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IM NAMEN GOTTES, DES BARMHERZIGEN,ALLERBARMENDEN

MOSLEMISCHE REVUE

3. Jahrgang Juli-Oktober 1926 Heft 3 u. 4

General Kamaluddin Sami Pascha iiber
den Islam

M Dienstag, den 4. Mai hatten einige von unseren hiesigen

Mcslems eine Audienz bei seiner Excellenz, dem Tiirkischen Bot-
schafter, General Kamaluddin Sami Pascha. Bei dieser Gelegenheit
lieB sich der Herr Botschafter in héochst bedeutsamer Weise iiber
den Islam aus, den von gestern und den von ynorgen. Seine Gedan-
kengidnge haben ein so hohes allgemeines Interesse und sind von
einem so modernen, freien und weitschauenden Geiste getragen,
daB wir hocherfreut sind, unseren Lesern davon ausfiithrlicher Kennt-
nis geben zu diirfen. Nicht verschwiegen sei, daB der Botschafter
in vollig frei beherrschter deutscher Sprache redete.

Entscheidend, auch vom religiésen Standpunkte aus, so begann
Excellenz Kamaluddin Sami Pascha, ist nicht, was der Menschi
glaubt, sondern was er ist, und ob er ein guter Mensch ist. , Beson-
ders der Islam legt allein darauf den eigentlichen Wert. Um gut
zu sein, dazu aber gehort bei Lichte betrachtet, noch einiges ‘mebhr,
als man gemeinhin annimmt. Es gehort dazu einmal Freiheit und
zum andern titige Arbeit. Die Freiheit ist nétig, damit man unge-
hindert von &uBierem Druck titig sein kann. Die Titigkeit dient,
um Wohlfahrt und Wohlstand der Menschen zu begriinden und zu
sichern. Wohlfahrt und Wohlstand werden uns von Gott allein als
Segen werktitiger Arbeit zuteil. Verwerflich deshalb eine Reli-
gion, die behauptet, daB Beten allein genug sei; nein, nur wer
sich selbst hilft, wer arbeitet und leistet, dem hilft Gott. Der Wohi-
stand ist aber nicht nur die Wirkung eines rechtschaffenen und
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arbeitsamen Lebens, sondern ist auch ein Quell fiir die allgemeine
Moralitit jedes Volkes. Denn nur wer selbst Werte schafft, kann
der Gesellschaft etwas geben, kann Wohltitigkeit iitben und die
Menschheit kulturell fordern. Je héher der Wohlstand, desto gerin-
ger die Zahl der Verbrechen.

Fxcellenz Kamaluddin Sami Pascha ging dann noch einmal auf
seinen Grundgedanken zuriick, daB nicht was man glaubt, sondern
wie man handelt, von entscheidender Wichtigkeit sei. Fiir den
Moslem ist es an sich ganz gleich, weiche religidsen Ueberzeugungen
ein Anderer hat, ob er sich zum Judentum, zum Christentum, zum
Buddhismus bekennt. Fiir den Moslem ist dies schon deshalb un-
wichtig, weil der Islam ja alle heiligen Biicher der Menschheit,
die je geoffenbart wurden, als Gottes Wort anerkennt. Erst recht
keinen Unterschied aber macht der wahre Moslem zwischen den
einzelnen moslemischen Sekten, Er fragt garnicht darnach, welcher
Sekie incerhalb des Islam der einzelne Glaubige angehort, und ob
er iitberhaupt einer solchen angehdrt. Damit ging Excellenz Kama-
luddin Sami Pascha iiber auf das Thema: Die Einigkeit im ‘Islam
und die Einigkeit durch den Islam. Im Islam selbst miilte man
iiber das ganze Sektenwesen hinweggehen. Wir alle sind Moslems.
Wir haben dreierlei: Gott, den Propheten und den Quran. Das
geniigt. Der Glaube an diese drei Punkte verbindet uns. Alles
andere trennt und mufB abgelehnt werden. Zwischen der urspriing-
lichen Offenbarung, die der Quran enthilt, und uns Heutigen hat
sich ein Wust von Interpretationen und Aberglauben erhoben. Die-
sen Berg gilt es abzutragen. Man mufBl zuriickgehen auf den Boden
des Qurans selbst, der den Moslems den kiirzesten Weg zum igemein-
samen Ziel aller Religionen zu zeigen scheint. GewiB sind die
groBen islamischen Weisen, nach denen sich viele der Sekten be-
nennen, vorziigliche Moslems und hervorragende Denker gewesen.
Nicht sie sind schuld an der inneren Zersplitterung des islams, sondern
ihre kleinen Anhinger und Schiiler. Das Volk hért lieber allerlei
Mirchen iiber die letzten Dinge als das Bekenntnis, dal unserem
Wissen hier Grenzen gesetzt sind. Und auf diese Mairchen, die
nichts mit dem Quran zu tun haben, geht alles zuriick, was den
Islam verunreinigt. Wir miissen eine Reinigung vornehmen, und zwar
im Interesse unserer Religion selbst. Denn nur ein reiner, unaber-
gliubischer Islam hat ein Anrecht, von der zivilisierten Welt gekannt,
geachtet und verstanden zu werden. Wer einer solchen Reinigung
widerstrebt, wer sich zu Sekten und Untersekten bekennt, der
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ist ein Schrittmacher der Geringschitzung, welche der Islam so
lange in der iibrigen Welt erfahren hat.

