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Das Ziel dieses Aufsatzes ist es, eine kohdrente und systematische
Rechtslehre zu Umweltfragen zu formulieren, die sich auf das Offenba-
rungswissen und die Uberlieferung des Islams stiitzt. Die Uberlieferung re-
flektiert die praktischen Erfahrungen auf diesem Gebiet und bildet daher
die Basis fiir ein positives Verhdltnis zur Umwelt. Im Rahmen der islami-
schen Weltsicht wird diese positive Beziehung als ein Glaubensakt wahrge-
nommen, der im Einklang mit der wesentlichen Rolle des Menschen auf
dieser Erde steht: den einen und einzigen Gott anzubeten. Darum sollte
unsere Beziehung zur Umwelt mit Hilfe der Rechtswissenschaft geregelt
werden.

Weiterhin geht es in diesem Aufsatz darum, wie sich in der islami-
schen Weltsicht die verschiedenen Aspekte der Umweltthematik darstel-
len. AbschlieBend werden die Ziele [maqgasid] der Scharia diskutiert.2

Der erkenntnistheoretische Rahmen

Der Islam wird hier als eine umfassende Lebensweise gesehen, dessen
Lehren direkt oder indirekt alle menschlichen Beziehungen, einschlieflich
der Beziehung zur Umwelt, thematisieren. Diese Lehren werden primar
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durch das Offenbarungswissen, wie es im Koran und in der Sunna enthal-
ten ist, vermittelt. Es gibt noch zwei andere Quellen, ndmlich /dschma’
und Qiyas; sie sind beide auf unterschiedliche Weise und in unterschiedli-
chem Grade von den beiden erstgenannten Quellen des Wissens abhéngig.
Die Beziehungen sind allerdings so komplex, dass sie hier aus Platzgriinden
nicht erdrtert werden kdnnen. Sie werden in den Banden des Usul al-Din
im Einzelnen dargestellt.

Betrachten wir im Folgenden nun einige der Verse des Korans, die den
epistemologischen Rahmen definieren. Dieser Vers am Anfang der Surat Al-
Baqarah présentiert den Koran als ein Buch der Leitung:

Dies Buch, daran ist kein Zweifel, ist eine Leitung fiir die Gottes-

fiirchtigen. (Koran 2:2)

Dariiber hinaus zeigt Allah [S.W.T.]3, dass der Koran die Grundlagen
des Wissens und der Ethik enthilt, Er sagt:
... Nichts haben wir in der Schrift (ibergangen ... (Koran 6:38)

AuBerdem sagt der Koran, dass der Islam, als Din (Religion), von Allah
[S.W.T.] vervollkommnet worden ist. Er wird als eine umfassende Lebens-
weise begriffen, die jeden Aspekt des Lebens in sich schlieBt. Die islami-
sche Weltsicht griindet darauf, dass der Islam die vollkommene Religion ist.

Heute habe ich euch vollendet euern Glauben und habe erfiillt an

euch meine Gnade, und es ist mein Wille, dass der Islam euer

Glauben ist. (Koran 5:3)

Es ist deshalb im Lichte des eben Gesagten nicht verwunderlich, dass
eine Rechtslehre der Umwelt hier ihre Grundlage hat. Der vorliegende
Aufsatz betrachtet alle Aspekte der Umweltthematik als etwas, das zur isla-
mischen Weltsicht gehort und nicht als etwas von auBen kommendes
Fremdartiges.

Rechtswissenschaft [Figh] kontra Philosophie der Umwelt

Wir entscheiden uns hier fiir die Rechtswissenschaft (figh) an Stelle
der Philosophie, und das aus vielen Griinden. Der erste Grund ist der, dass
der Begriff Philosophie einer westlichen Weltsicht entlehnt und daher bis
heute im islamischen Denken nicht gut angesehen ist. ,Philosophie® ist

3 S.W.T. stept fiir ,subhana wa ta’la“ und bedeutet ,der Vollkommene, der Allerh6chste“
(Anm. d. U.).
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nach populdrem Verstdndnis immer noch mit Sophistik und westlicher Me-
taphysik verbunden, was sie daran hindert, zu einem positiven menschli-
chen Handeln beizutragen. Der figh andererseits ist im Islam allgemein ak-
zeptiert; er beschiftigt sich mit dem Rechtmi@Bigen und Erlaubten (halal)
und dem Verbotenen (haram). Deshalb ist er potentiell besser in der Lage,
das menschliche Verhalten zu verdndern.

Wenn auferdem eine Sache als Gegenstand der Rechtslehre anerkannt
ist, wird es natiirlich dadurch leichter, sie in die Biicher des figh und in die
schulischen Lehrpldne zu integrieren. Das kdnnte zu einer Verbreitung von
Umweltbewusstsein als einem integralen Bestandteil des Islams beitragen.

Die Kategorien des Verhdltnisses zwischen Mensch und Umwelt
1. Statthalterschaft (Khilafah)

Der Mensch ist nach islamischer Auffassung ein Statthalter (khalifah).
Diese Statthalterschaft wird noch vor der Schaffung des ersten Menschen
verkiindet:

Und als dein Herr zu den Engeln sprach: ,Siehe, ich will auf der

Erde einen einsetzen an meiner Statt”, da sprachen sie: ,Willst du

auf ihr einen einsetzen, der auf ihr Verderben anstiftet und Blut

vergieB8t? Und wir verkiinden dein Lob und heiligen dich.“ Er

sprach: ,Siehe, ich weil3, was ihr nicht wisset.“ (Koran 2:30)

In seiner Funktion als Statthalter ist der Mensch als Treuhdnder auf Er-
den. Er/Sie soll keine Verderbnis welcher Art auch immer auf der Erde (d.
h. auch in Bezug auf die Umwelt) verursachen. Das Leben auf der Erde
bringt groBe Verantwortung mit sich. Es ist eine Priifung mit Rechen-
schaftspflicht. Darauf folgt entweder Belohnung oder Strafe. So wird es im
Koran und in der Sunna dargestellt. Dass die Statthalterschaft auch eine
Priifung ist, kommt im folgenden Vers zur Sprache:

Und er ist’s, der euch zu Statthaltern auf der Erde machte und die

einen von euch iber die anderen um Stufen erhéhte, auf dass er

euch priifte durch das, was er euch gegeben. Siehe, dein Herr ist
schnell zur Strafe, und siehe, wahrlich, er ist verzeihend und barm-

herzig. (Koran 6:165)

Die Statthalterschaft steht zudem unter Beobachtung:
Alsdann machten wir euch zu ihren Nachfolgern auf der Erde, um
zu schauen, wie ihr handeln wiirdet. (Koran 10:14)
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Dasselbe sagt der folgende Hadith* des Gesandten Gottes (S.A.A.S.):
Wahrlich, diese Welt ist gut und einladend, und Gott hat euch als
Statthalter auf sie gesetzt. Er wird sehen, was ihr tun werdet. Seid
also sorgsam mit (dem was ihr tut in) der Welt und (was ihr macht
mit) den Frauen, denn die erste Priifung der Kinder Israels betraf
die Frauen!®

Rechenschaftspflicht! Diese und viele andere Verse des Korans zeigen,
dass der Mensch fiir all seine Taten verantwortlich gemacht wird. Nach is-
lamischer Weltsicht stellt die Statthalterschaft auf Erden eine Priifung dar,
in der es auch um das menschliche Verhalten der Umwelt gegeniiber geht.
Richtet sich dieses Verhalten an géttlichen Geboten aus oder beruht es auf
personlichen Wiinschen und Vorstellungen, die zur Zerstdrung der Umwelt
fiihren konnen? Wenn das letztere {iberwiegt, wird die Statthalterschaft ei-
nem anderen Volk oder einer anderen Generation anvertraut werden. Die
Mabglichkeit eines solchen Austausches ergibt sich aus den beiden folgen-
den Versen:

... Und gedenket, dass er euch eingesetzt hat als Nachfolger des

Volkes Noahs ... (Koran 7:69)

Und gedenket, wie er euch zu Nachfolgern Ads machte und euch

eine Stitte auf Erden gab ... (Koran 7:74)

Die Erkldrung der Einsetzung einer khilafah (Statthalterschaft), {iber
die Allah [S.W.T] die Engel informiert, wird noch verstirkt durch den Vers,
in dem gesagt wird, dass Allah [S.W.T] Adam die ,Namen“ (asma’) aller
Dinge lehrte:

Und er lehrte Adam aller Dinge Namen ... (Koran 2:31)

Die bisherigen Uberlegungen haben uns erkennen lassen, dass es eine
organische Verbindung zwischen einem addquaten Wissen und einem rich-
tigen Verhalten gibt. Wissen wird zu einem Werkzeug, das den Menschen
eine moralische Verantwortung ermdoglicht. Ibn Kathir hat in seiner Ex-
egese des obigen Verses folgende bedeutsame Aussage gemacht:

4 Ein Hadith ist eine Uberlieferung dessen, was der Prophet Muhammad gesagt und getan
hat.

5 Vermutlich miisste es S.A.W.S. heilen, steht fiir Salla Llahu alaihi wa sallam — Moge Got-
tes Segen und Frieden auf ihm sein. Wir folgen hier der Abkiirzung des Autors. (Anm.
d. U,

6 Sahih Muslim.
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,Die richtige (Interpretation) ist die, dass Er ihn die Namen von al-
len Dingen lehrte: ihre Besonderheiten, Attribute und Funktio-
nen.“’

Statthalterschaft griindet deshalb auf Wissen, das den Menschen befd-

higt, der Hiiter der Umwelt zu sein, in der er lebt. Die Menschheit sollte
sich so verhalten, dass das in der Umwelt herrschende Gleichgewicht er-
halten bleibt. Oder besser gesagt, damit das Gleichgewicht wieder herge-
stellt wird, das herrschte, bevor wir zahlreiche tkologische Katastrophen
verursachten:

Und die Erde, wir breiteten sie aus und warfen auf sie die festge-
griindeten (Berge) und lieSen allerlei Dinge in ihr sprieBen in ab-
gewogenem MaBe. (Koran 15:19)

