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10. Die Sprache von i tibarat*

Und ferner gilt, dass alles, wovon die Religion spricht, was
sie verdeutlicht und erklart, Gber die Wissensgebiete, die den
Schopfungsbeginn  betreffen und die Wahrheiten und
Erkenntnisse, welche die Welt nach dem Tod beschreiben, all
dies erfolgt in Sprache von ,,i‘tibar; aufrichtige Nachdenken
bezeugt diese Gedanke. Aber da, wo es nicht den Umstand
des gesellschaftlichen Zusammenseins gibt und somit auch
keine (notwendige) Zusammenarbeit bzw. Hilfestellung, in
dem es keinen Raum fur Vorschriften und Gesetze gibt, die ja
erst mittels der Sprache von ,,i‘tibar eingefiihrt wurden, da
gibt es dann andere Wahrheiten, die durch diese Sprache zum
Vorschein gebracht werden, und ebenso verhélt es sich mit
dem Zustand der religiosen Gesetze. Mit anderen Worten

! _ Bearbeitung und Korrektur der deutschen Textfassung durch Michael Nestler
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ausgedrickt: all das, was vor diesem gesellschaftlischen
Zustand gab, d.h. alle Welten bevor Existenz des Menschen
als soziales Wesen, und das, was dem Menschen nach der
Gesellschaftlischen Zustand in den Welten nach dem Tod
begegnen wird, also da, wo es im Wesentlichen keine

Gesellschaft gibt, da existieren iiberhaupt keine ,,i‘tibar*.?

Allamah Tabatabai spricht hier von der ,,Sprache von i tibar*, wiahrend
er zuvor aber nur von ,,i 7ibar* an sich gesprochen hat. In diesem Kapitel
soll aufgezeigt werden, was Allamah Tabatabai unter der ,,Sprache von
i ‘tibar* versteht. Der Ausdruck ,,die Sprache von i ‘tibar* ist dabei sehr
wichtig und deutet zugleich auf den Kern des ersten Kapitels hin.

Bisher hat Allamah Tabatabai ,,i tibar definiert und gesagt, dass es ohne
eine Gesellschaft auch kein ,,i tibar geben kann. Bevor wir in diese
Welt kamen, gab es kein ,,i tibar”, und wenn wir diese Welt verlassen,
wird es ebenfalls kein ,,i tibar mehr geben (weil es in beiden Féllen
keine Gesellschaft gibt). Aber zwischen diesen beiden jenseitigen Zu-
stinden existiert ,,i ‘tibar® sehr wohl.

Der Koran und die Uberlieferungen sprechen ebenfalls von i tibar,
welches wir mit Hilfe unseres Intellekts erfassen. So teilt uns Gott bei-
spielsweise im Koran in der Sure al-fatiha, Vers 3 mit, dass er der
Besitzer des Tages ist, welcher der ,,Tag der Religion® ™ (., oo SIL)
genannt wird. Er bezeichnet sich hier also als Besitzer (,,malik* (SIW)).

23 2y Loy Aalaial) (o jlaall 5 AlSaY) o s clanally dalaiall o jlaall o ¢l A g 4l (mad Le G &5 T
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® _ Dieser Vers wird normalerweise mit dem Ausdruck ,Herrscher am Tage des
Gerichts“ iibersetzt. Das Wort ,,ad-din“ (c»2') bedeutet aber nicht Gericht, so dass hier

eine sinngemaRe Ubersetzung zugrunde liegt, die eine Angleichung an den Ausdruck
,,das jingste Gericht* sucht, jedoch die urspriingliche Bedeutung verfalscht.
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Was ist nun unter dem Begriff ,,Besitzer bzw. ,,Besitztum* zu verste-
hen? Als ein Mensch, der der arabischen Sprache méchtig ist, sollte der
Begriff ,,Besitztum® durch die jeweiligen Lebenserfahrungen verstanden

—_ ¢

werden, welche durch ,,i tibar® existieren, woraus sich dann auch das
Verstdndnis fiir das ,,Besitzersein® Gottes ergibt. Und genau diesen As-
pekt mochte Allamah Tabatabai verdeutlichen, wenn er sagt, dass die

—_ 5

Religion mit uns durch ,,i tibar* spricht. Die Religion sagt uns, dass Gott
der Eigentlimer ist, und fiir uns ist ,,Eigentum*® ,,i tibar*, so dass sich
daraus die Tatsache ergibt, dass die Religion durch eine Form von

.l tibar* spricht.

Ein Kind zum Beispiel hat keine Vorstellung vom Besitztum Gottes. Im
Laufe seines Lebens entwickelt es erst ein Verstdndnis von Besitztum an
sich, indem ihm gezeigt wird, was ihm gehdrt, z. B eine Hose, ein Spiel-
zeug usw. und gleichzeitig lernt es, was ihm nicht gehort. Geht bei-
spielsweise ein Kind ein anderes besuchen, so wird ihm erklart, dass es
keine fremden Spielzeuge mitnehmen bzw. beschadigen darf. So lernt es
ein Verstandnis fur Eigentum zu entwickeln und gleichzeitig erlernt es
die Sprache von ,,i ‘tibar, so dass es weil3, was ihm gehort und was nicht.
Einen weiteren Aspekt von ,,Besitztum* erfihrt das Kind, wenn Ge-
schwister hinzu kommen und es Spielzeug, welches es vorher als sein
personliches Eigentum wahrgenommen hat, mit dem Bruder oder der
Schwester teilen muss. Das Spielzeug, von dem es vorher gesagt hat:
»Das gehort mir®, gehort nun doch nicht mehr ihm allein, woraus sich
dann im Kind die Erfahrung entwickelt, das Besitztum unter gewissen
Umsténden nichts Statisches bzw. nichts Sicheres bedeuten kann. Das
Kind muss dies verstehen und lernen, damit umzugehen, so dass daraus
ein Verstidndnis fiir ,,Eigentiimersein® entsteht. Das ,,Eigentiimersein® an
sich hat seine Wurzeln im Goéttlichen, doch das begreift das Kind noch
nicht. Kinder erfahren das ,,Eigentiimersein* iiber ,,i tibar*. Dieses Ver-
stdndnis vom Eigentlimersein bildet spater wiederum die VVoraussetzung
und Grundlage, auf der wir dann unser Verstandnis vom Eigentiimersein
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Gottes entwickeln kdnnen, welches uns durch die Verse des Korans bzw.
durch die religiése Sprache der Uberlieferungen vermittelt wird. Viele
der Worte, die im religiésen Kontext verwendet werden, beruhen auch
auf ,,i‘tibar®. Und da eben die religiose Sprache durchmischt von
.1 tibar' ist, betont Allamah Tabatabai besonders, dass es fur ein richti-
ges Verstandnis der religiosen Uberlieferungen von groBer Wichtigkeit
ist, sich mit dem Wesen von ,,i ‘tibar und dessen Wirkungsweise auf die
menschliche bzw. religiése Sprache auseinander zu setzen.

In diesem Zusammenhang soll noch einmal daran erinnert werden, dass
i ‘tibar erst im gesellschaftlichen Zusammenleben mit anderen Men-
schen zur Existenz kommen kann. Der Begriff ,, L (Zarf), der im obe-
ren Text verwendet wird, bedeutet Raum, Platz oder auch Schussel und
Bedingung. Das hei8t Gesellschaft funktioniert wie ein Raum, in dem
sich ,,i tibar befindet bzw. der die Bedingung dafiir bildet. Das Wort
»oo\dl” (at-ta ‘awun) im Text trdgt hier die Bedeutung von ,,sich einander
helfen* bzw. ,,Hilfestellung geben®. Dieses Wort hebt Allamah Tabatabai
besonders hervor, weil er dadurch sein Verstdndnis von der Grundlage
einer Gesellschaft erklaren kann. Unter dem Begriff Gesellschaft versteht
er eben nicht das bloRe Nebeneinander-Existieren, sondern Gesellschaft
heiRt bei ihm, aufeinander angewiesen sein, sich gegenseitig beistehen,
sich helfen und sich untereinander das Leben durch Arbeitsteilung er-
leichtern. Im Gegensatz dazu werden am Tag der Auferstehung die Men-
schen zwar auch nebeneinander stehen, aber da wird es kein ,,;,,\J (at-
ta ‘awun) geben, keine gegenseitige Hilfe, wie es uns der Koran und die
Uberlieferungen mitteilen. Jeder wird fiir sich da stehen, so dass es auch
keine Gesellschaft mehr gibt, trotz eines moéglichen Nebeneinanders.

Da nun ,,i tibar nur in Gesellschaft existieren kann, so gibt es da, wo es
dem Wesen nach keine Gesellschaft gibt, auch kein ,,i tibar*. Allamah
Tabatabai geht hier nun noch einen wichtigen Schritt weiter, indem er
sagt: ,,Wo es wesentlich keine Gesellschaft gibt, da gibt es auch keine
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islamischen Gesetze (wie z.B. solche, die die Gebetswaschung betreffen
oder das Gebet, das Fasten, Heiraten etc.)”. Er begriindet diesen Gedan-
ken dadurch, dass die islamischen Gesetze durch die Sprache von
,.I tibar* mitgeteilt worden sind. An dieser Stelle sei noch mal an das
Beispiel des islamischen Gesetzes Uber das Eigentimersein erinnert. ES
lasst sich daraus folgern, dass fast alle islamischen Gesetze mittels ver-
schiedener Formen von ,,i tibar® formuliert wurden. Das heift, wo es
wesentlich kein ,,i 7ibar* gibt, kann kein islamisches Gesetz, wie es vor-
her war, verstanden werden. Diese Gesetze aber, deren Formulierungen
mit ,,i ‘tibar® vermischt sind, beruhen auf tieferen Wirklichkeiten und
weisen auf diese hin. Es soll aber nicht heil3en, dass man da, wo es kein
.1 ‘tibar gibt, auf die Unwahrheit trifft, sondern gerade da ist man mit
der reinen Wahrheit konfrontiert.