Soviel iiber die Finigkeit im Islam. Was nun die Einigung
der moslemischen Nationen durch den Islam angeht, so ist zwar «die
Einigkeit aller V6lker héochstes Ziel des Islam. Aber unmittelbar
kann die Religion heute sehr wenig in dieser Richtung tun. Ja die
Religion muB sich durchaus von Politik fernhalten. Auf die Dauer
ist es fiir die Religion selbst die schlechteste Politik, sich mit der
Politik einzulassen. Wenn die Religion tolerante, freigesinnte und
werktitic gute Menschen erzieht, tut sie alles, was sie fiir das
Heil der Vélker zu tun vermag. ‘Gerade heute muB sie sich
darauf beschrinken. Und es ist das auch genug. '

Die Ausfithrungen des hervorragenden tiirkischen Staatsmannes
werden uns ermutigen, noch entschlossener in-unserer eigenen Arbeit
auf dem Wege fortzuschreiten, den wir mit der Zeit immer ibe-
wuliter gewonnen haben. Wir halten uns jedem Streit fern, wirken
fiir Einigkeit, leisten unsere Arbeit und sind dankbar, der mosle-
mischen Gesamtsache dienen zu diirfen, indem wir die Pforten
unserer Moschee jedem o6ffunen, der sie betreten will, und indem
wir einem modernen, mit den heutigen Wissenschaften vertriglichen,
zivilisaticns- und kulturfreudigen Islam das Wort reden. Wenn
unsere Aufsétze durch viele Blitter in der ganzen Welt gehen,
sofern diese Blitter islamischen Interessen dienen, wenn sie ins
Englische, Holldndische, Indische, Arabische, Serbische iibersetzt
werden, so beweist uns das, da wir mit unseren Anschauungen nicht
allein stehen. Und dieses stolze Gefithl durften wir auch haben,
als wir die tiirkische Botschaft reich beschenkt mit gedanklichen,
Anregungen und wesentlichen Perspektiven verlieBen.

— e

Die Ahmadiabewegung.

Von F. K. Khan Durrani
I.

DER REFORMATOR.