2. Dienstbarmachung (Taskhir)

Die Erde ist dem Menschen gegeben worden, dass er sie nutze, aber

ohne Missbrauch. Der Kreis der Dinge, die zum Wohle der Menschheit
verfiigbar gemacht worden sind, ist aber viel umfangreicher als die Um-
welt. Es gibt zahlreiche Verse im Koran, die in dieser Hinsicht zitiert wer-
den konnten, es mdgen hier drei geniigen:

Und er machte euch dienstbar alles, was in den Himmeln und auf
Erden; alles ist von ihm. Siehe, hierin sind wahrlich Zeichen fiir
nachdenkliche Leute. (Koran 45:13)

Sahet ihr denn nicht, dass euch Gott alles in den Himmeln und auf
Erden unterwarf und iiber euch seine Gnade ausgoss, duBerlich
und innerlich? (Koran 31:20)

Und dienstbar machte er euch die Nacht und den Tag; und die
Sonne, der Mond und die Sterne sind (euch) dienstbar auf sein Ge-
heiB8. Siehe, hierin ist wahrlich ein Zeichen fiir einsichtige Leute.
(Koran 16:12)

Es gibt noch andere Verse, die auf die zeitliche Natur der dienstbar ge-

machten Elemente verweisen. Der Grund fiir diese Betonung der Zeitlich-
keit der Dinge ist der, die Menschen an das Jenseits zu erinnern. Wenn den
Menschen die Begrenzungen des irdischen Lebens bewusst sind, werden

Tafsir ibn Katir, Vol. 1, 7 (Beirut Edition).
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sie sich hoffentlich auf eine positive und konstruktive Weise verhalten. Das
wiirde dazu fiihren, dass auch die Umwelt von einem richtigen Verhalten
der Menschen profitiert. Der folgende Vers zeigt, dass auch die kosmische
Ordnung und die Naturphdnomene letztlich ein Ende finden werden:
[Er] ... zwang zum Frondienst Sonne und Mond. Alles eilt zu ei-
nem bestimmten Termin. Er lenkt alle Dinge; er macht die Zeichen
klar. Vielleicht glaubt ihr an die Begegnung mit euerem Herrn. (Ko-
ran 13:2)

Die Dienstbarmachung der Elemente der Umwelt wird in vielen Suren
angesprochen:
Und er ist’s der das Meer (euch) dienstbar machte, dass ihr fri-
sches Fleisch daraus esset und Schmuck daraus hervorholet, ihn
anzulegen. Und du siehst die Schiffe es durchpfliigen, und auf dass
ihr suchet nach (den Gaben) seiner Huld, und dass ihr vielleicht
dankbar seid. (Koran 16:14)
Gott ist’s, der die Himmel und die Erde erschuf, und er sendet vom
Himmel Wasser hernieder und lockt durch dasselbe Friichte hervor
zu eurer Versorgung. Und er hat euch dienstbar gemacht die
Schiffe, dass sie auf seinen Befehl das Meer durcheilen. Und
dienstbar machte er euch die Fliisse ... (Koran 14:13)
Und so machten wir ihm den Wind dienstbar, sanft zu eilen nach
seinem Geheils, wohin er wollte ... (Koran 38:36)

Die hier angefiihrten Verse sind bei weitem nicht alle relevanten Stel-
len. Es gibt ein einzigartiges Zitat aus dem Koran, das den Begriff der
,Dienstbarmachung” mit dem Jenseits verkniipft. Die folgenden drei Verse
haben — obwohl sie konkret die Dienstbarmachung von Tieren und Schif-
fen fiir den Transport betreffen — ganz sicher eine iiber das Wortliche hin-
ausgehende Bedeutung:

Und der alle Arten erschaffen hat und fiir euch die Schiffe und das

Vieh machte, sie zu besteigen,

Auf dass ihr auf ihren Riicken sitzet und der Gnade eures Herrn

gedenket, wenn ihr auf ihnen sitzet, und sprechet: , Preis dem, der

uns dies untertdnig gemacht! Wir wéren hierzu nicht imstande ge-
wesen;

Und siehe zu unserem Herrn kehren wir wahrlich zurtick. “

(Koran 43:12-14)

Es versteht sich von selbst, dass die Menschheit dadurch nicht auf den
Gebrauch von Schiffen und Tieren beschrankt worden ist, um von einem
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Ort zu einem anderen zu gelangen. Es gibt noch viele andere Transport-
moglichkeiten, die uns zur Verfiigung stehen. Man kann das in den obigen
Versen enthaltene (durch Unterstreichung gekennzeichnete) Bittgebet
(du‘a’) auf Aufklebern an vielen muslimischen Autos oder als Anhénger im
Wageninnern sehen. Der du‘a’ wird auch oft vor dem Start von Flugzeugen
islamischer Fluggesellschaften rezitiert. Und es sieht so aus, als wdre das
nicht das Ende der Moglichkeiten!

Wenn wir fiir einen Augenblick die einzelnen Objekte der Dienstbar-
machung beiseite lassen, haben wir den Begriff der ,Dienstbarmachung*
als solchen vor uns — im Verein mit der Tatsache, dass wir am Ende zu un-
serem Herrn zuriickkehren. Ich mochte hier einfach auf die Mdglichkeit
verweisen, auf eine abstrakte Weise den Begriff der , Dienstbarmachung*
auf alles auszuweiten, das dem Menschen zunutze sein kann, wie grof3
auch der Grad der Differenziertheit sein mag. Am Ende hidtten wir dann
eine menschliche Psyche, die in bestdndiger Erinnerung an das Jenseits
lebt. Damit soll hier nichs Diisteres ausgedriickt werden. Im Gegenteil, ich
glaube Menschen, die dieses Stadium erreicht haben, werden dieses Leben
positiv als eine Farm ansehen, auf der man hier arbeitet, deren Ernte man
aber dann im Jenseits einfdhrt.

Alle angefiihrten Verse sagen ganz klar, dass die Himmel und die Erde
und die Meere, das Vieh und die Tiere und vieles mehr der Menschheit
dienstbar sind. Das ist eine Bestdtigung der Einrichtung der Khilafah. Und
es ist eine Bestdrkung fiir die Menschen, ihre wesentliche Aufgabe auf Er-
den zu erfiillen: Gott anzubeten.

3. ,,Bewohnung* (I’'mar):

Der Koran macht dariiber hinaus klar, dass die Erde unsere Wohnstitte
ist und dass es unsere Aufgabe ist, auf ihr zu leben, zu arbeiten und ein
Gleichgewicht des Lebens ohne Exzesse oder Médngel herzustellen. Die Be-
deutung des Begriffs ,I’'mar“ auf die Bedeutung ,Bewohnung® zu be-
schranken, wiirde der Weite des Begriffs aber nicht gerecht. Der Begriff be-
zeichnet ebenso ein sich Ausbreiten und das Besiedeln der ganzen Erde,
das Ansiedeln an jedem nur bewohnbaren Ort, das Erbauen von Gebidu-
den ... etc. Kurz, er umfasst jede positive Tatigkeit, die das Leben auf der
Erde gedeihlich macht. Wenn eine Tatigkeit die Menschheit vom rechten
Pfad abbringt (d.h. im Gegensatz zur Scharia steht), kann sie nicht als
I’'mar bezeichnet werden. Der folgende Vers thematisiert die Beziehung
zwischen der Schopfung und der positiven Rolle, die von der Menschheit
erwartet wird:
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Und zu Thamud (entsandten wir) ihren Bruder Salih. Er sprach:
, O mein Volk, dienet Gott, ihr habt keinen anderen Gott als ihn.
Er hat euch aus der Erde hervorgebracht und hat euch auf dersel-
ben Wohnung gegeben. Drum bittet ihn um Verzeihung, alsdann
bekehrt euch zu ihm; siehe, mein Herr ist nahe und erhort. (Koran
11:61)

Dieser Vers erinnert uns an die Fiille, mit der Gott die Menschheit be-
schenkt hat. Es gibt in diesem Vers eine wunderbare Verbindung zwischen
der Aufforderung, einem reinen Monotheismus zu folgen, d.h. an die Ein-
heit Gottes zu glauben, die sich an die ganze Menschheit richtet, wofiir das
Volk der Thamud hier stellvertretend steht, und dem Begriff des I'mar, bei-
des geht Hand in Hand.

Der bekannte zeitgendssische islamische Gelehrte Sayyid Qutub kom-
mentierte diesen Vers mit den Worten:

,2Und Salih erinnerte (das Volk von Thamud) an ihre Entstehung

aus der Erde, an die Schopfung jedes einzelnen Menschen aus der

Nahrung der Erde oder aus den Bestandteilen, aus denen ihre Kor-

per gebildet sind. Obwohl sie aus der Erde und ihren Elementen

(geschaffen) sind, hat Gott sie zu Statthaltern ernannt, auf dass sie

als solche die Erde bewohnen! Er wollte, dass sie als Gattung und

als Individuen Statthalter sind und die ersetzen, die vor ihnen da

waren. “8

Aufgrund dieser Verse des Korans komme ich zu der Schlussfolgerung,
dass die Suche nach einem anderen Planeten, wo es Leben geben konnte,
zu nichts filhren wird. Alle Pline in dieser Hinsicht werden ,,Science Fic-
tion“ bleiben! Wir sollten stattdessen lieber das Leben auf der Erde fiir die
kommenden Generationen mdoglich machen. Ich hoffe, dass meine Position
zu diesem Thema nicht als anti-wissenschaftlich angesehen wird oder als
eine Ablehnung der Weltraumforschung. Trotzdem wire es mir lieber,
wenn die enormen Geldmittel fiir den Bau von Observatorien, mit denen
Signale aus dem Weltall empfangen werden sollen, dafiir verwendet wiir-
den, Armut und Krankheiten, die unseren Planeten heimsuchen, zu mil-
dern. Niemand kann die deutliche Botschaft ignorieren, die wir immerzu
von enttduschten Mitmenschen erhalten. Es ist das vom Norden verur-
sachte Ungleichgewicht zwischen dem Siiden und dem Norden, das ein
richtiges I’'mar verhindert.