Mit der Aussage ,,wo es im Wesentlichen keine Gesellschaft gibt* meint
Allamah Tabatabai den Zustand vor unserer Geburt und nach unserem
Tod, weil es in beiden Zustdnden kein echtes Zusammenleben gibt. Als
Beispiel sei noch mal der Tag der Auferstehung angefihrt, an dem laut
der Uberlieferungen ein Teil der Menschen nackt und durstig erscheinen
werden. In Hinsicht auf die islamischen Gesetze ergibt sich aber nun aus
dieser Tatsache die Schwierigkeit, dass es tberhaupt nicht erlaubt ()
ist, die Nacktheit eines Fremden zu betrachten bzw. dass diese 6ffentlich
zur Schau gestellt wird. Die Losung flr das Problem liegt darin, dass die
islamischen Gesetze flr unseren jetzigen diesseitigen Zustand formuliert
sind, da, wo es eben eine Gesellschaft gibt und fir das gesellschaftliche
Miteinander Regeln gelten missen. AuBerdem sollte die Nacktheit bzw.
die Entbl6Rung, was den Tag der Auferstehung betrifft, nicht unbedingt
sinnlich verstanden werden. Die Regeln Uber die Nacktheit gehoren die-
ser Welt an, die sich durch das menschliche Zusammenleben auszeichnet,
und sind auch fir diesen Zustand formuliert, und zwar mittels einer be-
sonderen Sprache, der Sprache von ,,i'tibar“, der wiederum tiefere
Wahrheiten zugrunde liegen. Féllt der Zustand der Gesellschaft jedoch
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weg, und damit auch die Notwendigkeit von ,,i tibar, dann existieren
nur noch diese zugrunde liegenden Wahrheiten, auf welche vorher durch
die Sprache von ,.i tibar hingedeutet wurden.

Die folgenden Punkte sollen noch mal zusammenfassend der Verdeutli-
chung unserer bisher gewonnenen Erkenntnisse dienen:

1. Wir leben in Gemeinschaft zusammen.

2. Fir das Zusammenleben bendtigen wir ,,i ‘tibar*.

3. Jedes ..i'tibar* beruht auf einer Wahrheit und Wirklichkeit.

4. ,,i'tibar ist ein System zum Schutz unserer natiirlichen Ordnung.
5

. Religion benutzt ,,i tibar, um unser Leben in Bezug auf Gott zu
regulieren, d.h. Religion spricht mit einer Sprache, die mit
I ‘tibar gemischt ist.

6. Durch diese Sprache schiitzt die Religion unsere natiirliche Ord-
nung. Diese natirliche Ordnung ist die dahinter stehende Wahr-
heit, auf der die Sprache von ,,i tibar* beruht.

7. Da, wo es kein Zusammenleben gibt, hat ,,i tibar keine weitere
Funktion mehr, so dass nur die dahinter stehende Wahrheit Gbrig
bleibt.

Der dritte Satz des oben angeftihrten Textes von Allamah Tabatabai, also
von ,,c.~ bis 18y n}f““, bezieht sich auf den Zustand, der vor und
der nach der diesseitigen Welt existiert, in dem es keine Gesellschaft,
keine Regeln und nicht die Notwendigkeit zur gegenseitigen
Hilfeleistung gibt. In diesem Zustand existieren die reinen Wahrheiten
ohne die Formen von ,,i tibar, Wahrheiten, die aber durch die Sprache
von ,,i ‘tibar beschrieben werden. Allamah Tabatabai erklart hier, dass
man in diese Welt geboren wird, um durch diese Sprache, die Wahrhei-
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ten, welche am Anfang und am Ende sind, zu verstehen, auch wenn diese
(Wahrheiten) an sich nicht zu dem Bereich von ,,i tibar gehoren. Die
Religion weist mittels der Sprache von ,,i tibar auf diese Wahrheiten hin
und erlautert sie auch.

Die Bezeichnung der Entbl6Rung des Menschen am Tage der Auferste-
hung ist selbst solch eine Beschreibung, die durch die Sprache von
.1 tibar funktioniert und verstanden werden kann. Der Zustand der Ent-
bl6Rung kann einmal so gedeutet werden, dass man mit nichts mehr da
steht, also mit leeren Hénden, als ein Zustand des ,,Nicht-Habens®, als
auch weitergehend als ein Zustand, der einem zeigt, dass man nicht ge-
nug getan hat auf der Welt, z. B. an Taten der Hilfeleistung fiir andere
usw. Wie wir sehen, gibt es hier eine Wahrheit, die hinter der sprachli-
chen Aussage versteckt ist. Diese Wahrheit wird aber durch die Sprache,
die auf unserem diesseitigen Verstandnis der Dinge beruht und auf dem
menschlichen Zusammenleben aufbaut, zum Vorschein gebracht. Diese
intellektuelle Bewegung, die von unserer korperlichen Situation auf die-
ser Welt ausgeht und zum letzten Zustand in der jenseitigen Welt, wo wir
wahrlich nichts haben werden, fiihrt, ist eine Form von Uberquerung, die
sprachlich stattfindet, so dass man hier von der Sprache von ,,i tibar*
ausgeht und diese auch als solche bezeichnet.

Im Koran kommt genau diese Sprache zur Anwendung, weil sie uns hilft,
von unserer Wirklichkeitswelt ausgehend, die dahinter liegenden Wahr-
heiten zu verstehen und uns zu diesen hin zu bewegen. So sagt der Koran
zum Beispiel: ,,Das Kleid der Frommigkeit - das ist das Beste*. In unse-
rer hiesigen Wirklichkeitswelt kennen wir die Worte ,,Anzug® oder ,,Be-
kleidung* aus unserem tiglichen Zusammenleben. Auch die dazugehori-
gen Regeln verstehen wir aufgrund unserer Beziehungen. Aber die Spra-
che, die auf ,,i 'tibar' beruht, weist auf eine Wahrheit hin, die tiefer liegt.

> Der heilige Koran: Sure 7, Vers 26: s < (s siill (uld
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In unserer Gesellschaft ist also eine Sprache etabliert, die auf tiefere
Wahrheiten hindeuten und uns Schritt fiir Schritt zu diesen fuhren will.
Wenn im Koran z. B vom Feuer (,uf) gesprochen wird, dann haben wir
ein Bild vom Feuer vor Augen, wie wir es gewohntermaRen kennen,
doch ist im Koran auch gleichzeitig vom ,,Feuer Gottes* die Rede, das
die Herzen verbrennen kann, da heift es: ,,Das Feuer Allahs, das entziin-
dete, das Uber die Herzen hinweg ziingelt“®. Auch hier zeigt sich hinter
dem blolRen Wortsinn eine tiefere Wirklichkeit. Nicht das Stuck Fleisch,
das Herz genannt wird, soll hier verbrannt werden, sondern die Sehféhig-
keit des Menschen (Erkenntnis Vermdgen) in einem nicht-physikalischen
Sinne, denn es heif3t, dass die Glaubigen Gott mit ihren Herzen sehen.
Dazu besagt eine Uberlieferung des Firsten der Glaubigen Ali (a.):
,Nicht die Augen sehen (erreichen) Thn durch direkte (physikalische)
Sicht, doch die Herzen koénnen Ihn durch den wahren Glauben wahrneh-
men.*” So zeigt sich hier wieder dieses ,,Uberqueren” von unserer
diesseitig gepragten Vorstellungswelt zu einer tiefer zugrunde liegenden
Wahrheit, was auch im Wesentlichen den islamischen Gesetzen zu Eigen
ist.

Es gibt z. B. Uberlieferungen, die die Glaubigen (¢, ) im Jenseits als
Trager von Kronen beschreiben (L5 ¢ olns s, ). Doch was bedeu-
tet in diesem Zusammenhang Krone? Der Koran und die Uberlieferungen
verwenden eine Sprache, die sich an die Welt von ,,i tibarat* anlehnt, um
damit die Welt der Wahrheit zu beschreiben, ganz im Sinne von
i tibar®, dass namlich durch Elemente dieser Sprache andere Dinge ge-
zeigt werden(lberqueren, ,,<). Die Krone eines Kdnigs zum Beispiel
zeigt uns etwas, das innerhalb unserer Welt von ,,i tibarat* liegt, sie be-
zeichnet Hoheit, Macht und Wichtigkeit. Diese Bedeutungen gehdren zu

® - Der heilige Koran: Sure 104, Vers 6 — 7 : 38V e allai il o8 sall i) s
Gl g gl MG saall il aadd) (ol Giliag Gl of 5 S0 5 Gl saaliia sell o) 3 Y -
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Al-Schaykh al-Sadaq: ,,al-Tawheed*, Kapitel: , Die Uberlieferung iiber Dhi'lib“, S. 242
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derjenigen Seinsform, die wir durch unseren Intellekt zur Existenz ge-
bracht haben, d.h. Bedeutungen, die wir selbst dem Bild der Krone gege-
ben haben. Durch die sprachliche Verwendung der Krone im religiésen
Sinn soll nun aber intellektuell eine Briicke geschlagen werden von der
selbstgemachten Hoheit weltlicher Macht zur wahren Hoheit, eine
Briicke, die zur gedanklichen Uberquerung dient.