DIE Ahmadiabewegung hat nur ein einziges Ziel. Sie setzt es sich

zur Aufgabe, den Islam auszubreiten und ihn gegen diz Angriffe
anderer Bekenntnisse zu verteidigen. Gegriindet wurde sie seinerzeit
im Geiste des Heiligen Quran und im Quran findet sie auch ihre
Sanktion. HeiBt es doch: ,,Und unter euch sollte eine Gemeinschaft
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sein, die zum Guten anregt und einschirft, was recht ist wnd
das Unrecht verbietet® (3:103). Nun wohl, diese und nur diese
Absichien sind es, welche die Anhidnger der Ahmadiabewegung mit-
einander verbinden. Die Ahmadiabewegung ist also weder eine neue
Religio 1 noch eine Sekte innerhalb unserer Religion, und die Redens-
art ,,den Ahmadianismus predigen hat {iberhaupt keinen Sinn, es
sei denn, daB darunter die Aufforderung an die ganze moslemische
Welt verstanden wiirde, sich der Notwendigkeit zur Weiterverbreitung
des Islam bewuBt zu werden. Tatsichlich gibt es keinen Ahmadia-
nismus, der nicht Predigt des Islam wire. Ahmadianismus und
,den Islam predigen® sind also zwei Ausdriicke gleichen Sinnes.
Das groBe Ziel der Ahmadiabewegung aber ist und bleibt fiir alle
Zeiten, Muhammad und den Islam aller Welt im rechten Lichte zu
zeigen. Dagegen handelt es sich bei der Ahmadiabewegung nirgends
darum, die Gedankenwelt eines besonderen Reformators oder die
Ideen einer bestimmten Schule innerhalb des Islam zu propagiere.
Die Ahmadiabewegung als solche ist auch garnichts so unerhort
Neues innerhalb der Geschichte des Islam, und ihr Bestehen kann
keine sonderliche Ueberraschung fiir diejenigen bedeuten, die iiber
die intellektuellen und geistigen Stromungen innerhalb des Islam
hinlinglich informiert sind. Der Islam ist nimlich ein lebendiger
Glaube, und als einen Beweis seines nimmer versiegenden Lebens
und seiner inneren Kraft bringt er dann und wann aus seinemt
Schofc Mianner hervor, deren Verbindung mit Gott kein nur bild-
licher Ausdruck sondern wortlich zu nehmen ist. Es sind dies Manner,
die den Glauben aufs Tiefste durchempfunden haben, Minner, die
durchs Feuer geschritten und wie lauteres Gold so strahlend aus
jeder Priifung hervorgegangen sind, Minner auch, deren Wesen
durch und durch von ‘Wahrheit erfilllt war und die, von ihrer
Wahrheit allein bewegt, mit dem Ansehen und der Macht alter
Prcpheten sprachen. Wie aber kam es, daB der Islam nie aufgehort
hat, aus seinen Reihen Personlichkeiten von solcher Gottesnihe 21;1‘
zeugen? Die Griinde liegen in einer Eigenschaft, die den Islam vor
allen anderen Religionen ausgezeichnet. Der Islam hat keine Kirche
aufgerichtet. Er hat keine Prop aganda geschaffen, um seine
Lehren aller Welt aufzudring:n und das Volk zu zwingen, nach Sitten
zu leben, mit denen es innerlich nicht iibereinstimmt, Wihrend das
christliche Furopa seine Moral und sein religioses Leben durch
Kirchen und Priester regelte, die das Volk beherrschten, hat der
Islam jedem einzelnen Gldubigen die innere Freiheit gelassen.
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,,Es gibt keinen Zwang in der Religion‘ (2:256), sagt der Heilige
Quran. Und wirklich, im Islam findet man kein ,,Du sollst* und
,,Du sollst nicht®. Sondern seine Stirke liegt in einer unmittelbaren
personlichen Aufforderung, in einem ganz individuellen Ruf, den er
an ‘den Geist des einzelnen Menschen ergehen lidsst. Der Quran
zeigt seinem Anhinger den Weg, er fithrt ihm seine Griinde vor
und fordert ihn auf, selbst zu forschen und fiir sich ‘selbst zu
denken. Dann aber iiberliBt er es dem Individuum, wie es seine
Entscheidungen treffen will. Nun, und diese Freiheit des Einzel-
menschen in Sachen des Glaubens und des Handelns, dieser erhabene,
zugleich praktische und tief geistige Standpunkt ist es, der die
Basis abgibt fiir das Aufkommen jener hervorragenden Geister, welche
dem Geistesleben der moslemischen Vélker immer und immer wieder
neue Richtlinien gewiesen haben.

Die Zeit verdndert sich, und wir verdndern uns mlt ihr. Das
menschliche Denken ist in bestindiger Verwandlung begriffen,
Sprachen und Dialekte, welche einst in aller Ueppigkeit bliihten,
sterben aus und geben neuen Raum. Bilder und Gleichnisse, welche
die Fantasie vergangener Geschlechter entziickten, bedeuten spiteren
nichts mehr. Bei alle dem bleibt es unzweifelhaft wahr: Es ist
eines der grundlegendsten Charaktermerkmale des Heiligen Quran,
daB er in einer Sprache und in Ausdrucksformen verfaBt ist, welche
seinem Ruf durch alle Zeiten die Kraft sichern. Aber auch die
ewige Wahrheit muB immer von neuem wiederentdeckt, sie muB
immer und immer wieder neu erlebt werden. Stevenson sagt in
einer seiner Abhandlungen: zwei sind erforderlich. wenn von Wahr-
heit die Rede sein soll; einer, der sie spricht, und der andere,
der sie versteht. Der Quran ist ein unvergleichliches Buch! Aber nur
wenn unsere Herzen darauf abgestimmt sind, seinen Ruf zu ver-
nehmen, nur wenn unsere sittliche und geistige Entwicklung so
verliuft, daB wir fihig sind, die Botschaft, die es enthalt, zu
verstehen und zu begreifen, werden wir die Wahrheit erkennen, der
wir da von Angesicht zu Angesicht gegeniiber stehen. Ist das dagegen
nicht der Fall, dann wrd der Heilige Quran mit all seiner wunder-
vollen Beredsamkeit und Klarheit uns ein versiegeltes Buch bleiben.
Mithin: wenn eine Religion lebensfihig sein soll, so muB ihre
Botschaft immer von neuem wiederentdeckt werden, die Wahr-
heit, die sie enthilt, muB immer und immer wieder lebendig ver-
korpert werden. Und der Beweis ihres Lebendigseins besteht darin,
daB sie diejenigen Personlichkeiten aus ihrem SchoBe hervorbringt,
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die die alte Lehre in einer der Zeit gemiBen Weise neu lehren
und neu leben.