8 Sayyid Qutub: In the Shade of the Qur’ran. Fi Zilal Al-Qur’an. 12. Edition (Dar Al-Shu-
ruq), Vol. 12, S. 1907.
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Ich habe immer sarkastische Bemerkungen iiber die Vorstellung ge-
macht, Aliens kénnten uns auf der Erde besuchen und sehen, was wir
heutzutage tun! Bevor wir Géste aus dem Weltraum einladen, sollte unser
Heim (d. h. die Erde) in einem ordentlichen Zustand sein. Aus einer islami-
schen Perspektive ist das nur moglich, wenn die Scharia angewendet wird
und die Menschen nach dem gottlichen Gesetz leben. Der Koran zeigt,
dass jeder Versuch /’mar und Wohlergehen ohne die gottliche Offenbarung
und Leitung zu erreichen, mit Sicherheit in die Vernichtung fiihren wird.

Und wanderten sie nicht iiber das Land und schauten sie nicht,

wie der Ausgang derer, die vor ihnen lebten, war, die stirker als sie

an Kraft waren und die Erde durchfurchten und bebauten,® mehr
als sie dieselbe bebauten? Und es kamen zu ihnen ihre Gesandten
mit den deutlichen Zeichen; und nicht war es Gott, der ihnen Un-
recht antat, sondern sich selber fiigten sie Unrecht zu. (Koran
30:9)

Der I’mar der Erde sollte in Gebieten und in Projekten sein, die der
Menschheit nutzen und nicht schaden. Dies bedeutet, dass Umwelt zersto-
rende Projekte und Aktivitditen ausgeschlossen sind. Das kapitalistische
System begiinstigt destruktive Industrien wie z.B. die Tabakindustrie.
Diese verschmutzt die Luft, zerstort die Gesundheit mit dem Resultat des
Verlustes von Lebenszeit und Geld zur Behandlung der Folgekrankheiten,
Missbrauch des Landes, das fiir den Anbau von Nahrungspflanzen verwen-
det werden kénnte etc. Man kann den AuBerungen zu diesem Thema von
Yusuf Al-Qaradawi nur zustimmen:

Was das Rauchen [von Tabak] betrifft, so ist es kdrperlich, seelisch

und dkonomisch schéddlich; der angemessene Umgang damit ist

das Verbot [al-tahrim]; dies in Analogie [zu dem folgenden Bei-
spiell, demzufolge Gott sagte, als er iiber Seinen Gesandten [Mu-
hammad] in den Biichern der Tora und des Evangeliums [Injil] der

Alten sprach: (Gebieten wird er ihnen, was Rechtens ist, und ver-

bieten das Ungerechte ...).1°

Die urspriingliche Natur des Menschen [fitrah], der Verstand und

die Erfahrung bestitigen, dass , Tabak“ oder ,Rauchen” ganz und

gar nicht gut ist.!!

9 Das arabische Wort im Koran fiir ,bebaut” ist "amaruha, welches dieselbe Wurzel wie
I'mar hat. Es ist offensichtlich, dass die Bedeutung hier iiber die Bebauung der Erde hin-
ausgeht.

10 Koran 7:157.

' Yusuf Al-Qaradawi: Al-Sunnah Masdaran lil-Ma’rifati wal-Hadarah, Kairo 1977 (Dar Al-
Shurugq), 286.
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Umweltschutz als Glaubensakt

Die wesentliche Rolle des Menschen auf Erden ist es, Allah [S.W.T.] an-
zubeten:

Und die Jinn und die Menschen habe ich nur dazu erschaffen, dass

sie mir dienen. (Koran 51:56)

Gott zu dienen oder Thn anzubeten: damit ist umfassend jeder Aspekt
des Lebens gemeint. Alles erfiillen, was Gott von uns will in Bezug auf Be-
ten, Fasten, Almosen geben und den Hadsch, das bedeutet Anbeten. Das
Gleiche gilt fiir jedes menschliche Handeln in Ubereinstimmung mit der is-
lamischen Weltsicht, solange es um Gottes Willen geschieht.

Jede Handlung, solange sie gut ist (indem sie z.B. die Umwelt schiitzt)
und um Allahs [S.W.T.] willen getan wird, ist als ein Akt der Anbetung zu
betrachten, der in diesem Leben und im Jenseits zu einer Belohnung fiihrt.
Das ist die via media zwischen zwei Extremen: vollige Missachtung der
Umwelt und einer Anbetung der Umwelt, wie es der Fall bei den Naturreli-
gionen ist.

Die vollige Missachtung der Umwelt steht im Gegensatz zur menschli-
chen Natur. Das Gleiche lieBe sich von jener extremen Position sagen, die
den Schutz der Umwelt verabsolutiert. Ein Beispiel dafiir ware das Eintre-
ten fiir den Schutz jedes einzelnen Mitglieds des Tierreiches so weitge-
hend, dass z.B. das Leben von Menschen in Rettungsaktionen gefdhrdet
wiirde.

Es ist also festzustellen, dass der Islam fiir den Schutz der Umwelt ein-
tritt, wenn auch nicht dem Begriff nach, denn das Wort ,,Umwelt* [bi’ah]
und seine Konnotationen sind neueren Ursprungs. Die hohe Wertschit-
zung der Umwelt von Seiten des Islams ldsst sich anhand des Korans und
der Sunna zeigen, — wir werden spdter noch darauf zuriickkommen. Aller-
dings bedeutet die Tatsache, dass der Schutz der Umwelt als ein Akt der
Gottesverehrung angesehen wird, nicht, dass nun jede Komponente der
Umwelt zu bewahren ist. Tatsdchlich ist manchmal das Gegenteil der Fall.
Der Prophet [S.A.A.S.] sagte einmal {iber eine Person, die einen Baum ge-
féllt hatte, (der ein Hindernis war auf dem Weg der Menschen), dass sie in
den Himmel gekommen sei.

Die islamische Position ist der Mittelweg zwischen einem menschli-
chen Verhalten, das die Umwelt missachtet, und einem, das die Umwelt
oder Teile von ihr praktisch anbetet. Die islamische Weltsicht unterstiitzt
den Schutz der Umwelt vor der Gier der Menschen und schafft zugleich
Raum fiir nachhaltige Entwicklung.
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Die Umwelt als Locus der auf Allah [S.W.T.] weisenden Zeichen

Die Umwelt wird als der Ort wahrgenommen, an dem die auf Allah
[S.W.T.] verweisenden Zeichen (z.B. Fliisse, Pflanzen, Vbgel) ihre Existenz
haben:

Siehe, in den Himmeln und der Erde sind wahrlich Zeichen fiir die

Gldubigen. Und in eurer Schopfung und in den Tieren, die er ver-

Streut hat, sind Zeichen fiir Leute, die festen Glauben haben. Und

in dem Wechsel von Nacht und Tag und in der Versorgung, die Al-

lah vom Himmel hinabsendet, durch die er die Erde nach ihrem

Tode erweckt, und in dem Wechsel der Winde sind Zeichen fiir ein

verstindiges Volk. (Koran 45:3-5)

Folglich ist jede Zerstorung der Umwelt gleichbedeutend mit einer Zer-
storung dieser Zeichen. Wenn eine Art ausstirbt, ist das als ein Verlust ei-
nes die GroRe des Schopfers widerspiegelnden Zeichens anzusehen. Es ist
wirklich traurig, wenn wir weiterhin die Umwelt zerstéren, denn wir wer-
den den kommenden Generationen die Mdglichkeit nehmen, eine gesunde
Beziehung zur Umwelt aufzubauen, wobei ,gesund“ hier meint, diese Zei-
chen wahrnehmen zu kénnen.

Man hat gesagt, es gebe zwei Biicher; eines, das man liest (d.h. der Ko-
ran) und eines, das man sieht (d. h. das Universum). Es ist klar, warum man
den Koran als Buch bezeichnet; das Universum hingegen kann man als
Buch deshalb ansehen, weil es Zeichen enthilt, die auf Gott deuten. Es
braucht allerdings ein durchsichtiges Herz, um die Funktion dieser Zeichen
entschleiern zu koénnen. Und wenn ein Mensch nicht von ihnen abge-
schnitten ist und die das Universum erfiillenden Zeichen ,lesen® kann,
kommt es zu schonen Formen des dhikr'? und eine Verkniipfung zwischen
vielen Versen des Korans und den entsprechenden ,Versen“ des Univer-
sums stellt sich ein.

Das Abgeschnittensein von den Zeichen ldsst sich am Besten an dem
Beispiel einer GroBstadt erkldren. Die hohen Gebdude und Wolkenkratzer
verdndern den Horizont. Sonnenaufgang und Sonnenuntergang sind nicht
linger Phdnomene, die einen Teil unserer tdglichen Erfahrung bilden, je-
denfalls fiir die Menschen, die in der Stadt gefangen sind. Man braucht
schon sehr viel Einfallsreichtum, um in Betonplatten ein ,,Zeichen“ sehen
Zu konnen!

12 dhikr: Erinnerung bzw. Anrufung Gottes (Anm. d. U.).
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Wo die griinen Lungen der Stadt fehlen, kdnnen ihre Bewohner, die nur
Stahl und Beton wachsen sehen, nicht mehr den natiirlichen Zyklus des
Wachstums wahrnehmen, der in den folgenden Versen angesprochen wird:

Und ein Zeichen ist ihnen die tote Erde; wir beleben sie und brin-

gen aus ihr Korn hervor, von dem sie essen. (Koran 36:33)

Obwohl wir nicht verstehen wie, hat doch alles im Universum, ein-
schlieBlich der Elemente unserer Umwelt, Teil an der Anrufung [dhikr]
Gottes:

Es preisen ihn die sieben Himmel und die Erde und wer darinnen.

Und kein Ding ist, das ihn nicht lobpreist. Doch versteht ihr nicht

ihre Lobpreisung. Siehe, er ist milde und verzeihend. (Koran 17:44)

Es gibt viele Verse, die bestimmte, Gott preisende Wesenheiten erwih-
nen, wie z.B.:

Und der Donner lobpreist ihn und die Engel, aus Furcht vor ihm.