Allamah Tabatabai betont hier noch mal, dass es nach dem Tod, in den
darauffolgenden Welten, kein Zusammenleben mehr geben wird. Der
Koran beschreibt den Tag der Auferstehung wie folgt: ,,Am Tage, da der
Mensch vor seinem Bruder flieht, Und seiner Mutter und seinem Vater,
Und seiner Gattin und seinen S6hnen“®. Zwar sind alle Menschen an die-
sem Tag versammelt, jedoch nicht in der Form, dass sie sich gegenseitig
helfen bzw. aufeinander angewiesen sind (at-ta ‘awunwa-l-igtima‘a)
(gle=V1 5 o5ldl). Die beide Begriffe, die oben bereits erwahnt und erlautert
worden sind, werden genau da verwendet, wo etwas miteinander ausge-
fihrt wird, zum Beispiel bezahlt man jemanden, damit dieser eine be-
stimmte Arbeit erledigt, was am Tag der Auferstehung natirlich nicht
mehr moglich ist. An einem Tag, an dem man selbst vor seinen engsten
Verwandten fliehen wird, da wird es keine gegenseitige Hilfeleistung
(s5) mehr geben, geschweige denn eine Beziehung zwischen Arbeitge-
ber und Arbeitnehmer. Das, was diesseitig eine Rolle gespielt hat, zum
Beispiel die Machtposition eines Chefs usw. wird an jenem Tag beendet
sein und keine Bedeutung mehr haben.

& _ Der heilige Koran: Sure 80, Vers 34 — 36 : 45 43ialiaj :*,s;\j 4533 sl fe a0l B a5
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11. , Itibarat®, die inneren Wahrheiten und der Zustand im Jenseits

So zeigt sich, dass die Kenntnisse dartiber® (gemeint sind die
jenseitigen Welten), die in der Religion vermittelt werden,
andere tiefer liegende Wahrheiten mittels der Sprache von
i“tibar zum Ausdruck bringen, und ebenso'® verhélt es sich
mit den praktisch-religiosen Bestimmungen (-(<-); denn die
gottliche Religion lasst erkennen, dass die Angelegenheiten
bzw. Zusténde, die in der jenseitigen Existenz vorgefunden
werden, aus den praktisch-religiosen Bestimmungen und den
daraus folgenden Taten hervorgehen und mit diesen eine
Wahrheit verknipft ist, die an die Taten angebunden ist.
Denn die Existenz einer Beziehung bzw. Verbindung
zwischen zwei Dingen ist etwas Wahres und macht es
notwendig, diese Dinge in ihrer jeweiligen Seinsform vom ih-
rem Ursprung her miteinander zu vereinen, so wie wir das
bereits an gegebener Stelle bewiesen haben. Und da jene
Seinsformen (welche in den jenseitigen Welten vorgefunden
werden) wahre Tatsachen sind, die in Wirklichkeit
hervortreten, ist die Beziehung zwischen jenen wahren
Seinsformen und denjenigen Wirklichkeiten, die in unserer
Welt () als i‘tibarat existieren, nicht als dieses i ‘tibarat
selbst zu betrachten, so dass bewiesen ist, dass der &uflere
Aspekt dieser Religion auf einen inneren, tieferen Sinn
hinweist, und das war unser Ziel 1!

% Das ol in diesem Satz bezieht sich auf die ,,Welten (,,sll ) im vorigem Absatz,
welche die Existenz vor der diesseitigen Welt bzw. die Existenz nach der diesseitigen
Welt beschreiben, also jenes Stadium, in dem es keine Gesellschaft gibt.

0 _ Dieses (s) in diesem Satz: (ASa¥) dla e Sl g)verbindet das Wissen bzw. die
Kenntnisse (—l=<l") mit den praktisch-religiosen Bestimmungen (s5=Y) hinsichtlich
ihrer inhaltlichen Bedeutung und Zusammengehdrigkeit
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Die Erkenntnisse (W), die in der Religion erldutert werden, sind in
der Sprache von ,,i tibarat mitgeteilt, auch wenn diese Erkenntnisse sich
auf Wahrheiten beziehen, die den jenseitigen Welten angehdoren, also der
vor- und nachweltlichen Existenzform, in der die Sprache von ,,i ‘tibarat*
bzw. ,,i'tibar an sich iiberhaupt nicht mehr existiert. Und dies ist so,
weil es, wie wir bereits erwahnt haben, in diesem vor- und nachweltli-
chen Sein auch keine Gesellschaft gibt. Dennoch wird in der Religion zur
Beschreibung dieser Welten die Sprache von ,,i tibarat verwendet, was
auch fur den Bereich der praktisch-religiosen Gesetze, den ,, ahkam*
(-s-), gilt.

Wir koénnen hier anhand des Textes sehen, dass eine Einteilung in zwei
Bereiche der Religion vorgenommen wird, zum einen den Bereich, der
sich auf die Erkenntnisse (i) bezieht, und zum anderen den Bereich,
welcher die praktischen Regeln (.s-YI) beinhaltet. Unter dem Bereich
der Erkenntnisse (,\.Jl) versteht man zum Beispiel das Wissen Uber die
Namen Gottes und deren Eigenschaften, das Wissen vom Anfang der
Schopfung oder eben vom Ende der Zeiten und dem Tag, an dem alles zu
Gott zurlickgebracht wird. Die praktischen Regeln (,\<-i) bzw. religio-
sen Gesetze behandeln alle Vorschriften, die z.B. das Gebet, die Heirat,
das Fasten usw. betreffen. Und nach Meinung von Allamah Tabatabai
wird in diesen zwei Bereichen der Religion die Sprache von ,,i ‘tibarat*
zur Vermittlung von Informationen und Wissen verwendet.

Fir ein genaueres Verstdndnis soll an dieser Stelle auf die Bedeutung
eines Wortes eingegangen werden, dass in dem oben genannten Satz: ,,

, dass die Angelegenheiten bzw. Zustinde, die in der jenseitigen
Existenz vorgefunden werden,...“*, verwendet wird. Es geht hier um

@&M)M‘MJAP}H &y@m;ml &_\;y‘umu.\.u.mu.u.hu)ﬂ 999 cLFM.m;
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den Ausdruck ,,Angelegenheiten, die vorgefunden werden®, welche im
arabischen Original als ,.al- ‘umiir al-maugida® (s 4> 5 ,5¥) bezeichnet
werden. Das Wort ,,al-maugiud” (s,~5J)) wird aus der drei-radikaligen
Wurzel ,,wa-ga-da“ (u,) abgeleitet, was soviel wie ,,entdecken® oder
,finden* bedeutet. Somit sind hier in diesem Zusammenhang Dinge ge-
meint, die man entdecken bzw. herausfinden kann. So sagt man zum Bei-
spiel auch, wenn man ein verlorenes Buch wieder findet: ,,wagadtu-I-
kitab“*® (,Ich habe das Buch gefunden.”). Gleichzeitig trigt das Wort
nal-maugid® (s,~,4)) neben der Bedeutung von etwas ,,Gefundenem®
aber auch die Bedeutung von etwas ,,Seiendem, Existierendem* in sich,
weil vielleicht alles, was existiert, gefunden werden kann, und andershe-
rum alles, was gefunden wird, auch eine Existenz besitzt.

In diesem Sinne bezeichnet Allamah Tabatabai alle Dinge, die in der
kommenden Welt nach unserer diesseitigen Existenz auf uns zukommen,
als ,,al-maugiidat” (s s> 54J1), also als Existenzen, die wir vorfinden bzw.
die gefunden sein werden, und somit Seiende sind. Beispielsweise wird
derjenige, der in der jenseitigen Welt nur Siinden vorzuweisen hat, das
Feuer vorfinden, wahrend derjenige, der viel Gutes getan hat, das Para-
dies vorfinden wird. Fir Allamah Tabatabai ergibt sich nun daraus die
entscheidende Frage, welche Beziehung zwischen dem besteht, was in
der jenseitigen Welt an Seinsformen vorgefunden wird, und dem, was die
Religion uns dariber berichtet. Und die Frage gewinnt noch mehr an
Gewicht, wenn man darlber nachdenkt, dass das, was spéater in der jen-
seitigen Welt vorgefunden wird, als wahr anzusehen ist und somit als
Wabhrheit existiert, aber das, was die Religion uns berichtet, in der Spra-
che von ,,i‘tibarat” erfolgt, und wir wissen, dass ,,i tibarat und die
Wabhrheit zwei verschiedene Seinsformen darstellen, wobei ,,i tibarat
ein Produkt der Funktion von ,,wahm* ist, die dem Menschen innewohnt,
die Wahrheit aber bzw. die Wirklichkeit auch dann existiert, wenn es gar

13 _ arabisch: (b€ was )
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keinen Menschen gibt. Wie kann also etwas, das der Seinsform nach der
Wabhrheit angehorig ist und in der jenseitigen Welt vorgefunden wird, auf
etwas beruhen, das von seinem Sein her i ‘tibari und anders als diese
Wabhrheit ist, und gleichzeitig wird in den Regeln der Religion mittels der
Sprache von ,,i ‘tibarat* versucht, eine Verbindung zu diesem tatséchlich
wahren Sein herzustellen.