Der Islam aber hat sein Lebendigsein, seine innerlich erneuernde
Kraft bewiesen — viel 6fter als sich zur Darstellung bringen IiBt.
Der Heilige Prophet Muhammad sagt: ,,Gott wird am Anfang jeden
Jahrhunderts unter diesem Volke (den Moslems) einen auser-
wihlen, der fiir sie ihren Glauben erneuern wird! Dies sind die
Reformatorer des Islam, die Mahdis, die Mujaddids. Es gibt Un-
wissende, welche behaupten, der Islam sei starr, er habe keine
Anpassungskraft fiir den Wechsel der Zeiten und der Verhiltnisse.
Wie wenig kennen sie die Lebensfihigkeit und Lebenskraft des
Islam! GewiB, es gibt nichts im Islam, was eine Revision oder
Reinigung noétig hitte. Das sei mit aller Deutlichkeit betont. Die
Wahrheiten des Islam sind ewige Wahrheiten, sie thronen unver-
sehrbar iiber dem Wechsel der Schicksale, Zeiten und Landbreiten
ganz wie die Naturgesetze. Wie kann man also den Islam dndern
wollen, wenn das héchste Ideal, das er seiner Anhingerschaft vor
Augen stellt, nichts anderes ist als angespannte Tatigkeit und Treue
zur Natur? Der Heilige Quran sagt deshalb mit Recht: ,Erhebe
dein Antlitz zur Gottesfurcht in der rechten Weise. — Die Natur,
von Allah gemacht, in die er den Menschen hineingeschaffen hat,
da gibt es keinen Wandel in Allahs Schopfung. Dies ist die
rechte Religion® (30:30). Die einzige Modernisierung, die méglich,
praktisch und niitzlich ist, besteht deshalb darin, daB die ewigen
NWahrheiten in Riicksicht auf die veridnderten Zeitbedingungen aus-
gelegt werden. Oder besser gesagt, miissen sie in derjenigen Sprech-
und Denkweise unter die Menschen gebracht werden, welche die
Zeit versteht, Eine solche Auslegung und Anpassung an die Sprache
der Zeit kann aber nicht den Hinden irgend eines Beliebigen anver-
traut werden, ja nicht einmal den Gelehrten und Philosophen einer
Periode. Denn zwar haben Gelehrte und Philosophen 'ohne Frage
ihre volle Berechtigung. Und der Heilige Prophet hat es klar aus-
gesprochen: ,,Die Gelehrten unter meinem Volke sind wie die Pro-
pheten Israels.“ Aber die geeigneten Personlichkeiten fiir das groBie
Werk der Ausdeutung und Wiederverjiingung der Religion sind
einzig die gottlich berufenen Reformatoren (Muhaddasin, Mudjad-
dadin). Denn das ist ihr Besonderes: sie entnehmen ihr Licht
nicht vom Geist allein. Sondern ihr menschlicher Verstand wird
bestindig wunterstiitzt durch die Offenbarung und die ‘direkte Ver-
bindung mit Gott, der die Quelle aller letzten Wahrheiten ist.
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Es ist aber nicht nur der Wechsel der Zeiten und der duBeren
Lebensbedingungen, der die Wiederauslegung der wuralten Lehren
notwendig macht. Sondern daneben wirkt doch auch ein psycho-
logischer Grund. Wir selbst werden nimlich miide, wenn wir immer
die selben Worte vernehmen. Die Wiederholung schlifert unser
Gedichtnis ein. Und die Botschaft, die einst, als sie von den
Lippen des Meisters kam, unsere Herzen hoher schlagen lieB, sinkt
fiir unser ermiidetes Ohr zur leeren Litanei herab. SchlieBlich gerit
die Stimme des Herren, gerdt sogar das Rollen Seines Donners,
das die Menschheit aus ihrer Letargie aufschrecken sollte, in Ver-
gessenheit. Worte, die klangen, Worte, die glithten und wie Fackeln
leuchteten, haben aufgehort, uns zu begeistern. Die Botschaft zwar
ist 'da, aber unsere Augen haben ihr Sehvermégen verloren. Wit
sind es, die nicht mehr fassen, was doch vor wuns steht. Das ist
der rechte Augenblick fiir den Reformator. Seine Mission ist es,
der Religion neues Leben einzuhauchen. Und nachdem er die Wahr-
heit des alten Glauben tief innerlich erfahren, erprobt mnd neuw