(Koran 13:13)

Sahst du nicht, dass Gott — es preisen ihn alle in den Himmeln und
auf Erden und die Végel, ihre Schwingen breitend. Jedes kennt
sein Gebet und seine Lobpreisung, und Allah weil5, was sie tun.
(Koran 24:41)

Und wir machten David die Berge und die Vigel dienstbar, (mit
ihm unsern) Preis zu verkiinden ... (Koran 21:79)

Es ist offensichtlich, dass sowohl Lebewesen als auch unbelebte Ob-
jekte Gott lobpreisen. Die Zerstérung des Lebensraumes jeglicher Gattung
bedeutet also die Zerstorung eines Zeichens, das nicht nur die Menschen
zur Erinnerung an Gott fiihrt, sondern selbst am Lopreis Gottes teilhat. Mit
ein wenig Imagination kann man das Universum in einem bestdndigen
Kreis des dhikr sehen; auler natiirlich diejenigen, deren Herz nicht emp-
findsam genug ist, um die Notwendigkeit zu erkennen, sich dem iibrigen
Universum anzuschlieBen.

Dass die Schopfung ihrem Wesen nach auf den Schopfer weist, ist von
islamischen Gelehrten und Mystikern eingehend diskutiert worden. Nach
einem sehr schonen und erhellenden Kommentar von Sa’id Al-Nursi (gest.
1960) hat jede Kreatur ihrem Wesen nach eine, wie ich es frei iibersetzen
wiirde, gottliche Pragung, die nicht kopiert werden kann.!3 Ein erleuchte-

13 Jhsan Qasim Al-Salihi (ed.): Sa’id Al-Nursi: Al-Mathnawi Al-’Arabi Al-Nuri; 1988, 53.
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tes Herz kann diese Pragung sehen, welches ein Mittel ist, diese Welt hin 239
zur ndchsten zu transzendieren.

Die Auswirkungen des Glaubens auf die Umwelt

Allah [S.W.T.] hat den Menschen Nahrung gegeben; alles was er von ih-
nen forderte, wat, niemanden anderen anzubeten und nichts und nieman-
den Thm beizugesellen:

O ihr Menschen, dienet euerm Herrn, der euch und die Friiheren

erschaffen; vielleicht fiirchtet ihr ihn. Der euch die Erde zu einem

Bett gemacht und den Himmel dariiber erbaut, und vom Himmel

Wasser herniedersandte und durch dieses Friichte hervorbrachte

zu eurer Nahrung. Stelit ihm daher nicht Gétter zur Seite, wo ihr’s

wisset. (Koran 2:21-22)

Der Koran zeigt, dass ein Zusammenhang zwischen dem menschlichen
Verhalten und den Umweltbedingungen besteht. Ein richtiges und morali-
sches Verhalten zeitigt positive Ergebnisse:

Hitte aber das Volk der Stddte geglaubt und wére gottesfiirchtig ge-
wesen, wahrlich, wir hédtten ihnen aufgetan Segnungen vom Himmel
und von der Erde. (Koran 7:96)

Und, o mein Volk, bittet euern Herrn um Verzeihung fiir euch; als-
dann bekehret euch zu ihm. Niedersenden wird er auf euch den Him-
mel in Regengiissen, und wird eure Kraft mehren mit Kraft; und wen-
det euch nicht ab in Siinden. (Koran 11:52)

Das Gegenteil trifft ebenso zu. Unglaube und Abweichen vom rechten,
von Gott fiir die Menschen bestimmten Pfad wird negative Auswirkungen
auf die Umwelt haben:

Wer sich aber von meiner Ermahnung abkehrt, siehe, dem sei ein

Leben in Drangsal ... (Koran 20:124)

Dariiber hinaus gibt es Verse, die einen Zusammenhang zwischen Na-
turkatastrophen und Unglauben, unmoralischem Verhalten oder einer
Kombination von beidem herstellen:

... Und er entsendet seine Blitze und trifft mit ihnen, wen er will

... (Koran 13:13)

Seid ihr denn sicher davor, dal$ er euch in die Erde versinken ldsset
oder wider euch einen Sandsturm entsendet? Alsdann findet ihr
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keinen Beschiitzer fiir euch. Oder ... eine Windsbraut entsendet
und euch fiir eure Undankbarkeit ertrdnkt. ... (Koran 17:68-69)

Das Endresultat des Unglaubens oder des unmoralischen Verhaltens
ist, wenn sie iiberhandnehmen, die totale Zerstérung der Umwelt. Das ist
die Geschichte des Propheten Nuh (Noah) und der Flut, die alles auler der
Arche und ihren Insassen, Menschen und Tiere, zerstorte. Der Befehl, mit
dem die Flut beendet wurde, zeigt, dass das Wasser auf Gottes Befehl her-
vorstromte und abfloss:

Und es ward gesprochen: ,, O Erde, verschlinge dein Wasser, und, o

Himmel, halt ein!“ Und es nahm ab das Wasser, und die Ordnung

wurde (wieder)hergestellt, und sie hielt an auf El-Dschudi. Und es

ward gesprochen: , Fort mit dem Volk der Ungerechten!“ (Koran

11:44)

Im Koran gibt es zahlreiche Geschichten, die den Zusammenhang zwi-
schen Fehlverhalten und gottlicher Strafe, die zu einem gewissen Mal} von
Zerstorung fiihrte, thematisieren. Die Sure ,Die Hohle“ [Kahf] enthdlt eine
Geschichte von zwei Besitzern von zwei Obstgdrten, zwischen denen ein
Wasser floss. Der Eine von ihnen setzte treu und demditig sein Vertrauen in
Gott, aber der Andere hatte nicht das rechte Verhiltnis zu Gott; er behaup-
tete hochmiitig, dass sein Garten immer so bleiben wiirde, ohne den Wil-
len Gottes anzurufen (d.h. ohne zu sagen: Wenn Gott will, Insha’Aliah).
Wie endet das Gleichnis?

Und rings umgeben (von Allahs Strafgericht) ward seine Frucht,

und am andern Morgen hob er an seine Hinde zu verdrehen iiber

die Ausgaben, die er gemacht. Denn (die Reben) waren zusammen-
gebrochen mit ihren Stiitzen, und er sprach: ,Ach, hdtte ich doch

meinem Herrn niemand beigeselit!“ (Koran 18:42)

Dieselbe Lehre kann man aus der Geschichte der Besitzer eines Gar-
tens in der Sure ,Die Schreibfeder” [Qalam] ziehen. Die Besitzer wollten
die Friichte ganz friih am Morgen einsammeln, damit kein Armer davon et-
was abhaben konnte. Aber in der Nacht, bevor sie zum Garten gingen, kam
die Gegenwart Gottes und vernichtete alles. Als sie sahen, dass ihr Garten
nur mehr wie ein dunkler und verlassener Ort aussah, erinnerte sie einer
von ihnen an ihr Vergehen:

Sie sagten: , Preis sei unserem Herrn! Siehe, wir waren ungerecht.“

(Koran 68:29)
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Ganz allgemein gibt es also eine direkte Beziehung zwischen Fehltaten 241
und Ungliicken:

Und was euch an Ungliick trifft, es ist fiir eurer Hinde Schaffen;

und er vergibt viel. (Koran 42:31)

Dariiber hinaus bewirkt die Siinde {iberall Verderben:

Erschienen ist Verderben zu Land und Meer fiir das, was der Men-
schen Hadnde wirkten, auf dal8 es sie schmecken liee einen Teil
von ihrem Tun; vielleicht kehren sie um. (Koran 30:41)

Verderben (fasad) bezeichnet in diesem Kontext alle Formen materiel-
len und geistigen Schadens. Man sollte dankbar dafiir sein, dass Gott nicht
gleich straft, wenn die Menschen Ubles tun. Wiirde die Strafe unmittelbar
erfolgen, wiére das Leben auf der Erde schon vor Langem erloschen:

Und wenn Gott die Menschen nach Verdienst strafte, so liee er

auf ihrem Riicken (der Erde) kein Tier iibrig. Jedoch verzieht er mit

ihnen bis zu einem bestimmten Termin. Und wenn ihr Termin

kommt, siehe, so schaut Gott seine Diener. (Koran 35:45)

In der Sure Al-Nahl [die Bienen] wird das bekriftigt:

Und Gott macht ein Gleichnis: Eine Stadt war sicher und in Frie-
den, zu der ihre Versorgung in Hiille und Fiille von allen Orten
kam. Und sie war undankbar gegen Allahs Gnaden, und da lief8
Gott sie schmecken das Gewand des Hungers und der Furcht fiir
ihr Tun. (Koran 16:112)

Der Undank fiir Gottes Giite verursachte ihr Dahinschwinden. Denn
Hunger bedeutet in diesem Zusammenhang, dass ein gottlicher Befehl zu
einer Unterbrechung der normalen Abldufe der Umwelt fiihrte, die wie-
derum eine Verringerung der Nahrung im MaRe der begangenen Siinden
zur Folge hatte. Waren sie dankbar gewesen, hitte die Lage umgekehrt ge-
wesen sein konnen:

Und als euer Herr ankiindigen lie8: Wahrlich, so ihr dankbar seid,

will ich euch mehren. (Koran 14:7)

Dieser Vers beweist, dass ein positives moralisches Verhalten in Uber-

einstimmung mit der islamischen Weltsicht zu einer besseren physischen
Umwelt fiihrt, natiirlich wenn Gott will.
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Der islamische Schutz der Umwelt

In diesem Abschnitt fiihren wir detaillierte Belege aus dem Koran und
der Sunna hinsichtlich des Schutzes folgender Bereiche der Umwelt an:
Menschen, Tiere, Pflanzen, Land, Wasser und Luft.!4

1. Menschen

Es gibt unterschiedliche Auffassungen, ob der Mensch als Teil der Um-
welt zu betrachten ist. In diesem Aufsatz wird der Mensch jedenfalls als
Teil des Okosystems betrachtet. Ich vertrete diese Position, obwohl ich na-
tiirlich weiB, dass der Rest des Okosystems dem Menschen untergeordnet
ist.

Der Islam tritt fiir den Schutz des Menschen ein. Die Scharia fordert
insbesondere den Schutz von fiinf mit dem menschlichen Dasein verbun-
denen Dingen: Leben, Religion, Kinder, Intellekt und Eigentum.