Bevor wir dies jedoch vertiefen, sei an dieser Stelle noch ein Beispiel
zum besseren Verstandnis angefuhrt: Eine Frau geht in ein Kaufhaus und
entdeckt dort einen bestimmten Schmuck, der ihr gefallt. Sie gibt der
Verkauferin ein paar Geldscheine, so dass dieser Schmuck, der vorher
noch dem Kaufhaus gehdorte, nun ihr gehort. Dieser Rollenwechsel hin-
sichtlich des Eigentumsverhaltnisses ist ein ,,i 7ibar. Nach einiger Zeit
wird der Schmuck der Frau von einem Dieb gestohlen, eine Tatsache,
welche die Religion als Siinde bezeichnet. Nun sagt die Religion hin-
sichtlich des jenseitigen Zustands, dass derjenige, der gestohlen hat, eine
Slinde begangen hat, und deshalb im Jenseits dafur bestraft wird. Man
kann also sagen, dass der Begriff der Siinde und was darunter verstanden
wird ein ,.i ‘tibar'
sprachlichen Ebene auf der Tatsache, dass es einen wahren Eigentiimer
gibt, dem etwas gestohlen wird, zum anderen auf der gemeinsamen Ver-
einbarung, dass man niemanden etwas unrechtmaBig wegnehmen darf,
und gemdl der Sprache der Religion, die auf ,,i tibarat” beruht, zeigt
sich, dass ein solches Verhalten Auswirkungen auf das Sein im Jenseits

(19

ist, denn es beruht zum einen hier erst einmal auf der

hat. Es wird also deutlich, dass es eine Verbindung zwischen ,,i ‘tibarat
und dem wahren Sein im Jenseits gibt, wobei die erste Seinsform im
Diesseits Ursache fiir den Zustand der folgenden Seinsform im Jenseits
ist. Diese Verbindung zwischen ,,i tibarat* und dem wahren Sein be-
schreibt Allamah Tabatabai selbst als etwas Wahres. Er nimmt dabei Be-
zug auf ein Prinzip aus der islamischen Philosophie, welches besagt, dass
da, wo von einer Verbindung bzw. Beziehung zwischen zwei Dingen die
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Rede ist, auch irgendwelche Gemeinsamkeiten vorhanden sein miissen.**
Das heif3t in unserem Fall: Existiert eine Beziehung zwischen ,,i tibarat*
und dem wahren Sein in der kommenden jenseitigen Welt, und im Jen-
seits kann es aufgrund der fehlenden Gesellschaft kein ,,i tibarat™ mehr
geben, dann sind beide Seiten der Beziehung als wahr zu betrachten.
I tibarat” weist auf tiefer liegende Wahrheiten hin, die in Verbindung
mit denjenigen Wahrheiten stehen, denen wir im jenseitigen Sein begeg-
nen werden. Unsere Taten sind also mit dem verbunden, was wir spéter
vorfinden werden, sie stehen in Beziehung und sind deswegen wahr, was
uns die Religion durch die Sprache von ,,i tibarat mitteilt.

Es gibt noch weitere Versuche, die die Auswirkungen unserer Taten auf
uns selbst beschreiben, so dass wir durch unsere freiwilligen Taten ,,um-
gebaut und ,umgeformt® werden. Allamah Tabatabai hat hier versucht,
die Einheit oder zumindest die Gemeinsamkeit zu beschreiben, die zwi-
schen uns, den Taten, die wir verrichten, und dem, was uns im Jenseits
erwartet, besteht. Das, was wir tun, formt uns, hier und jetzt, auch wenn
wir den Zustand unseres Handelns in seiner letzten Konsequenz erst auf
der Stufe der vollkommenen Entschleierung erkennen konnen. Dieses
Erkennen und Herausfinden, dieses Sehen bzw. die Entschleierung ist
eine der letzten Stufen der Vollkommenheit in dem Prozess der ,,Umfor-
mung® des Menschen, beziiglich dessen der Koran sagt: ,,Sie werden das,

was sie getan haben, anwesend vorfinden.

Wir finden also laut dieses Verses, alles, was wir getan haben, dort im
Jenseits anwesend. Wie wir am oben genannten Beispiel gesehen haben,
ist das Eigentiimersein ein ,,i tibar*, aber es bildet von zwei Seiten her
eine Bricke, die zu zwei Wahrheiten eine Verbindung herstellt, namlich

Y_ Allamah Tabatabai macht an dieser Stelle deutlich, dass er bereits andernorts
bewiesen habe, dass, wenn von einer Beziehung zwischen zwei Dingen die Rede ist,
auch immer von der Einheit oder Gleichheit des Seins der Dinge gesprochen werden
sollte: (ddae (8 4dde Ua y LS cading dsa ol g 53 (8 Laaaladl on gy ¢ Akiia (inh G Ty )l 2520 ),

> Der heilige Koran: Sure 18, Vers 49: | yala slec Lo lsaa
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die Wahrheit bezuglich unserer Taten und das wahre Gesicht unserer
Taten, das uns im Jenseits gezeigt wird. Es ist also eine Wahrheit zu er-
kennen und ,,i tibar® und dahinter eine weitere Wahrheit, so dass damit
gezeigt wurde, dass sich hinter den duRerlichen Aspekten der Religion,
innere Wahrheiten befinden.

12. Zusammenfassung der Argumente aus dem ersten Kapitel

Allamah Tabatabai hat am Anfang seines Buches gesagt, dass hinter
jedem ,,i ‘tibar eine Wahrheit steckt. So haben wir das Besitztum ,,al-
mulk® (JJl) an sich als ein ,,i tibar* verstanden, wihrend es gleichzeitig
auf die dahinter liegende Wahrheit vom tatsachlichen Besitztum Gottes
(& L) verweist. Gott stellt uns einen Teil seines Besitzes zur Ver-
figung, indem Er uns mit Leben, Kraft, einem freien Willen usw.
ausstattet, so dass wir uns mit Seinem Besitz beschaftigen konnen, damit
arbeiten und als Resultat auch einen Lohn fur diese Arbeit erhalten, bei-
spielsweise in Form von Geld. Wéhrend eben viele Verhaltnisse und Be-
ziehungen innerhalb der Gesellschaft, seien sie wirtschaftlicher, sozialer
oder politischer Art usw., auf ,,i 7ibar beruhen, so steht doch dahinter
die Wahrheit vom eigentlichen Besitztum Gottes, mit dem wir auf dieser
Welt umgehen. Also alles, womit ich arbeite, was ich verwende, gehort
der Wahrheit nach Gott. So investiert der Mensch zum Beispiel einen
Teil seines Wesens, d.h. seine Zeit, seine Kraft, seine Lebensenergie
usw., darin, ein Stiick Metall, also Geld, zu bekommen, um damit Sa-
chen, die er bendtigt, kaufen zu kénnen. Dieses erwirtschaftete Geld kann
rechtmaRig seinen Besitzer wechseln, es kann aber auch gestohlen wer-
den, wobei in diesem Fall das Geld ohne eine rechtmélige Arbeit zu ver-
richten ,,verdient” wurde. Hinter dem Geld, das man verdient, steht also
die Arbeit. Und hinter der Arbeit steht die Tatsache, dass Gott dem Men-
schen Kraft und einen Teil seines Besitzes zur Verfugung stellt, damit
dieser daraus einen Nutzen fir sich ziehen kann.
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Allamah Tabatabai macht hier deutlich, wie die Religion mit einer Spra-
che, die den niederen Seinsstufen entspringt, von Dingen bzw. Wirklich-
keiten spricht, die den héheren Seinsformen angehéren, wobei die hohe-
ren Seinsstufen wahr sind, wéhrend die niederen in eine Fulle von
I tibarat eingehiillt sind. Er beweist damit, dass in den kommenden
jenseitigen Welten nur noch die Wahrheit ersichtlich ist und ,,i tibarat*
dort keine Existenz mehr hat, da es dort auch keine Gesellschaft mehr
gibt.

Weiterhin erklart uns die Religion, dass das, was wir in dieser Welt an
Taten verrichten, auch im Jenseits vorgefunden wird. Das heift sinnbild-
lich gesehen sind ,,i tibarat“ wie die Erde, aus der die Wahrheit hervor-
geht. Da nun aber ,,i tibar* fiir sich genommen nichts ist, ist diese Wahr-
heit mit einer anderen dahinterliegenden Wahrheit verbunden, und ver-
weist somit auf die tieferen Aspekte der Religion.

So sagt zum Beispiel der Koran: ,,.Diejenigen, die unrechtméfig das Ei-
gentum der Waisen verzehren, sie nehmen in ihren Bauchen nur Feuer zu
sich“*®, was sinngemaR bedeutet, dass man, wenn man in dieser Welt das
Vermogen der Waisen entwendet, eigentlich Feuer zu sich nimmt, und
sich diese Wahrheit erst endgultig im Jenseits offenbaren wird. Die Reli-
gion zeigt hier durch die Sprache von ,,i tibar* eine dahinterliegende,
jenseitige Wahrheit.

