowie das Bemiihen
um die Verwirklichung der gesellschaftlichen Gerechtigkeit. Er
lud die Muslime dazu ein, statt in Untétigkeit auf die Erscheinung
des zwolften Imam zu warten®, selbst die Geschicke ihrer
Geschichte in die Hinde zu nehmen. Dadurch dass er die aktive
Prisenz der Muslime in ihren sozialen wie politischen Angelegen-
heiten auf der religiosen Grundlage ihres Glaubens legitimierte,
war es moglich, das Denken fiir eine Interpretation gesellschaft-
licher Gerechtigkeit sowie ihre Umsetzung in die Realitéit vorzu-
bereiten. Eine natiirliche Folge dieses Schrittes war die praktische
Organisation der Muslime zur Erlangung dieser religiosen Pflicht,
die im Falle ihrer Unterlassung, die Glaubigen aus dem Bereich
der Religiositdt vertreibt.

»  Aus der zweiten Grundlage — “Die Riickkehr des Zwolften Imam
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und die UnrechtmédBigkeit der weltlichen Herrschaftsformen” —
geht hervor, dass es nicht moglich ist, bis zur Wiederkehr des
Zwolften Imam eine islamische “auBer-schi’itische” Herrschaft zu
bilden und dass deshalb siamtliche Herrschaftsformen unrechtma-
Big sein miissen. Aber die Gelehrten der Schia, u.a. auch Imam
Homeint, legitimierten einige Staaten bis zu einem gewissen Grad
auf Grund ihrer Beriicksichtigung der islamischen Gesetze und
kulturellen Sitten.

“Wir wollen der Bruder von anderen (muslimischen) Staaten
sein, obwohl diese vom rechten Weg abkamen. Doch wenn sie
sich wieder bessern und uns die briiderliche Hand reichen,
wiinschen wir ihnen von ganzem Herzen das Beste. ™

An anderer Stelle sagte er:

“Ich warne die islamischen Staaten davor, die vergangenen
Fehler zu wiederholen. Stattdessen sollten sie sich die briider-
liche Hand reichen und bescheiden vor Gott treten und im Ver-
trauen auf die islamische Macht den Griff der tyrannischen
Verbrecher und imperialistischen Usurpatoren, vor allem
Amerika, nach ihrem Gebiet unterbinden. ““*

Aus diesen Reden geht hervor, dass das Minimum fiir eine Legiti-
mitét von Staaten, die den Anspruch stellen, islamisch zu sein,
dasjenige ist, sich zu bemiihen, die unterschiedliche Abhéngigkeit
im wirtschaftlichen, politischen und kulturellen Bereich von den
GroB- rsp. Weltméachten abzubauen.

“Lasst uns uns selbst betrachten, wir Muslime, auch wenn alle
Herrscher behaupteten, sie seien Muslime; doch wie ihr seht,
weist keiner von ihnen eine Ahnlichkeit mit den islamischen
Herrschern auf. Seht euch die Personlichkeit des Propheten
an und dann ihre Personlichkeit ... das Benehmen des Prophe-
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ten gegentiber den Teufeln und ihre Reaktion.”™

Die dritte Grundlage erwihnte den Reichtum der Schia beziiglich
der Herrschaft, und zwar weil diese Lehrmeinung am ehesten die
Tradition des Propheten, die sich in seinem Haus fortsetzt und zur-
zeit im Zwolften Imam, nachwirkt beriicksichtigt, und beziiglich
anderer — religiosen wie areligiosen — Glaubenslehren iiber tief-
sichtigere Einsichten der Wahrheit verfligt. Auch wenn sie in der
Minderheit sind, so sind sie doch in der Wahrheit. Hieraus ldsst
sich folgern, dass die Malistdbe, die die existierenden Méachte zur
Verwaltung der gesellschaftlichen wie menschlichen Belange auf-
gestellt haben, fehl am Platz sind.

“Islam und islamische Herrschaft sind gottliche Erscheinun-
gen, deren Anwendung die Gliickseligkeit ihrer Kinder in der
Welt und im Jenseits in hochster Weise garantiert; sie haben
die Macht, mit dem Rotstift iiber die Tyrannei wie Usurpation,
der Verderbtheiten wie Uberschreitungen zu gehen und den
Menschen zu seinem gewiinschten Ziel zu fiihren; sie sind eine
Schule, die sich entgegen der nicht-monotheistischen Schulen
in samtlichen individuellen wie gesellschaftlichen, materiellen
wie geistigen, kulturellen wie politischen, militdrischen wie
wirtschaftlichen Bereichen einmischen und von keiner Sache —
auch wenn sie noch so gering sein mag —, die in der Erziehung
des Menschen und der Gemeinde sowie im materiellen wie
geistigen Fortschritt eine Rolle spielt, absehen. Sie machen
die Menschen auf die Hindernisse und Schwierigkeiten auf
ihrem Weg zum Fortschritt aufmerksam und sind bemiiht, die-

se zu beheben.