Der Islam betont die Unantastbarkeit des menschlichen Lebens mit
den stérksten Worten:

Aus diesem Grunde haben wir den Kindern Israels verordnet, dall

wer eine Seele ermordet, ohne daf8 er einen Mord oder eine Ge-

walttat im Lande begangen hat, soll sein wie einer, der die ganze

Menschheit ermordet hat. Und wer einen am Leben erhdlt, soll

sein, als hétte er die ganze Menschheit am Leben erhalten. (Koran

5:35)

Die Regeln der Scharia zielen darauf ab, das menschliche Leben zu be-
wahren, eingeschlossen das Leben von Mdrdern. Es ist eine bekannte Tat-
sache, dass auf Mord die Todesstrafe steht. Nichtsdestotrotz ermutigt der
Koran die Familie der ermordeten Person, auf ihren Rechtsanspruch auf
Hinrichtung des Morders zu verzichten:

Und tétet keinen Menschen, den euch Gott verwehrt hat, es sei

denn um der Gerechtigkeit willen. Ist aber jemand ungerechter-

weise getétet, so geben wir seinem néchsten Anverwandten Ge-
walt (zur Wiedervergeltung oder Vergebung). Doch sei er nicht
mabBlos im Toten; siehe, er findet Hilfe (durch das Gesetz). (Koran

17:33)

14 Der Beitrag ist wesentlich umfangreicher. Aus Platzgriinden mussten die Abschnitte iiber
Pflanzen, Land, Wasser und Luft entfallen (d. Hg).
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Aus demselben Grund ist Selbstmord verboten:
. und begeht nicht Selbstmord; siehe Gott ist barmherzig gegen
euch. (Koran 4:29)

Auch ein Fotus hat ein Leben, das beschiitzt werden sollte. Abtreibung
ist verboten, es sei denn aus besonderen Griinden (wenn z.B. das Leben
der Mutter gefdhrdet ist). Nach islamischem Recht muss jemand, der oder
die einen Fotus willentlich oder unwillentlich getotet hat, ein Blutgeld be-
zahlen.!s

Kriege sind eine der Hauptursachen fiir das Téten von Menschen und
die Zerstorung der Umwelt. Die islamische Haltung dazu ist so ziemlich das
Gegenteil von dem, was in den westlichen Medien dariiber gesagt wird; sie
besagt ndmlich ganz eindeutig, dass der Frieden die Norm und der Krieg
die Ausnahme ist. Der Prophet [S.A.A.S] verbot, dass ein Muslim den
Wunsch dulert, den Feind auf dem Schlachtfeld zu bekdmpfen. Ich ver-
stehe die raison d’étre dieses Hadith dahingehend, dass friedlichen Losun-
gen der Vorzug gegeben werden soll, wann immer es zu Konflikten zwi-
schen Muslimen und anderen Mitmenschen kommt. Tatsdchlich waren die
ersten dreizehn Jahre der Existenz des Islams in Mekka durch passiven Wi-
derstand geprdgt. Nichtsdestotrotz ist Selbstverteidigung zum Schutz des
Islams und der Muslime erlaubt. Wenn Muslime Krieg fiihren, miissen sie
die islamischen Regeln der Kriegsfiihrung einhalten:

Und bekdmpft in Gottes Pfad, wer euch bekdmpft; doch iibertretet

nicht; siehe, Gott liebt nicht die Ubertretenden. (Koran 2:190)

Die grundlegenden Grenzen, die nicht {ibertreten werden diirfen, hat
der erste Kalif Abu Bakr gegeniiber Yazid Ibn Abu Sufian, dem Befehlshaber
der nach Norden in die Gegend von Sham (d.h. GroBsyrien) ziehenden Ar-
mee deutlich gemacht:

... und ich weise dich an, (die folgenden) zehn (Befehle) zu befol-

gen: Totet keine Frau, kein Kind, keinen alten Mann; fillt keine

fruchttragenden Bdume; zerstért auch kein (Land oder Haus), das
in Gebrauch ist; totet auch keine Ziege oder Kamel, es sei denn
zum Essen; iberflutet keine Palmen (mit Wasser) und brennt sie

auch nicht nieder ... “10

15 Sayyid Sabiq: Figh Al-Sunnah, Vol. 2, 477-79.
16 Malik Ibn Anas: Al-Muwatta’ (mitgeteilt von Malik nach dem Bericht von Yahya Ibn
Sa’id im Kapitel iiber den Jihad, No. 918).
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Dieses Zitat spiegelt den Geist der Scharia wider und beschreibt als
Norm, dass das Leben derjenigen, die nicht aktiv am Krieg beteiligt sind,
verschont werden soll. Der Schutz gilt auch fiir Tiere und Pflanzen; sie diir-
fen nicht als Teil einer kollektiven Bestrafung dienen.

Aus dem folgt, dass alle Massenvernichtungswaffen aus islamischer
Perspektive nicht akzeptabel sind. Alle chemischen, biologischen und nuk-
learen Waffen sollten ohne Ausnahme weltweit verboten werden. Atom-
waffensperrvertrage allein geniigen nicht, an die bestimmte Linder, die
nicht unterzeichnet haben, nicht gebunden sind. Wenn die Superméchte
nur endlich einsehen wiirden, dass die Menschheit eine sicherere und sau-
berere Erde braucht! Kein Land sollte in der Lage sein, Massenvernich-
tungswaffen oder nicht-konventionelle Waffen zu lagern.

Ich muss deshalb hier Yusuf Al-Qaradawi widersprechen, der in sei-
nem jlingst verdffentlichten Buch duBerte, dass ,die Art der im Kampf be-
nutzten Waffen, ihre Herstellung und die Ausbildung der Soldaten dafiir,
keine Angelegenheit der Religion sei (iiber die sie zu entscheiden hat); das
ist Aufgabe des Verteidigungsministeriums und der Befehlshaber der Streit-
krafte“.1”

Ich glaube, dass Al-Qaradawi aufgrund all dessen in Sorge ist, was mit
Muslimen in der ganzen Welt geschieht, und dass er den Entscheidungstra-
gern in der islamischen Welt Raum schaffen will, MaBnahmen zu beden-
ken, die Angreifer abschrecken wiirden, sie mit Massenvernichtungswaf-
fen anzugreifen. Das ist meine Ansicht nach eine legitime Sorge, doch ist
seine Aussage sehr weit gefasst und kdnnte von den Amtsinhabern miss-
verstanden werden. Andererseits sollten muslimische Gelehrte ihre Beden-
ken hinsichtlich dieser Problematik dufern und dem Militdrapparat keine
freie Hand gewdhren, die Ressourcen der Umma (Gemeinschaft aller Mus-
lime) zu verschwenden, statt sie in die Wiederherstellung einer fiihrenden
islamischen Zivilisation zu investieren.

Wir sollten daran denken, dass der amerikanische Einsatz von Atom-
bomben wahrend des Zweiten Weltkrieges gegen Japan vielfach auf Ableh-
nung gestoBen und oft bedauert worden ist. Das zunehmende 6kologische
Bewusstsein erschwert es den Regierungen, ihre Nuklearprogramme fort-
zusetzen. Es gab weltweite Proteste gegen die franzdsischen Atomtests in
der Region Franzosisch-Polynesien. Obwohl das sicher nicht ausreichend
ist, hat die franzosische Regierung doch anscheinend ein Ende der Atom-
tests zugesagt.

Es sollten aber nicht nur Waffen dieser GroRenordnung verboten wer-
den, sondern auch Antipersonenminen. Es gibt nichts, was die T6tung oder

17 Yusuf Al-Qaradawi: Al-Sunnah Masdar Lil-Ma’rifah, 15.
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Verstiimmelung von Menschen durch diese Minen rechtfertigt. Millionen
von ihnen gibt es auf der ganzen Welt. Nur eine gemeinsame Anstrengung
auf globaler Ebene konnte hier Erleichterung und Hoffnung bringen. Wenn
man fiir das Ende von bewaffneten Konflikten betet, sollte man daran den-
ken, dass das Toten eines Feindes im Krieg kein Selbstzweck ist.

Der Umstand, dass Muslime sich unterschiedlichen Formen der Ag-
gression ausgesetzt sehen, die von ethnischer Sauberung bis zur Diskrimi-
nierung am Arbeitsplatz reichen, sollte von Muslimen nicht als Vorwand
genommen werden, sich ebenso wie ihre Feinde zu verhalten:

O ihr, die ihr glaubt, steht fest in Gerechtigkeit, wenn ihr vor Gott

Zeugen seid, und nicht verfiihre euch Hal8 gegen Leute zur Unge-

rechtigkeit. Seid gerecht, das ist ndher der Gottesfurcht. Und

fiirchtet Gott; siehe, Gott kennt euer Tun. (Koran 5:9)

Viele der Konflikte in der Welt wurden und werden von inhumanen
Ideologien geschiirt, die eine ,Rasse” {iber die andere stellen. Diese Form
eines Sozialdarwinismus wurde von den Nazis zu einem systematischen
Programm entwickelt, um andere Rassen zu vernichten. Die Serben begin-
gen abscheuliche Verbrechen gegen die Menschlichkeit in Bosnien und im
Kosovo, obwohl es hier nur eine ,Rasse“ gibt! Und es ist natiirlich klar,
dass die Muslime dabei aufgrund ihres Glaubens zu Opfern wurden.