Wenn also dem Vater eines Kindes von Gott Leben, Kraft, und Besitz
verliehen wird, dann hat Gott selbst den Vater als Eigentiimer (sIW)
dieser Gegebenheiten eingesetzt und bestimmt, was als eine wahrhafte
Tatsache zu begreifen ist. Denn selbst, wenn gerade niemand anwesend
ist, der diese Tatsache erkennen kann, bleibt sie dennoch als Tatsache, als
wirkliche Gegebenheit, bestehen. Jene Kraft und jener Besitz bzw. jene

16 _ Der heilige Koran: Sure 4, Vers 10: &G guall &) Ul 2 015al 156 2g35k 3 6546 W)
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Macht, die dem Vater verliehen wurde, beféhigen ihn, Eigentum bzw.
den Lebensunterhalt zu erwerben. Nun gehort es zu Gottes Beschluss,
dass nach dem Tod des Vaters all sein Vermdgen an das Kind weiterge-
geben wird, so dass zwar das Kind jetzt zum Eigentimer des Vermdgens
wird, aber in Wahrheit weiterhin Gott der Besitzer bleibt, da Er ja erst
alles zur Verfiigung gestellt hat. Wird also dem Waisenkind das geerbte
Vermogen aufgrund seiner Schutzlosigkeit bzw. wegen fehlender Macht
und Vernunft gestohlen, dann ist das ein Vergehen am Eigentiimersein
Gottes.

Wir kdnnen also sehen, dass zum einen solch eine Ungerechtigkeit (iber-
haupt moglich ist, denn ware das Kind in Wahrheit der Herrscher oder
Eigentiimer, dann wéare niemand imstande gewesen, diese Herrschaft zu
uberwinden bzw. sich das Vermdgen anzueignen, ebenso wie niemand
sich unserer Gedanken bemachtigen kann, die wir in unserem Geist er-
zeugen, und deren Eigentimer wir sind. SchlieBlich kann auch niemand
Gott Seiner Gottheit entheben.

Zum anderen zeigt sich die wahre Bedeutung, die in dem unrechtméRigen
Entwenden des Vermdgens des Waisenkindes liegt, anhand mehrerer
Dinge. Der Koran vermittelt uns, wie oben erwéhnt, dass diejenigen, die
diesen Diebstahl begehen, in ihren Bauchen Feuer zu sich nehmen. Das
heil3t das Innere dieser Personen wird dem Feuer zugewendet, wéhrend
sie in der Welt von ,,i ‘tibar® weiterhin kostliches Essen zu sich nehmen
kdnnen. Wir kénnen dieses Feuer in den Bauchen nicht sehen, aber der
Prophet (s.) sieht es, und deswegen ist es wahr und somit kein ,,i ‘tibar*.
Laut Allamah Tabatabai stammt diese Wahrheit von einer anderen ab. So
spricht der Koran zwar mit einer Sprache, die aus ,,i tibarat besteht,
doch da es sich um die Wahrheit handelt, geht man von einer Wahrheit
aus, die hinter ,,i tibar* steckt, was wieder auf den inneren Sinn hindeu-
tet, der hinter dem AuRerlichen der Religion zu finden ist.

85



Dr. Mahdi Esfahani

Betrachten wir noch mal den Fall des unrechtmél3igen Diebstahls am
Waisenkind. Als wahr anzusehen ist die Tatsache, dass jemand es be-
stohlen hat. Das ,,i 7ibar® besteht darin, dass dieser jemand glaubt, er
habe den Besitz des Waisenkindes in seinen Besitz gebracht, doch da-
hinter steht eine andere Wirklichkeit, eine Wahrheit, welche der Koran
dadurch zum Ausdruck bringt, indem er dieser Person verdeutlicht, nicht
Geld, sondern Feuer gestohlen zu haben, welches ihn letztendlich ver-
brennen wird. Also von der Wahrheit aus gesehen hat diese Person kein
Geld genommen, denn man kann den Besitz Gottes nicht ohne Seine Er-
laubnis sich selbst zusprechen, so dass ein Zuwiderhandeln gegen die
Anordnung Gottes dieses Verbrennen des Bauches zur Folge hat. Diese
Wirklichkeit erkennt man, wenn man Gott als den Besitzer aller Dinge
betrachtet, und dieser Erkenntnisprozess erreicht seinen Hohepunkt im
Jenseits, wo Gott sich flr jedes Wesen als absoluter Eigentlimer (W)
offenbaren wird.

Noch ein weiteres Beispiel aus der Geschichte des edlen Propheten(s.)
zeigt, wie er etwas als Wahrheit sieht, was kein ,,i tibar ist, aber mit
Hilfe der Sprache von ,,i tibar zum Ausdruck gebracht wird: Im edlen
Monat Ramadan wird er gewahr, wie zwei Schwestern gerade am Lé&stern
sind, und rat ihnen daraufhin etwas zu essen, da ihr Fasten beendet sei.
Die beiden beharrten aber darauf, dass sie noch fasteten, woraufhin der
Prophet ihnen befahl, ihre Zdhne mit dem Zahnstocher zu reinigen. Und
tatsdchlich kamen dabei Fleischstiicke aus ihren Mindern zum Vor-
schein. Da sagte der Prophet, dass dies das Fleisch derjenigen Ge-
schwister gewesen sei, Uber welche sie gelastert hatten; denn laut Koran
ist das Lastern mit dem gleichzusetzen, als wirde man das tote Fleisch
seines Bruders essen, iiber den man gelastert hat.'” Diese Wirklichkeit
kénnen wir normalerweise nicht wahrnehmen, doch weil das Licht des
Propheten(s.) anwesend war, wurden diese beiden Schwestern davon

' - Der heilige Koran, Sure 49, Vers 12:
o 5aia S8 Ui 4l aal JSU ) aSaa) ol liany oSecany ity ¥
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beleuchtet und konnten in etwas Tieferes Einblick erhalten. Die Frage ist
nun, ob diejenigen, die lastern, wirklich echtes Fleisch essen, oder ob
dies eben ein Aspekt der Sprache von ,,i tibarat* ist?

13. Wieder-holung der Thematik

Eine religidse Aussage kann mehrere Wissensgebiete der Religion glei-
chermaRen bertihren, z. B. den Bereich der Gotteserkenntnis, den Bereich
der praktisch-religiosen Gesetze, die Geschichten der Propheten bzw. alle
weiteren Bereiche, in welche sich die Religion gliedern lasst. In den
Uberlieferungen kommt dabei eine besondere Sprache zur Anwendung,
wie uns der Koran und die reine Familie des Propheten, die Ahl ul-Bait
(a.) bestatigen. Wir haben bereits gesehen, und das verdeutlicht uns auch
Allamah Tabatabai in seinen Ausfuhrungen, dass die Sprache zu einer
Gesellschaft gehort und als Mittel der Kommunikation sogar grundle-
gend fur dieselbe ist.

Wenn wir unser Leben betrachten, kdnnen wir erkennen, dass wir uns in
einer standigen Bewegung befinden bzw. besser gesagt, dass uns etwas
bewegt. Diese Bewegung erstreckt sich nun vom Zeitpunkt unserer Ge-
burt an in diese sinnliche Welt hinein, Uber die verschiedenen Entwick-
lungsstadien des Alterwerdens bis hin zu unserem physischen Tod am
Ende unseres Lebens. Gehen wir nun davon aus, dass der Anfangspunkt
dieser Bewegung nicht erst mit der Geburt eintritt, sondern schon weit
vor unserer Geburt liegt, also genau da, wo weder Gesellschaft noch
Sprache existiert, und diese Bewegung auch genau da wieder zu ihrem
Ende findet. Alles aber, was wir zwischen Geburt und Tod vorfinden, ist
mit Gesellschaft, Sprache und somit auch mit ,,i tibarat* verbunden. Und
obwohl in den Zustdnden vor unserer Geburt und nach unserem Tod we-
der Sprache noch Gesellschaft existent ist, spricht die Religion tiber diese
Welten in einer Sprache, die dem Diesseits angehort, sich also zwischen
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Geburt und Tod entwickelt hat und hier auch innerhalb einer Gesellschaft
zur Anwendung kommt.

e - e o~ Kein
Kein ,,i ‘tibar< ,»1 tibarat“ o
51 tibar*
Gesellschaft
Gesellschaft Gesellschaft
Eine Sprache, die auf Gesellschaft
und i‘tibarat beruht.
Bewegung von uns Menschen
Geburt Tod
Welten vor Welten nach
der Geburt dem Tod

Die Religion verweist uns auf Dinge, die uns in der Zukunft erwarten und
eng mit unseren diesseitigen Taten (JL<Yl) und den Umgang mit den
vorgegebenen praktisch-religiosen Gesetzen (.Yl verbunden sind.
Informiert werden wir dariiber durch die Sprache von ,,i tibarat*. Die
Religion beschreibt uns also etwas, was vor dieser Welt existiert und was
nach dieser auf uns zukommt und nicht zu dem Bereich des ,,i ‘tibar ge-
hort, genau in der Sprache, die aus diesem Bereich hervorgeht und dort
angesiedelt ist. Folgen wir dem Argument von Allamah Tabatabai, so
kann etwas, das vom Wesen her absolut zu ,,i tibar gehort, von sich aus

88
SPEKTRUM IRAN - 26. JG.  NR. 3 - 2013



Die Sprache von i ‘tibar*

keine Wirklichkeit erzeugen. Das bedeutet folglich, dass etwas Wahres,
also per definitionem etwas, das nicht absolut .. ‘zibar ist, hinter
.1 tibarat stecken muss. Jene Wahrheiten, die hinter den ,,i tibarat* der
sinnlich wahrnehmbaren Welt existieren, sind jene, die mit den Wahr-
heiten in Verbindung stehen, die nach dem Tod auf uns warten. Die einen
bilden also die Ursache fiir die Geschehnisse und die Zusténde, die zu
einem spateren Zeitpunkt, im Leben nach dem Tod, in anderer Form er-
fahrbar werden. Grundséatzlich kann man sagen, dass zur notwendigen
Basis von ,,i ‘tibarat” und der darauf beruhenden Sprache zum einen die
Gesellschaft (¢L~vi) gehort, und zum anderen der Intellekt ( Ja).