Die Nachahmung im Denken der Schia beruht auf der Annahme,
dass sich die gewohnlichen Menschen — im Vergleich zu den
Geistlichen und — den Mugtahidin, die einen bemerkenswerten
Teil ihres Lebens in theoretischer wie praktischer Disziplin ver-
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bringen, hdufiger am Recht vergehen und sich im Irrtum aufhalten.
Die Schwierigkeit und Verwickeltheit mancher Angelegenheiten —
wie z.B. rechtliche und politische Bereiche — erfordern, dass sich
bestimmte Menschen auf diesem Gebiet spezialisieren, damit sich
die anderen ihren Meinungen und Urteilen anschlieBen und diese
zur Grundlage ihres Benehmens machen. In der Schia wird diese
Spezialisation in Schulen, den sog. theologischen Hochschulen,
erworben, und diejenigen, die die letzten moralischen und wissen-
schaftlichen Stufen durchlaufen haben, heien Mugtahid, die dann
von anderen nachgeahmt werden kénnen. Da die Religion tiefe
geschichtliche und emotionale Wurzeln in der Bevélkerung
besitzt, verleiht sie dem Urteil sowie der Rede der Mugtahidin in
der Schia eine gewisse Heiligkeit und einen hohen moralischen
Stellenwert. Der Grund fiir groBe politische und gesellschaftliche
Bewegungen ist denn auch darin zu suchen wie z.B. der
“Tabak-Aufstand”, der von Ayatollah Mirza Hasan Sirazi ange-
fiihrt worden war.

Diese Beziehung zwischen der Geistlichkeit und den Gliubigen
innerhalb der Schia hat eine groBe Verantwortung fiir die Gelehr-
ten der Schia zur Folge. Hierzu sagt Ayatollah Homeini Folgen-
des:

“Die Verantwortung der islamischen Gelehrten ist trotz ihrer
Bemiihungen und trotz der Leiden, die sie erdulden, grofer als
die gewohnliche Bedeutung dieses Begriffs. Gott, der Segnen-
de und Erhabene, schenkte ihnen Grofle und Herrlichkeit, Er
machte die anderen zu ihrer Gefolgschaft, Er lief das Volk
ihren Urteil folgen: all dies zieht Verantwortung nach sich.””

Diese Nachfolge und Beziehung im Bereich der Politik gehort zu
den Fichern, die Ayatollah Homeini zu den Wissenschaften zahlt, in

denen sich ein Mugtahid spezialisieren sollte.

“Die Trennung von Staat und Religion und dass sich die isla-
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mischen Gelehrten nicht in die gesellschaftlichen und politi-
schen Belange der Gesellschaft einmischen sollten, wird von
den Kolonisatoren behauptet und verbreitet. Dies behaupten
die Religionslosen. Waren denn zur Zeit des Propheten des
Islam Staat und Religion getrennt? Waren denn damals einige
Menschen Geistliche und einige andere Politiker oder Herr-
scher? ... Dieses Gerede haben die Kolonisatoren erfunden,
um die Fiihrung gesellschaftlicher Angelegenheiten durch die
Religion abzuschaffen und gleichzeitig die islamischen
Gelehrten von den Menschen und dem Bemiihen auf dem Weg
zur Freiheit und Unabhdngigkeit abzuhalten.

Diese Gewichtung durch Ayatollah Homeini hatte zur Folge, dass
sich die neue Generation in den Theologiehochschulen der Politik
zuwandte und die politische Absicht bei der Bewertung und der
Wahl der Nachahmungsinstanz mitberiicksichtigte, sowie die
gesellschaftliche Prisenz dieser Instanzen zu den prinzipiellen
Charaktereigenschaften der Urteilsbildung zdhlte.

Die fiinfte Grundlage hatte das “Martyrium Imam Hoseins” zum
Thema. Das Martyrium und die emotionale Bindung der Schi’iten
zu diesem Ereignis greift sehr tief. Im Gegensatz zum Westen, wo
die Ergeignisse der Vergangenheit nicht allzu sehr im Leben der
Menschen présent sind, ist das Martyrium von Imam Hosein unter
den Schi’iten sehr lebendig, was alljahrlich durch verschiedene
Anlésse erneuert wird. Die meisten Schiiten glauben, dass Imam
Hosein auf seinem Weg von Higaz nach Karbala genau wusste,
dass er seinem Martyrertod entgegenritt. Aber dieses Martyrium
war notwendig, damit das Haus des Propheten und die Gemeinde
der Schia ihren Anspruch auf politische und Herrscherrechte
durchsetzen konnte. Auch Ayatollah Homeini ist der Ansicht, dass
samtliche Bemiihungen in der Geschichte der Schiagemeinde zur
Erlangung der Selbststéindigkeit und zur Abwehr der Abhédngigkeit
davon zehren und dass jeder, der auf dem Weg dieses Ideals sein