Die islamische Weltsicht erlaubt keinerlei negative Werturteile auf-
grund biologischer Unterschiede in Farbe und korperlicher Gestalt. Viel-
mehr sind diese als positive, auf Gott weisende Zeichen zu betrachten:

Und zu seinen Zeichen gehdren die Schopfung der Himmel und

der Erde und die Verschiedenartigkeit eurer Zungen und eurer Far-

ben. Siehe, hierin sind wahrlich Zeichen fiir alle Welt. (Koran

30:22)

Die Unterschiede in der Hautfarbe der Menschen hat diesselbe Funk-

tion wie die Unterschiede bei den Pflanzen und unbelebten Objekten:
Siehst du nicht, dal Gott vom Himmel Wasser herniedersendet?
Und mit ihm holen wir Friichte von mannigfacher Farbe heraus. Und
in den Bergen finden sich weiSe und rote Ziige, bunt an Farbe, und
rabenschwarze; und Menschen, Tiere und Vieh von bunter Farbe.
Und darum fiirchten Gott von seinen Dienern nur die Wissenden.
Siehe, Gott ist mdchtig und verzeihend. (Koran 35:27-28)

Die Wissenden werden die Unterschiede gutheiflen, die Ignoranten
nicht. Es gibt keine verschiedenen Rassen, es gibt nur eine menschliche
»,Rasse“, die sich wie in einem Prisma auffiachert. Die vielen unterschiedli-
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chen Farben und Formen der Blumen bringen uns ja auch nicht dazu, alle
auler einer zu zerstoren. Sie existieren als Gaben und Zeichen Gottes, die
uns helfen, uns an ihn zu erinnern. Und als solche sollten sie bejaht und
bewahrt werden.
Die einzige legitime Unterscheidung im Islam beruht auf moralischen
und nicht auf korperlichen Kriterien:
O ihr Menschen, siehe, wir erschufen euch von einem Mann und
einer Frau und machten euch zu Vilkern und Stimmen, damit ihr
(folgendes) erkennt (und euch nicht gegenseitig verachtet): der am
héchsten Geehrte unter euch vor Allah ist der Gottesfiirchtigste
unter euch; siehe, Gott ist wissend und kundig. (Koran 49:13)

Die Hadithsammlungen enthalten viele Berichte, die einen Geist der
Briiderlichkeit ungeachtet korperlicher Merkmale bekunden. Die Gefdhr-
ten des Propheten zeigen eine Palette von Farben: da gab es Muhammad
den Araber, Suhayb den Romier, Suleiman den Perser und Bilal den Athio-
pier.

Der Islam war von Anfang an pluralistisch in seinen Beziehungen zu
dem ,Anderen”. Dass eine , Andersheit“ aufgrund von Unterschieden in
der Hautfarbe keine Konfliktursache ist, wurde bereits festgestellt. Dariiber
hinaus wird auch eine ,Andersheit“ aufgrund unterschiedlichen Glaubens,
wie im Falle der Juden und Christen, vom Islam toleriert. Toleranz wird im
Koran und in der Sunna in vielen Kontexten hervorgehoben:

Nicht verbietet euch Gott gegen die, die nicht in Sachen des Glau-

bens gegen euch gestritten oder euch aus euern Hiusern getrieben

haben, giitig und gerecht zu sein. Siehe, Gott liebt die gerecht

Handelnden. (Koran 60:8)

Wihrend es anderen Glaubenssystemen und -gemeinschaften nicht ge-
lang, gerecht mit den ,,Anderen” in ihrer Mitte umzugehen, war der Islam
hier erfolgreich. Man konnte in dieser Hinsicht einmal die Geschichte des
,Anderen“ im islamischen Staat mit der des ,Anderen“ in Europa verglei-
chen. Das beste Beispiel wire das Verhiltnis zu den Juden als ,,andere”!

Es gibt verschiedene Mittel und Wege im Islam, um das Leben des
Menschen zu schiitzen. Dariiber hinaus gibt es ein allgemeines Prinzip im
Koran, das das Zufiigen jeglichen Leids verbietet:

. und stiirzt euch nicht mit eigner Hand ins Verderben; und tut

Gutes, denn siehe, Allah liebt die Gutes Tuenden. (Koran 2:195)

Dieser Vers weist auf die Gefahren fiir das Individuum hin, fiir die die-
ses selbst die Verantwortung tragt. Dies betrifft den Konsum von Drogen
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und Alkohol, oder jede andere Aktivitdt, die der natiirlichen Veranlagung
widerspricht, wie die Homosexualitdt. Der Islam gehort zu der Minderheit
(die katholische Kirche verurteilt die Ausiibung aber nicht den Homosexu-
ellen selbst), die die Homosexualitdt verurteilt; einige reformierte Synago-
gen und manche protestantischen Kirchen erlauben die Heirat zwischen
Menschen des gleichen Geschlechts. Im Extremfall wiirde Homosexualitdt
zum Verschwinden der Menschheit fiihren!

Zu diesem diisteren Bild gehdren ebenso der Ehebruch und die ge-
meinsame Benutzung von Nadeln beim Drogengebrauch. Die Zahl der
Menschen, die sich mit AIDS infizieren, wichst stark. Vor diesem Hinter-
grund bietet die islamische Lebensweise ein Sicherheitsventil, das, einmal
akzeptiert, die Menschheit retten konnte.

2. Tiere

Der Islam ermahnt die Muslime zu einem guten Verhalten den Tieren
gegeniiber. Sie sind aufgefordert, Tiere gut zu behandeln und nur zu Nah-
rungszwecken zu toten. Dies muss nach den Regeln der Scharia gesche-
hen. Nur in besonderen Fdllen diirfen ansonsten Tiere getotet werden, z. B.
wenn das Leben von Menschen gefdhrdet ist.

Um ein Tier zu schlachten, muss man einen scharfen Gegenstand be-
nutzen, um dem Tier die Schmerzen der T6tung mit einem stumpfen Ge-
genstand zu ersparen. Nach Shaddad Ibn Aws hat der Prophet [S.A.A.S] ge-
sagt:

,»-.- und fiihrt das Schlachten gut aus; schérft eure Klinge, [auf dass

ihr] dem geschlachteten [Vieh] Erleichterung verschafft. “18

Der Islam hat in der Tat alle Erwartungen {ibertroffen, als die Scharia
forderte, dass die Psyche des Tieres mitberiicksichtigt werden solle. Imam
Ahmad Ibn Hanbal erzdhlt, dass Umar berichtet habe, der Prophet
[S.A.A.S] habe es zwingend erforderlich gehalten, die Klingen zu schérfen
und sie vor (der Sicht der) Tiere zu verbergen. Diese ethische Haltung wird
in einem anderen Zusammenhang bekridftigt. Ibn ’Abbas berichtet, ein
Mann habe ein Schaf am Boden liegen gehabt und vor ihm seine Klinge ge-
schirft; der Prophet [S.A.A.S] sagte zu ihm:

,Madchtest du es gerne zweimal sterben lassen? Warum hast du

deine Klinge nicht geschdrft, bevor du es auf den Boden gelegt

hast?“1°

18 Mitgeteilt durch Muslim.
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Der Schutz der Tiere im Islam gilt auch fiir die Jagd. Das Jagen ist prinzi-
piell erlaubt, aber es gibt Umstinde, wo es verboten sein kann. Ibn
Taymiyyah, der hanbalitische mittelalterliche Gelehrte, sagte, ,die Jagd aus
Notwendigkeit ist erlaubt; zum Vergniigen und Zeitvertreib ist sie verab-
scheuenswiirdig; und wenn Menschen dadurch Unrecht zugefiigt wird, in-
dem etwa ihre Felder und ihr Eigentum beschddigt werden, ist sie verbo-
ten*.20

Man sollte also mit der Jagd sehr verantwortungsvoll umgehen. Die
Jagd sollte nur erfolgen, wenn sie notwendig ist, das heift, um notwendige
Nahrung zu beschaffen, wenn andere Mdoglichkeiten nicht gegeben sind.
Auch sollte die von Amts wegen festgelegten Jagdzeiten eingehalten wer-
den und die Art und Zahl der Tiere, die es erlaubt ist zu jagen, beachtet
werden. Ebenso sollte Jagdgerit, das grofe Schmerzen verursacht, verbo-
ten werden. Dies betrifft z. B. Fallen, die die Beine eines Tieres festhalten
und Schmerzen und Blutverlust verursachen, und das manchmal fiir Tage,
bis der Jager zuriickkehrt!

Die folgende Geschichte illustriert, dass der Prophet [S.A.A.S] keinerlei
nicht notwendiges ,Jagen“ tolerierte. Ibn Mas’ud sagte: ,,Wir waren mit
dem Propheten [S.A.A.S] auf der Reise, als er uns (fiir eine Weile) alleine
lieB; wir sahen einen Vogel mit zwei Kiiken, und wir nahmen uns die Kii-
ken. (Thre Mutter) fing an, ihre Fliigel (protestierend) zu spreizen. Als der
Prophet [S.A.A.S] zurlickkam (und sah, was geschehen war), sagte er: Wer
hat ihr die zwei Kinder geraubt? Gebt sie ihr zuriick!“?!

Man kann die Haltung des Propheten [S.A.A.S] noch viel besser wiirdi-
gen, wenn man die Wahl seiner Worte, so wie in dem Hadith berichtet, be-
riicksichtigt. Statt von Kiiken [farkhiyha], sprach er von Kindern [wala-
dayha], was eine sehr menschliche Perspektive ist.

Man sollte auBerdem das Toten ohne ,gerechtfertigten“ Grund nicht
auf die leichte Schulter nehmen, selbst wenn das Opfer ein sehr kleines
Tier oder ein Vogel ist. ’Abdullah Ibn ’Amr berichtet, der Prophet [S.A.A.S]
habe gesagt:

,Kein Mensch titet einen Spatzen oder (etwas) GrdlBeres unge-

rechtfertigt, ohne dass ihn Gott danach am Tag des Gerichts fragt

(und verantwortlich dafiir macht).“ Es wurde gesagt: O Gesandter

19 Mitgeteilt durch Al-Hakim; er stellte fest, dass dies gemdR der Methodologie von Al-Bu-
khari ein solides Hadith ist.

20 Jbn Taymiyyah: Al-Fatawa, Vol. 4, 619.

21 Mitgeteilt durch Abu Dawud im Kapitel iiber den Jihad, Nr. 2675.
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Gottes! Was ist das Rechte? Er sagte: ,Es ist recht, dass ihr es
schlachtet und esst, nicht dass ihr es képft und wegwerft!“??