Wie wir in den vorangegangenen Kapiteln bereits erfahren haben, sind
L tibarat eine Seinsform, welche durch den menschlichen Intellekt
existiert, womit dieser eine Ursache fur die ,,i tibarat darstellt. Was den
urspriinglichen Rang des Intellekts in der jenseitigen Welt betrifft, so hat
uns der edle Prophet (s.) in einer Uberlieferung mitgeteilt, dass Allah
nach der Schopfung des Intellekts zu diesem sagte: ,,Durch dich richte
ich (die Menschen) und durch dich kommt die Strafe....«!®

}cd.ucﬂ)\\Y)‘JAA&)LV}I)‘JAAWAHABQ_\AX;LQ‘L_JA)@)Q}(‘53\:..: JJLBS)Q)!\J\A& "
d.\}u_ﬂ.;\J.\)“_‘,A.\lJ.\}‘@.U\d.u}c‘_fca\d.aj‘wh\¢}sh)\d4cduﬁ\Y}sduu)u\Y
gl paaall oL e ;d\m}usauls)dhudbmJsd\);s‘ulsd\d.\)‘;uﬂ\daju_\;\

*0¢Y a ‘"‘H;LAY‘" ;‘;‘..;)H\

* Auszug aus: Al-schaykh al-Tusi: ,,al-Amali*, S. 542.:

Der gesamte Wortlaut der Uberlieferung in seiner ungefahren Ubersetzung lautet:

Der Gesandte Allahs (s.) sagte: Wahrlich Allah, allméchtig und erhaben wie Er ist,
erschuf den Intellekt aus einem in seinem Wissen gelagerten verborgenen Licht, einem
Wissen, von dem weder ein gesandter Prophet noch ein Ihm nahestehender Engel
Bescheid wusste. Darauf machte er das Wissen zu seiner Seele, das Begriffsvermégen
zu seinem Geist, die Entsagung zu seinem Kopf, die Scham zu seinen Augen, die
Weisheit zu seiner Zunge, die Nachsicht zu seiner Sorge und die Gnade zu seinem
Herzen. Dann fillte Er ihn und bestarkte ihn mit zehn Dingen: Mit der Gewissheit, dem
Glauben, der Ehrlichkeit, der Gemdtsruhe, der Treue, der Freundlichkeit, der
Schenkung, der Bescheidenheit, der Ergebenheit und der Dankbarkeit.

Dann sagte Allah (t.) zu ihm: ,,Geh hin!“ Daraufhin ging er, dann sagte Er ihm:
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Ebenso urséchlich fiir ,,i ‘tibarat” ist die Gesellschaft, in welcher Sprache
Uberhaupt erst zu ihrer Entfaltung kommen kann, denn flr einen Men-
schen alleine bestlinde keine Notwendigkeit einer Sprache, mit wem und
woriber sollte er sich auch austauschen.

Also ,,i ‘tibarat*“ und die Sprache von ,,i tibarat“ kommen durch den In-
tellekt und in Gesellschaft zu Stande. Wie wir aber auch mehrmals be-
reits gesehen haben, steckt hinter jedem ,,i 7ibar eine Wahrheit. Die re-
ligiose Auffassung von Recht beispielsweise verbietet mir das Stehlen
von Geld, das einem anderen gehort. Was ist nun aber Geld und wie de-
finieren wir ,,Stehlen“? Geld an sich genommen ist nichts anderes als
Papier bzw. ein paar Stlicke aus Metall, denen wir aber aufgrund von
gemeinsamen Vereinbarungen einen gewissen Wert beimessen. Und
ebenso verhalt es sich auch mit dem Besitz, der einem gehort. Diese ge-
meinsamen Vereinbarungen innerhalb der menschlichen Gesellschaft
sind ,,i 'tibarat”. Halte ich mich aber nicht an die getroffenen Vereinba-
rungen und Uberschreite die Gebote, dann hat das eine Strafe im Jenseits
zur Folge, was dann dort zur Wahrheit wird. Durch ,,i tibar® wird also

[

,Komm her!“ Daraufthin kam er, dann sagte Er ihm: ,,Sprich!“ Daraufthin sagte er:
,,Alles Lob gebiihrt Allah, der keinen Gegner, keinen Rivalen, keinen Ahnlichen, keinen
Ebenburtigen, keinen Gleichen und kein Beispiel hat, zu Dessen Allmacht jeder sich
fiigt und vor Dessen Allmacht jeder demiitig ist.*

Dann sagte der Herr, heilig und erhaben, wie Er ist:

»Bei meiner Allmacht und Majestiit, Ich habe kein Geschopf erschaffen, das
besser, oder gehorsamer mir gegeniber, oder héher, oder wirdiger oder
geschétzter ist als du, durch dich nehme Ich und durch dich gebe Ich, durch dich
werde ich geeint und durch dich werde Ich angebetet, durch dich werde Ich
angerufen und durch dich hofft man auf Mich, durch dich werde Ich begehrt und
durch dich werde Ich gefiirchtet und durchdich werde Ich bedacht, durch dich
kommt der Lohn und durch dich kommt die Strafe.

Da warf sich der Intellekt nieder und seine Niederwerfung dauerte tausend Jahre. Dann
sagte der Herr, heilig und erhaben wir Er ist: ,,Hebe deinen Kopf hoch und bitte mich
um was auch immer du willst, und du bekommst es, und bitte um Frsprache fur wen
auch immer du willst, du sollst sic dann bekommen.*“ Da hob der Intellekt seinen Kopf
und sagte: ,Mein Gott, ich bitte Dich, dass Du mich als Fiirsprecher fiir denjenigen
machst, in dem Du mich erschaffen hast.“ Dann sagte Allah, majestétsvoll ist seine
Majestit, zu Seinen Engeln: ,,Ich mache euch zu Zeugen, dass Ich ihm die Fiirsprache
fur denjenigen, in dem Ich ihn erschaffe, gegeben habe.*
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etwas zur Wahrheit hin verandert. Diese VVorgénge haben immer etwas
mit unserem Umgang mit dem Eigentum Gottes zu tun, und der Frage,
fiir was wir unseren gottgegebenen freien Willen einsetzen und wie wir
uns dem wahren Besitzer aller Dinge, ndmlich Gott, gegenlber positio-
nieren. Die Rechte und Gesetze werden durch die Sprache von ,,i ‘tibar
formuliert und regulieren das menschliche Zusammenleben und Dasein.

14. Eine Anmerkung zur Methodik von Allamah Tabatabai

Als allgemeine Methode, die Allamah Tabatabai anwendet, um seinen
Standpunkt und seine Erkenntnisse nachvollziehbar darzustellen, zeigt
sich in diesem Buch, wie auch in anderen seiner Schriften, dass er erst
seine eigene Argumentation zu einem Thema darbietet und rational be-
griindet, bevor er die dazu passenden Beweise aus den Quellen des Ko-
rans und der Uberlieferungen anfiihrt. Auf diese Weise schafft er eine
Trennung zwischen einer rationalen Anndherung an ein Thema und einer
Annaherung, die rein auf den religiosen Uberlieferungen beruht. Gleich-
zeitig macht er aber auch mit dieser VVorgehensweise sowohl seine ratio-
nalen Voraussetzungen erkennbar, mit denen er an das Verstandnis der
heiligen Texte herangeht, als auch seine Inspirationsquellen. In diesem
Buch wird ebenso verfahren, indem dem rationalen Teil die Kapitel mit
den Versen aus dem Koran und den Uberlieferungen folgen, um seine
Absicht zu diesem Thema zu verdeutlichen.

Als Grundlage fiir die Tatsache, dass Allamah Tabatabai die Uberliefe-
rungen aus dem Koran und die der Ahl-ul-Bait (a.) als zusammengehorig
betrachtet, gilt sicherlich die beriihmte ,,Uberlieferung von den zwei Ge-
wichtigen® (hadith-al-Thagalain)™, in der die Muslime dazu aufgefordert

9. Eines Tages (nach seiner letzten Pilgerfahrt) gab uns der Gesandte Allahs eine
Ansprache neben einem Brunnen bei Chum (Ghadir Chum), der zwischen Mekka und
Medina liegt. Dann lobpreiste er Allah und sagte anschlieBend: ,,Oh ihr Menschen!
Wahrlich! Es ist bald Zeit, dass ich zurtickgerufen werde (zu Allah) und ich werde
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wurden, an zwei Dingen festzuhalten, um vor der Irrefiihrung errettet zu
sein, das ist zum einen der Koran und zum anderen die reine Nachkom-
menschaft des edlen Propheten (s.), die Ahl-ul-Bait (a.).

Fur ein besseres Verstandnis flr die Arbeit von Allamah Tabatabai soll-
ten wir uns bestdndig vor Augen fiihren, dass er durch die folgenden
Uberlieferungen, die er anfiihrt, seien sie aus dem Koran oder von der
Ahl-ul-Bait (a.) abstammend, immer das Ziel verfolgt, zu zeigen, dass die
aulRerlichen Aspekte der Religion eben auch Hinweise auf tiefer liegende
Wabhrheiten beinhalten.