entdeckt hat, fl6Bt er auch seinen Zeitgenossen wieden frische
Glaubenskraft ein. Es ist fiir uns bei alledem sehr schwer, uns
in das Zentralerlebnis eines solchen Reformators hineinzuversetzen.
Denn die innere Erfahrung jener Minner ist so ungewdhnlich, daB
iiberhaupt nur derjenige sie wirklich verstehen kann, der selbst
dhnliche Erfahrungen, ob auch vielleicht in abgeminderter Form,
gehabt hat. So kann man von diesen Zustinden eigentlich auch nur
durch das Mittel der Allegorie reden, weil ja die Welt der objek-
tiven Dinge nichts bietet, was jenes iiberirdische Phinomen allgemein
verstindlich machen koénnte. Mirza Ghulam Ahmad, der Begriinder
der Ahmadiabewegung, beschreibt eine seiner Visionen folgender-
maBen: ,Ich sah, daB ich Gott war. Die Wahrzeichen der Gottheit
standen ringsumher, Ich war nicht mehr ich. Mein eigenes Wesen
ward zerstort, und Gott war iiber allen. Der Sufi des Islam
bezeichnet diesen Zustand als ,,Fana fi’llah* d. h. so viel wie ,sein
eigenes Wesen in Gott verlieren.* Weit unter ihm liegt nun die
Welt, und ihre guten Dinge haben nicht lianger irgend eine Anzieh-
ung fiir ihn, Diejenigen, welche zu dieser Stufe geistiger Entwicklung
gelangen, leben von nun ab nur noch fiir Gott allein. Und einzig
von der Macht der Wahrheit bewegt, reden sie zu ihren Mitmenschen.
Die alte Botschait tont in ihrer Stimme wieder, durchbebt von der Gewalt
eigenster Erfahrung. Bei ihren Worten fallen Schleier von den Augen
der Menschen, und die fithlos Gewordenen erwachen wieder zum Leben
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Der Islam hat das Erscheinen von vielen solchen Minnern
bezeugt. Ja es gibt kein Land in der moslemischen Welt und
kein Jahrhundert in der Geschichte des Islam, das nicht auf eine
Anzahl solcher heiligen Gestalten hinweisen kann. Sie waren jeder-
zeit die lebendigen Zeugen der Macht und Wahrheit des Islam. So
muB auch jeder, der den Geist und den Genius dieser wunderbaren
Religion kennen zu lernen wiinscht, sich mdéglichst unmittelbar zu
jenen groBen Glaubensleuchten herantasten. Ihre geistigen Gaben
und ihre Gedankenfiille haben die religitse Literatur des Islam zu
der reichsten in der ganzen Welt gemacht. Aber wie will man
von diesen Schitzen dem des Arabischen Unkundigen eine Vor-
stellung geben? Uebersetzungen orientalischer Gedanken in euro-
paische Sprache sind von vornherein schon sehr schwierig, wenn
nicht gar in einem héchsten Sinne unmoglich. Wie viele Ueber-
setzungen aber auch bisher unternommen worden sind, immer handelte
es sich doch nur um die Arbeit von Philologen, Minnern also,
denen es an der Begeisterung des Propheten und an der Fantasie
des Dichters fehlte. Ja, oft konnte es nach der Art ihres Argumen-
tierens geradezu scheinen, als glaubten sie weder an Gott noch an
die Menschheit, weder an den Genius noch an die Schépferkraft;
und nur der Ruhm wire ihnen etwas, den sie fiir ihre eigenen
Werke beanspruchten, Ganz ebenso entbehren nun aber auch ihre
Schilderungen des Islam und der Fiihrer des Islam aller inneren
Wahrheit. Bei diesem Zustand der Dinge soll es das Ziel der
,,Moslemischen Revue‘ sein, neben der moslemischen Botschaft selbst,
die es der westlichen Welt im rechten Lichte zu zeigen gilt, auch
moglichst oft das Leben und Wirken der grofen Minner des Islam
zu beleuchten. Mirza Ghulam Ahmad war unter den moslemischen
Glaubenshelden der grofiten einer. Sein ganzes Leben war dem
Dienste der moslemischen Sache geweiht. Und indem wir von ihm
reden, wichst sich unsere Studie zugleich aus zur Darstellung der
grofen Stromung, die von ihm ausging.