Ein anderes Hadith mit derselben Aussage wurde von Ahmad, Al-Nisa’i

und Ibn Habban weitergegeben, nach dem Bericht von Al-Sharid [Mdge
Gott mit ihm zufrieden sein], der sagte: Ich horte den Propheten [S.A.A.S]
sagen:

»Wenn du sinnlos einen Spatzen totest, wird dieser am Tag des Ge-
richts zu Gott eilen und sagen: O Herr! Der und der hat mich zum
Zeitvertreib und nicht zu seinem Nutzen getétet.“

Yusuf Al-Qaradawi kommentierte diese beiden Uberlieferungen folgen-

dermaRen:

22

,Der Rechtsgelehrte [faqih] schliet aus ihnen auf das Verbot der
Totung von Tieren auller zu Nahrungszwecken. Darum hat Imam
Al-Mudhiri beide in sein Buch Al-Targhib wa Al-Tarhib aufgenom-
men, um die Menschen davor zu warnen, Tiere zu schdadigen und
sie auBer fiir Nahrung zu tdten.

Tierschutzorganisationen schlielen daraus, dass es zwingend not-
wendig ist, diese lebenden Wesen zu achten, ihr Leben zu beschiit-
zen und ihnen nichts, auller wenn es notwendig ist, anzutun.

Fiir die Okologen ergibt sich aus diesen beiden Berichten die Not-
wendigkeit, die verschiedenen Bereiche der Umwelt zu schiitzen
und es nicht zuzulassen, dass (destruktiv) mit ihnen umgegangen
wird, was zur sinnlosen Vernichtung und Ausldoschung dieser Be-
reiche fiihren wiirde.

Fiir den Okonomen lenkt das Hadith die Aufmerksamkeit auf die
unbedingte Notwendigkeit, alle Ressourcen zu schiitzen. Sie soll-
ten nicht ohne wirtschaftliche Rentabilitit verschwendet werden.
Wenn man ein essbares Tier totet, ohne es dann auch zu essen, be-
deutet dies einen Verlust eines Teiles der nationalen Ressourcen,
wie gering auch immer.

Der Ethiker erkennt hier die umfassende Natur der islamischen
Ethik. Er sieht wie groB8 in ihr der Verantwortungsbereich gefasst
ist, da er neben den Menschen alle lebenden Wesen, also auch
Tiere und Végel, mit einschlieft. In anderen Uberlieferungen wird
dies sogar auf unbelebte Objekte ausgedehnt.

Mitgeteilt durch Al-Nasa’l, 7/207; und durch Al-Hakim, der feststellte, dass hier eine so-
lide Kette von Uberlieferern vorliegt. Dieser Feststellung stimmten Al-Mundhiri und Al-
Dhahabi zu.
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Dasselbe gilt fiir den Erziehungswissenschaftler, denn die islami-
sche Erziehung hat einen weiten Horizont und geht iiber die rein
religiose Erziehung hinaus, die nach Auffassung vieler Menschen
darauf beschridnkt ist, den Glauben zu erkldren und die Rituale zu
lehren. Es ist vielmehr eine Bildung, die jegliche Aktivitit des
Menschen umfasst, die dieser in seinem Leben praktiziert: spiritu-
ell und materiell, religios und weltlich, individuell und gesell-
schaftlich, theoretisch und praktisch. “*3

Ein anderer Bereich, wo das Jagen von Wildtieren auBer zur Nahrungs-
beschaffung verboten ist, betrifft z.B. die Nutzung ihrer Pelze. Mu‘awiya
[moge Gott mit ihm zufrieden sein] berichtet, dass der Prophet [S.A.A.S]
sagte: ,,,Reitet‘ nicht auf Seide und Tigerfell.“2*

Das Verbot der Nutzung von Seide und Tigerfell, um darauf zu sitzen,
sei es im Sattel oder zu Hause, dient zur Verhinderung eines pompdsen Le-
bensstils. Man kann im Analogieschluss folgern, dass auch das Fell von
Wildkatzen nicht verwendet werden darf. Dies koénnte sich als hilfreiche
Unterstiitzung zum Schutz der gefidhrdeten asiatischen Tiger erweisen, de-
nen, wenn auch aus anderen Griinden, die Ausrottung droht. Viele Men-
schen in Siidostasien und im Fernen Osten glauben an die Wirkung aphro-
disiatischer Mittel, die u. a. ,starken“ Tieren entnommen werden, z.B.
Korperteile von Tigern ... etc.

Dariiber hinaus verbietet der Islam, Tiere als Zielscheiben zu benut-
zen. Ibn ‘Umar kam an einer Gruppe junger Mdnner aus dem Stamm der
Quraisch vorbei, die ihre Pfeile auf einen Vogel abschossen und immer,
wenn sie das Ziel verfehlten, dem Vogeleigner den Pfeil {iberlassen muss-
ten. Als sie Ibn ‘Umar sahen, verschwanden sie schnell. Dieser rief: ,Wer
war das? Er soll verflucht sein! Der Prophet [S.A.A.S] verfluchte diejenigen,
die ein Wesen mit einer Seele zu einer Zielscheibe machten.“?>

Jegliche ungerechtfertigte Totung eines Tieres, sei sie direkt oder indi-
rekt, ist verboten. Eine groBe Strafe erwartet die, die so etwas tun. Ibn
‘Umar berichtet, dass der Prophet [S.A.A.S] sagte:

,Eine Frau hatte eine Katze festgebunden, sie wird ins Hollenfeuer

kommen; sie hat sie weder gefiittert noch ihr gestattet, selbst Fut-

ter zu suchen. “?¢

23 Yusuf Al-Qaradawi: Al-Sunnah Masdaran Lil-Ma’rifah wal-Hadarah; 145-146.
24 Mitgeteilt durch Abu Dawud, Nr. 4129.

25 Mitgeteilt durch Al-Bukhari und Muslim; Al-Lu’lu’ wal-Marjan, Nr. 1279.

26 Mitgeteilt durch Al-Bukhari.
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Das Verbot, Tiere ohne offentlichen oder privaten Nutzen zu tdten,
wurde bereits im Blick auf die Rede Abu Bakrs an die muslimische Armee
erwahnt.

Dariiber hinaus ist es auch verboten, Tiere zu schlagen und sie im Ge-
sicht zu markieren. Jaber {iberliefert einen diesbeziiglichen Hadith.2” Man
sollte andere Markierungsmethoden bei Tieren verwenden, z.B. nichtgif-
tige Farbe etc.

Ebenso ist es verboten, Tiere gegeneinander kdampfen zu lassen. Diese
Praxis kommt ja heutzutage im Zusammenhang mit Geldwetten vor. Ibn
‘Abbas berichtet einen Hadith, in dem der Prophet [S.A.A.S| diese Praxis
verbietet.28

Es ist Ziel der Scharia, den Missbrauch von Tieren zur Unterhaltung
und im Sport zu unterbinden. Selbstverstidndlich kann das Kdmpfen von
Stieren gegeneinander aus einer islamischen Perspektive nicht akzeptiert
werden. Ich finde es widerwdrtig, wenn Sportsender solche ,Sportarten®
iibertragen! Man sollte wirklich {iberdenken, ob die Verletzung von ande-
ren oder der eigenen Person, seien es Menschen (siehe Boxen) oder Tiere,
zum Sport gezdhlt werden sollte.

Um die Tiere zu schiitzen, kiimmert man sich im Islam auch um die
Lasten, die ein Tier, ohne Schaden zu nehmen, tragen kann. Der Prophet
[S.A.A.S] verbot das Reiten auf schwachen Tieren.?° Die Gefdhrten und spa-
tere Generationen handelten nach diesem Hadith. Malik berichtet, dass
‘Umar Ibn Al-Kattab, als er Kalif war, an einem Esel vorbeikam, der
schwere Lehmblocke trug. Er [war der Ansicht, dass die Last zu schwer sei]
und lud zwei Blocke ab. Die Besitzerin des Esels wandte sich an ‘Umar mit
der Frage: ,Hast du etwa die Autoritdt {iber meinen Esel?“ Er antwortete:
»Was denkst du, was ich hier in meiner Stellung gerade tue?“3°

Die Institution des Kalifats, des héchsten exekutiven Amtes im islami-
schen Staat, tragt die Verantwortung fiir das Wohlergehen aller Lebewesen
in ihrem Rechtsbereich. Dies wird aus der Antwort ‘Umar Ibn Al-Khattabs
deutlich. Diese Haltung kommt auch in den Erlassen spidterer Kalifen zum
Ausdruck. Wie Ibn ‘Abd Al-Hakam berichtet, sandte ‘Umar Ibn ‘Abd Al-
'Aziz dem Gouverneur in Agypten einen Brief, in dem er ihn aufforderte,
die Tragelast von Kamelen von 1.000 auf 600 Pfund zu reduzieren.3!

27 Mitgeteilt durch Muslim, Nr. 2117.

28 Mitgeteilt durch Abu Dawud, Nr. 2562.

29 Mitgeteilt durch Abu Dawud, Nr. 2548; Ahmad, 4: 180, 181; und /bn Hibban, 545.
30 Al-Qaradawi, 295.

31 Ebd., 296.
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Nicht nur ist es verboten, Tieren korperlichen Schmerz zuzufiigen,
sondern auch, sie zu beleidigen und zu verfluchen. Al-Nawawi hat in sei-
ner beriihmten, nach Sachgebieten eingeteilten Hadithsammlung Riyad Al-
Salihin ein Kapitel mit dem Titel ,Das Verbot des Verfluchens einer
menschlichen Person oder eines Tieres“. Er teilt ein Hadith mit, das auf ei-
nem Bericht von 'Imran Ibn Al-Hasin beruht, der gesagt hat:

Der Gesandte Gottes [S.A.A.S] reiste einmal [mit einer Gruppe von

Geféhrten, darunter] eine Frau, die zu den Ansar (Helfern, d. h. die

Frau stammt aus Medina, Anm. d. U.) gehérte und auf einem Ka-

mel ritt. [Anscheind hatte sie plotzlich Schwierigkeiten, ihr Kamel

zu lenken]. Sie wurde &rgerlich und verfluchte das Kamel! Der Ge-
sandte Gottes horte das und sagte: ,Jetzt, da es verflucht ist, nimm
ihm die Last ab und lass es [frei laufen]. “