15. Fortsetzung: Was der Koran und die Uberlieferungen tiber dieses
Thema sagen

,Erganzung bezuglich dessen, was dartber aus dem Koran
und der Sunnah hervorgeht: Wir sagen, dass im Allgemeinen
derjenige, der auf Koran und Sunnah gemeinsam
zurlickgreift, vorbehaltlos feststellen muss, dass dort
Erkenntnisse ~ und  Geheimnisse  und  unbekannte
Wissensgebiete existieren, die vor uns verborgen bleiben, und
die niemand kennt auRer Allah, geheiligt sei Sein Name, und
diejenigen, die Er dafiir bestimmt hat und mit denen Er
zufrieden ist. Das gottliche Buch ist angefillt damit und
Seine Aussage, gepriesen sei Er, darin genugt fir uns hierfr

diesen Ruf beantworten. Wabhrlich! Ich hinterlasse euch zwei Gewichtige [thagalayn].
Das Eine ist das Buch Allahs, indem Licht und Leitung ist. Das Andere ist meine Ahl-
ul-Bait. Ich erinnere euch im Namen Allahs an meine Ahl-ul-Bait. Ich erinnere euch im
Namen Allahs an meine Ahl-ul-Bait. Ich erinnere euch im Namen Allahs an meine Ahl-
ul-Bait (er wiederholte es dreimal).*“ aus: Sahih Muslim, Buch (ber die Vorzige der
Gefahrten, Kapitel Uber die Vorzige Alis; siehe dazu Sahih Muslim, Kapitel {iber die
Tugenden der Geféhrten, Abschnitt Gber die Tugenden 'Alis, Saudi Arabien 1980,
arabisch, 4. Bd., S.1873, Uberlieferung 36.
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als Beleg: ,Dieses irdische Leben ist nichts als eitle
Zerstreuung und ein Spiel, aber wahrlich die Wohnstétte des
Jenseits, sie ist das eigentliche Leben, wenn sie es nur
wiissten!*2%?!

Es zeigt sich hier anhand dieses Koranverses, der das Leben in zwei Stu-
fen einteilt, wie beispielhaft die Thematik, dass die Religion eben auch
uber verborgene Geheimnisse und Wahrheiten spricht, zum Ausdruck
gebracht wird. Fur Allamah Tabatabai stehen die beiden Stufen des Le-
bens in einer Beziehung, die einen inneren und ein aufleren Aspekt er-
kennen lassen. Das, was uns im jenseitigen Leben erwartet, ist der innere
Kern von dem, was wir jetzt, hier in dieser auRerlichen Welt, an Leben
erfahren.

In dem oben angefiihrten Koranvers wurde der Begriff ,.al-hayawan*
(o) 5:2J0) fUr den Zustand in der jenseitigen Existenz benutzt. Diesem Wort
liegt die Bedeutung von etwas, das ein dynamisches Leben hat, zugrunde.
Die Endung ,,-an* () weist auf eine Bewegung hin, die der Grundbedeu-
tung des Wortes zugeflgt wird.

Der Koran benutzt hier erst einmal den Begriff ,,al-hayar” (=\.~J)) fur das
Leben an sich. Schauen wir genauer hin, so gibt es einmal die niedrigere
(ndhere) Form des Lebens ,,al-hayatad-duniya™ (il o\Jl), also das
Diesseits, und das Jenseits, bezeichnet mit ,,al-hayatal-ahira® (L))

s ~Y1). Der niedrigeren Form (Ll \=Jl) wird Ablenkung ,,lahw* (,4) und
Spiel ,,la 'b* (_«)) zugeschrieben, wihrend das Leben im Jenseits als ,,al-

% Der heilige Koran: Sure 29, Vers 64: o o
Gsalas 1S 51 E15RT el 80AYI DA G357 aals " 5] W) LA AT o

A5 S ) g sa o s p e dale die alaal) e O i ATy S e @IS e Oy Lad cdam LT
QLS i )5 el o gl cdand e Al V) Lealay Y clie Lide 238 Lasle o151yl 5 o jlae lia & das
S G1mall e 85A S G5 Sy 5l V) LA SLAD) o3b L) radla 4l 4 4S5 dllly o aiia gY)

(Osalis 1548
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hayawan® (;)s>)) beschrieben wird, also als eine dynamischere,
bewegendere, starke, wirklichere Form des Lebens.

Dieser Vers verhilft uns dazu, unsere diesseitigen Handlungen unter die-
sen beiden Gesichtspunkten zu betrachten und den jeweiligen Kategorien
zuzuordnen. All unsere Taten, die im Vergleich zu unseren eigentlichen
Aufgaben als Menschen als bloRe Ablenkung (,J) und Spiel (_ )
betrachtet werden konnen, bleiben in der niederen Welt (.) verhaften,
so dass nur die schwéachste bzw. unterste Form der Existenz zu unserem
Erfahrungshorizont gehért. Verrichten wir jedoch Taten, die auf die
kommende Existenz im Jenseits ausgerichtet sind, dann erleben wir eine
starkere, dynamischere Form des Lebens. Interessanterweise bezeichnet
der Koran aber beide Formen als Leben und sagt nicht, dass die niedri-
gere kein Leben ist. ,,Al-hayatad-duniya® (il oL=Jl) ist eine Form des
Lebens, die uns nahesteht und deshalb uns auch erst einmal als attraktiv
und anziehend erscheint. Dies ist ein wichtiger Aspekt in unserem Um-
gang mit dieser (L»).

Stellen wir uns vor, wir besuchen ein Einkaufscenter. Was geschieht da
zu besonderen Zeiten wie Weihnachten, Ostern oder Silvester? Man
schmiickt es, stellt besondere Figuren oder ahnliches auf und erhellt das
Center durch viele bunte Lichter, wodurch versucht wird, das Einkaufs-
center attraktiv und lebendig erscheinen zu lassen. Auerdem wird uns
durch verschiedene Werbeslogan suggeriert, wie wir ,,mehr Kraft und ein
neues Leben® erreichen konnen und somit mehr Gliick und Zufrieden-
heit. Es zeigt sich darin der Versuch, diese Welt (\:s) als ,,das Leben an
sich® darzustellen und es uns als schmackhaft und anziehend zu présen-
tieren. Und genau diesen Zustand bezeichnet der Koran eben als Ablen-
kung und Spiel.

Es ist durchaus eine Erfahrung, die man beim Spaziergang Uber den
Weihnachtsmarkt oder beim Einkaufsbummel erleben kann, namlich,
dass das ganze ,,.Drumherum® uns beeinflusst und den Menschen unter
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Umsténden frohlicher macht. Viele Menschen gehen beispielsweise nur
zum Spal’ einkaufen, obwohl sie die Dinge, welche sie gekauft haben,
gar nicht wirklich benétigen. Sie flihlen sich dadurch lebendiger und ge-
nau dies ist die allerniedrigste und naheliegende Form der Existenz ( o\l
sal) unseres diesseitigen Lebens. Es gibt viele solcher Aspekte in unse-
rem Alltag, durch die wir uns lebendiger fuhlen, denken wir dartiber aber
wirklich nach, so erscheinen uns unsere kleinen ,,Geniisse* recht schnell
als klein und nichtig. Aber ist es anders tberhaupt moglich? Dieser Ko-
ranvers fordert uns dazu auf, daruber ernsthaft nachzudenken und uns die
Frage zu stellen, was wir auf der Erde, in dieser sinnlichen Welt (L;.), tun
kdnnen, um dem wahren Leben ndher zu kommen.

16. Das Jenseits existiert jetzt

Sein Wort, gepriesen sei Er, besagt: ,,Diesesirdische Leben
ist nichts als eitle Zerstreuung und ein Spiel, aber
wahrlich die Wohnstatte des Jenseits, sie ist das
eigentliche Leben, wenn sie es nur wiissten!“?? Das heift,
dass das wahrhaftige, das wirkliche Leben das jenseitige Le-
ben ist. Als Hinweis darauf bezeichnet Er, gepriesen sei Er,
das diesseitige Leben lediglich als ein Spiel und eine
Ablenkung. Und mit seiner Einschrankung ist das Leben an
sich im Verhaltnis zum jenseitigen Leben verbunden mit
einer Beschrankung der Einzelfalle oder besteht aufgrund
einer Einschrankung in umgekehrter Form (auch: des
Herzens)®, sowie es uns die Worte des Erhabenen (t.)

%2 _ Der heilige Qur’an: Sure 29, Vers 64

% _ Die Bedeutung dieser Aussage ()81 »ais AVllalilalla ;108 ) ergibt sich aus dem
Verstandnis, dass der Koran das Leben (3b=ll') an sich erst einmal als einen allgemeinen
Begriff verwendet, dieser Begriff aber auf Einzelfélle eingegrenzt wird, also auf das
diesseitige bzw. jenseitige Leben, und dass eines dieser beiden Lebenswirklichkeiten als
die wahrhaftigere und tiefere Form der Existenz beschrieben wird.
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bestatigen: ,,Sie kennen nur das AuBerliche vom
diesseitigen Leben, wahrend sie dem Jenseits gegeniber
aber ganzlich achtlos sind. 24«2

Neben der Unterscheidung und dem Vergleich zwischen diesen beiden
Lebenswirklichkeiten, weist der erstgenannte Vers auf zwei wichtige

Nehmen wir zur ndheren Erkldrung das Beispiel eines Stuhles. Der Begriff ,,Stuhl stellt
einen allgemeinen Sammelbegriff dar, unter dem man jede Art von Stuhl
zusammenfassen kann. All die unterschiedlichen Stiihle, die auf der Welt existieren,
bilden somit jeweils Einzelfille ,,afrad (31,4) dieses allgemeinen Begriffes,,Stuhl“. Das
Wort ,afrad“ (3,3) ist die Pluralform von ,.fard* (=_%), was Einzelner, Individuum und
Person bedeutet. In der Logik wird ,,afrad* (24 als Falle, Einzelheiten oder auch als
Einzelpersonen betrachtet. Es gibt also einen Begriff, unter dem alle anderen Einzelfélle
zusammengefasst werden. Beispielsweise féallt das Handy Nr.1, Nr.2 und Nr.3 unter den
allgemeinen Begriff Handy. Und ebenso verhalt es sich mit dem Koran, er verwendet
den allgemeinen Begriff Leben (3Ll ) und unterscheidet diesen Begriff, einmal in ein
diesseitiges und einmal in ein jenseitiges, wobei er dem diesseitigen die Attribute
,Ablenkung® und ,Spiel“ verleiht, das jenseitige aber, welches der zukiinftige
Aufenthaltsort (&Y J2) sein wird, als das bessere, wahrhaftigere und dynamischere
Leben beschreibt. Hieraus wird nun deutlich, was unter den ,,Einschrinkungen der
Einzelfille® (2l_#Y)_»=8) zu verstehen ist, ndmlich all die Einzelfalle an Leben, in denen
diese wahre und echte Seinsform nur eingeschrankt und begrenzt existiert, wobei es
gleichzeitig eine Lebensform gibt, in der das nicht so ist, das Jenseits. Diese
Einschrankung gilt auch in der Umkehrung (<!l ,=8), so wie wir anhand der Aussagen
aus dem Koran sehen kénnen:

(<8 .28) st eine logischen umwandlung von eine Satz, z.B. denken wir an folgende
Satze:

1- Sure 29, 64; (s | A8 5 sl el 55830 S &5 Caly 50 V) SR o3 )
Den tieferen Aspekt des Lebens bezeichnen wir hier mit X. Zwischen allen
einzelnen Formen des Lebens, die existieren, ist nur X das echte Leben ( <8
A8V,

2- Sure 30, 7: (Oslile 2 s5aW) e 2y Wl slal) G2 T el () salad)

Von all den Formen des Lebens kennen sie nur den duBerlichen Aspekt und
sind gegeniiber dem echten Leben X unachtsam. (<all_x8),
Satz 2 enthédlt die Kritik allen Einzelféllen gegentber, die X gegenuber
unachtsam sind.
- Der heilige Qur’an: Sure 30, Vers 7
slal) G ol (Osalx |_,4\S}lu\_54;l\6§_‘bﬁy‘ DA Gl Caaly el W1 AN BUAT) o3 L) cadlagn 4l 70
a);Y\ el_\a.“ é eL\;J\ a)...a&; s\}@j Lud Luﬂ\ bL\AJ\ M\A.u.u aJs d.dm ¢ a);&\ bL\AJ\ ‘_A PE\IOA || A.msd\
ur_rus}\.uﬂ\ bl_uj\w\)suau}qh_q) rdlann Al 4y agdy LS Qldl juad gyl e m\)a\J\J...as..
u}hl.c ‘:A a);‘}”
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Aspekte hin. So wird zum einen allein aus der Wortwahl und den For-
mulierungen, die im Koran fur die beiden unterschiedlichen Stufen des
Lebens verwendet werden, ersichtlich, dass die erste Stufe des Lebens im
Vergleich zur zweiten eine geringere Existenzstufe darstellt, da die
zweite Stufe allein durch den Gebrauch des Wortes ,,al-hayawan® (. 5>
eine tiefere Dimension enthalt, die das echte, lebendige und dynami-
schere Leben zum Ausdruck bringt. Nach Allamah Tabatabai’s Meinung
bezlglich dieses Verses ist somit das echte Leben als eine tiefer zugrunde
liegende Form der Existenz zu betrachten.

Der zweite Aspekt ergibt sich aus dem letzten Teil des Verses ,,...Jau
kanii ja'lamin.” (s 158 ). Diese Aussage beinhaltet einen sehr
wichtigen Punkt, auf den spéter noch naher einzugehen sein wird. Erst
einmal wird uns in diesem Vers mitgeteilt, dass zwei Stufen des Lebens
existieren, wobei uns am Ende diese Verses mit der Aussage ,,... wenn
sie es nur wiissten.” gezeigt wird, wie man sich der hoheren Form dieser
beiden Stufen ndhern kann, ndmlich durch Wissen bzw. Erkenntnis. Er-
kenntnis bzw. Wissen wird im Arabischen mit dem Begriff ,, ilm* (L))
ausgedriickt. Im oben genannten Vers findet sich dieser Begriff in der
abgeleiteten Verbalform von ,,ilm*“ (\J) wieder. Daraus folgt, dass die
zwei Zustande des Lebens, der jetzige und der jenseitige, im Wesentli-
chen auch zwei Stufen eines unterschiedlichen Wissens- bzw.
Erkenntnisstandes sind. Mit Wissen oder Erkenntnis ist hier aber nicht
das gemeint, was aus Buchern oder durch Unterricht erlernbar ist, son-
dern eher das, was in einem Leben erlebt und personlich erfahren wird,
also eine lebendige Einsicht in eine personliche Existenz. Demjenigen,
dem solcherlei Einsicht und Erkenntnis in seinem Leben jedoch verwehrt
bleibt, dem liften sich auch nicht die Schleier, die die wahre und tiefere
Seinsweise verhillen, so dass er sein Leben in Ablenkung und Spiel ver-
bringt, ohne dass er vom eigentlichen Dasein und vom Sinn hinter den
Dingen beruhrt wurde oder dieses auch nur erkannt hatte. Es handelt sich
also um ein Leben, das im Zustand der Unwissenheit verharrt, wahrend
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die koranische Aussage ,,...wenn sie es nur wiissten (s 15 ) gleich-
zeitig auch auf die Mdglichkeit hinweist, dass hinter dieser Unwissenheit
und hinter dem Schleier des Diesseits eine vollkommene Existenz zu
entdecken ist, wenn man dazu bereit ist. Daraus ergibt sich aber auch,
dass es bis zur Vollkommenheit verschiedene Stufen gibt, die gleichzei-
tig mit den jeweiligen Graden an Wissen bzw. an Erkenntnis verbunden
sind, so wie uns dies der Koran auch an verschiedenen Stellen bestatigt.

Allamah Tabatabai fiihrt in diesem Zusammenhang ein Beispiel aus dem
Koran an, wo es in Sure 30, Vers 7 heiBt: ,,Sie kennen nur das AuRerliche
vom diesseitigen, nahestehenden Leben (L4l sL=Jl), wéhrend sie dem Jen-
seits (»,>VI) gegeniiber aber ginzlich achtlos (nachlissig) sind.“?® Das
Wort, welches hier fur Achtlosigkeit oder Nachlassigkeit verwendet
wird, lautet im Arabischen ,,gafla* (ai) und bedeutet selbst in kleinsten
Momenten und Situationen unachtsam zu sein und beinhaltet dariiber
hinaus auch die Sorglosigkeit und Gleichgultigkeit.

Aus dem genannten Vers kann man ersehen, dass das Jenseits dem Dies-
seits zeitlich nicht nachgeordnet dargestellt wird, sondern dass sie beide
gleichzeitig jetzt existieren, aber dem Jenseits gegenuber seitens vieler
Menschen keine Aufmerksamkeit geschenkt wird, da sie eben nur das
AuBere und Nahestehende (Ll «,=J) sehen und das, was dahinter
existiert, durch mangelnde Aufmerksamkeit verleugnen. Es ist, als sahe
man nur die Oberfl4che, ohne das, was sich darunter befindet, wahrzu-
nehmen. Man kann also feststellen, dass der Koran anhand dieses Verses
die Beziehung zwischen dem Diesseits und dem Jenseits auch als eine
Beziehung zwischen dem AuReren und dem Inneren bezeichnet oder
zwischen dem, was eine Oberflachliche besitzt, und dem, was tief
darunter liegt. Sinnbildlich einem Eisberg vergleichbar, von dem ledig-
lich die Spitze zu sehen, wobei der gesamte Umfang des Eisberges in
seiner Tiefe unseren Augen verborgen bleibt und sich unter der Wasser-

e 2 DA e b L Hall G el (g -

98
SPEKTRUM IRAN - 26. JG.  NR. 3 - 2013



«

Die Sprache von ,i ‘tibar

oberflache befindet. So sehen einige eben nur die Spitze des Eisberges
und beschrénken ihre Sicht darauf, was dem nahestehenden Leben
gleichkommt (L4l +5-d1), wéhrend andere die gesamten Dimensionen des
Eisberges in seinem Tiefgang erahnen und erkennen.

Zusammenfassend kann man also sagen, dass Allamah Tabatabai das
Jenseits nicht als etwas zeitlich Nachgeordnetes begreift, sondern im
Sinne des Korans als etwas beschreibt, das jetzt existiert, und die
Beziehung zwischen dem Diesseits und dem Jenseits fur ihn eine
Beziehung zwischen dem AuReren und dem Inneren bzw. Tieferen dar-
stellt.
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