‘Imran sagte: ,Ich habe es noch vor Augen, wie es iiberall zwi-

schen den Leuten herumlief und es keiner beachtete. “33

Eines der einzigartigen Merkmale der Scharia ist die besondere Weise,
wie freiwillige Almosen [sadaqah] verteilt werden. Es wurde festgestellt,
dass sie gegeben werden konnen, um ,,die Notleidenden unter den Dienern
Gottes zu retten und die Lebewesen, die Gott uns anvertraut hat, damit wir
fiir sie Sorge tragen“.33 Diese Ansicht vertritt auch Ibn Taymiyyah, der sagte,
»gut zu Tieren zu sein ist eine Weise, Gott zu dienen [‘/badah]“.3*

Das ist alles auf einer Linie mit dem Hadith des Propheten [S.A.A.S]:
»|Die Sorge um]| jedes lebende Wesen wird belohnt werden.“ Die rechts-
wissenschaftlichen Biicher enthalten zahlreiche Erorterungen iiber den
sorgenden Umgang mit den Tieren. Das sollte uns nicht {iberraschen,
wenn wir uns vergegenwartigen, dass Suleiman [Friede sei auf ihm], einer
der Propheten des Islams (d.h. der biblische Salomo [Anm. d. U.]) die
Marschrichtung seiner Armee gedndert hat, um Ameisen nicht zu verlet-
zen:

,-.- DIs, als sie zum Ameisental gelangten, eine Ameise sprach: ,0O

ihr Ameisen, gehet hinein in eure Wohnungen, auf dal8 euch nicht

Salomo und seine Heerscharen zermalmen, ohne dal§ sie’s wissen.*

Da ldchelte er iiber ihre Worte und sprach: ,Mein Herr, treibe mich

an, deiner Gnade zu danken, mit der du mich und meine Eltern be-

32 Mitgeteilt durch Muslim, Nr. 2595.

33 Isma’il Al-Hasani: Nazariyyat Al-Maqasid 'Ind Al-Imam Muhammad Ibn ‘Ashur (IIIT:
Herndon, 1995), 142.

34 Ahmad Nawfal et al.: Al-Thaqafah Al-Islamiyyah, 85.
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gnadet hast, und rechtschaffen zu handeln nach deinem Wohlgefal-
len. Und fiihre mich ein in deine Barmherzigkeit zu deinen recht-
schaffenen Dienern.‘“ (Koran 27:18-19)

So hat all die GroRe des Konigtums und die damit verbundene Macht,
die dem Propheten Suleiman gegeben war, ihn nicht gehindert, auf die
Ameisen zu achten. Diese Haltung den Ameisen gegeniiber wird auch in
einem Hadith bestdtigt, das von Abu Dawud berichtet wird, mit einer gu-
ten Uberlieferungskette, wonach Ibn ‘Abbas berichtete, dass der Prophet
[S.A.A.S] die Totung von vier Tierarten verboten hat: ,Die Ameise, die
Biene, der Wiedehopf und der Sperber.“

Die Geschichte von Nuh (Noah) und der Flut ist eine weitere Bestati-
gung eines groBtmoglichen Bestrebens, jegliche Gattung vor der Auslo-
schung zu bewahren. Gott befahl ihm ein Paar von jeder Art in die Arche
Zu bringen:

... Wir sprachen: , Bringt von allem ein Pdrchen hinein ... “

(Koran 11:40)

Wenn ein Tier jedoch eine Gefahr darstellt oder Schaden verursachen
kann, ist es erlaubt, es zu toten. Die Hadithsammlungen von Al-Bukhari
und Muslim enthalten den Bericht von ‘A’ishah, wonach der Prophet
[S.A.A.S] gesagt hat:

Fiinf Tierarten, die alle schiddlich sind, diirfen im Haram getitet

werden: die Krdhe, der Milan, die Maus, und ein Hund, der Men-

schen (ohne provoziert worden zu sein) beil3t. “

Gébe es den durch sie verursachten aktuellen oder voraussichtlichen
Schaden nicht, wére es auch nicht erlaubt, diese Tiere zu téten, seien sie
Nagetiere, Insekten oder Vogel. Diese Auffassung wird durch ein anderes
Hadith des Propheten [S.A.A.S] bestétigt, der gesagt hat:

,Waren die Hunde nicht eine Gemeinschaft wie alle Gemeinschaf-

ten, hdtte ich befohlen, sie [alle] zu téten. Darum tétet die Wilden

und die Schwarzen unter ihnen. “3¢

Der Hinweis darauf, dass Tiere in Gemeinschaften leben, steht auch im
Koran:
Kein Getier gibt's auf der Erde und keinen Vogel, der mit seinen

35 Mitgeteilt von Muslim, 7:44.
36 Abu Dawud, Nr. 2845; Al-Tirmidhi, Nr. 1489; Al-Nassa’l, Nr. 4285; und Ibn Majah,
Nr. 3204.
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Schwingen fliegt, die nicht waren Vélker gleich euch ... (Koran 6:38)
Das Hadith, das erlaubt, dass die besagten fiinf Tierarten im Haram ge-
totet werden diirfen, zeigt, dass die urspriingliche Haltung gegeniiber dem
Haram, dem heiligen Bezirk in Mekka, das Ziel hat, jegliches Téten zu un-
terbinden, auch das Jagen durch die Pilger. Auch das Bdumefillen ist im
Haram verboten. Der Haram konnte als das erste ,Naturschutzgebiet” in
der Geschichte der Menschheit bezeichnet werden. Um die Heiligkeit des
auf gottlichen Befehl eingerichteten Harams zu unterstreichen, wurde jede
Ubertretung bestraft.
O ihr, die ihr glaubt, totet nicht das Wild, wéhrend ihr auf der Pil-
gerfahrt seid. Und wer es von euch vorsdtzlich totet, der soll es er-
setzen durch ein Gleiches an Vieh nach dem Spruch von zwei red-
lichen Ménnern unter euch, und es soll als Opfer nach der Kaaba
gebracht werden. Oder die Siihne sei die Speisung von zwei Ar-
men, oder als Ersatz dafiir faste er, damit er das Unheil seiner Tat
schmecke. Es vergibt Gott, was vergangen; wer es aber wieder tut,
an dem nimmt Gott Rache dafiir. Und Gott ist méchtig und ein R&-
cher. (Koran 5:98)

Die Ziele der islamischen Scharia

Die allgemein anerkannten Hauptziele (magasid) der Scharia, in der
Geschichte bis zur Gegenwart, sind fiinf an der Zahl: Schutz der Religion,
von Leben, Geist, Nachkommenschaft und Eigentum. Scheich Muhammad
Al-Tahir Ibn ‘Ashur (gest. 1973) fiigte den urspriinglich fiinf Zielen noch
zwei hinzu: Gleichheit und Freiheit.3”

In diesem Aufsatz wird die feste Uberzeugung vertreten, dass der
Schutz der Umwelt ein Hauptziel der Scharia ist. Ich fiige damit der Scharia
kein neues Ziel hinzu, ich entdecke nur ein neues. Wenn wir die fiinf ur-
spriinglichen Ziele betrachten, erkennen wir, dass der Schutz der Umwelt
ein Hauptziel ist. Denn wenn die Umweltsituation sich weiterhin stark ver-
schlechtert, wird es letztlich kein Leben, kein Eigentum und keine Religion
mehr geben. Die Umwelt umfasst die anderen Ziele der Scharia.

Die Zerstérung der Umwelt hindert den Menschen daran, seine Rolle
als Statthalter auf Erden zu erfiillen. Die Existenz der Menschheit als sol-
cher steht hier auf dem Spiel. Eine iibermdBige Umweltverschmutzung
kann zu Sterilitdt, Missbildungen, Fehlgeburten und chronischen Krank-

37 Isma’il Al-Hasani: Nazariyyat Al-Mqasid ‘ind Al-Imam Muhammad Al-tahir Ibn ‘Ashur,
16.
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heiten fiihren.

Was den Schutz des Geistes oder Verstandes betrifft, so konnen die
hochgradig verschmutzten Stddte, in denen man die Sonne tagelang nicht
sieht, starke Depressionen verursachen, die die Fahigkeit der Menschen zu
rationalem Denken beeintrichtigen. Ebenso kénnen bestimmte Strahlun-
gen das Gehirn schéddigen.

Auch das Bestreben, das Eigentum zu schiitzen, wird unter den Bedin-
gungen einer starken Umweltverschmutzung vergeblich sein. Viele Fliisse
und Seen sind bereits tot, ohne Wasserlebewesen. Das ist die direkte Folge
des sauren Regens, der auch die Wilder zerstort. Diese Wilder und Gewds-
ser sind der natiirliche Lebensraum vieler Arten von Lebewesen. Ihr Tod
bedeutet die mogliche Ausloschung der Zeichen, die auf Gott weisen.

Eine Anerkennung des Umweltschutzes als eines der Hauptziele der
Scharia kann hoffentlich zur Weiterentwicklung eines neuen Modells einer
islamischen Zivilisation beitragen, die eine Alternative zum bereits existie-
renden westlichen Modell, der Hauptursache fiir die Umweltverschmut-
zung, ware.

Wenn sie dieser Position zustimmen, ist es fiir die islamischen Regie-
rungen zwingend notwendig, Gesetze zum Umweltschutz zu verabschie-
den und sie umzusetzen.

Schlussbemerkung

Dieser Aufsatz ist der bescheidene Versuch aufzuzeigen, dass die isla-
mische Weltsicht wirklich umfassend ist und dass sie sich an die neuen
Herausforderungen, denen sich die Menschheit gegeniiber sieht, anpassen
und ihnen begegnen kann. Die islamische Position wird hier als eine via
media dargestellt im Vergleich zu anderen extremen Positionen hinsicht-
lich der Umweltproblematik. Und schlieflich sind, wie bei jedem anderen
Problem, dem sich die muslimische Umma gegeniibersieht, der Koran und
die Sunna zu befragen. Alles in allem bleibt zu hoffen, dass die Thematik
neben anderen Themen in den Biichern der Rechtswissenschaft ihren
rechten Platz finden wird. Wir kénnen es uns nicht leisten, gleichgiiltig zu
bleiben oder die Haltung einzunehmen, Umweltfragen seien der islami-
schen Weltsicht fremd.

Ubersetzung aus dem Englischen: Dr. Wolfgang Neumann
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