IL.
DAS 19. JAHRHUNDERT

Wenn man die wahre Bedeutung Mirza Ghulam Ahmads und
seines Werkes verstehen will, muBl man sich die Stellung der Religion
im 19. Jahrhundert vergegenwirtigen und zwar besonders mit Bezug
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auf Indien. Innerhalb der ersten Hilfte dieses Jahrhunderts wurde
die Eroberung Indiens durch England vollendet. Innerhalb der
zweiten Hilfte machten sich die Resultate dieser Tatsache bemerklich.
Denn nach dem grofien Aufstand hiuften sich seitens der Eroberer
erbarmungslose MaBnahmen, die getroffen wurden, um den Geist
des Widerstandes 'zu brechen und die Gemiiter des Volkes mit
Schrecken zu erfiillen. Darauf folgte die vollige Entwaffnung des
Landes und brachte den ProzeB der materiellen Versklavung zum
AbschluB; Hand in Hand damit ging die geistige Versklavung.
Gegen diese moralische und geistige Versklavung aber erhob sich
eines Tages die emporte Seele des Ostens. Es geschah in der
Personlichkeit Mirza Ghulam Ahmads. &

Zwei geistige Streitmichte sehen wir im 19. Jahrhundert in
Indien am Werke: das Christentum und den Skeptizismus. Eine
seltsame Vereinigung allerdings, wenn wir an die Geschichte des
Skeptizismus in Europa selbst denken! Aber wenn das Feld groB
genug ist, so haben selbst zwei so gegensitzliche, zwei so grund-
satzlich im Kampfe gegeneinander stehende Michte wie Christentum
und Skeptizismus freien Spielraum fiir ihre Arbeit. Und Indien ist
ein riesengroBes Land, Indien mit seiner unendlichen Ausdehnung,
seiner ungeheuren Bevolkerung, die sowohl der Rasse wie der
Religion und Kultur nach aus den heterogensten Elementen besteht.
Auf diesem ungeheuren Feld war es fiir beide Teile moglich zu
wirken, ohne daB sie einander ins Gehege kamen.

Zuerst erschien das Christentum auf dem Plan; es vollzog
seinen Eintritt in Indien, als das Mughal-Reich gerade im Werden
war. Die ersten Missionare, die unter der portugiesischen Flagge
nach Indien kamen, waren die Jesuiten. Sie wirkten an der west-
lichen Kiiste und im Siiden, und zwar iiberall da, wo die Portugiesen
durch territoriale Eroberungen oder auch auf andere Weise poli-
tischen EinfluB gewonnen hatten. Diese Gegenden lagen weit jenseits
der Grenzen des Mughal-Reiches, und die Jesuiten hinderte nichts,
die bei ihnen iiblichen Methoden religidser Bekehrung auzuwenden.
Natiirlich wurde von Feuer und Schwert dauernd Gebrauch gemacht,
und die ungewohnlich zahlreichen Christen an der westlichen Kiiste
und im Siiden Indiens, von denen fast alle der anderwirts kaum
anzutreffenden katholischen Konfession angehéren, geben Zeugnis
von dem Erfolg, mit dem die Jesuiten ihr Werk in die Hinde
nahmen. Thre Tatigkeit war indessen auf Gegenden und Vélker-
stimme beschrinkt geblieben, die niemals in die Umgebung indischer
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oder islamischer Zivilisation gelangt waren. Die wirkliche Gefahr
fiir Indien begann erst mit der Ankunft der protestantischen Missio-
nare, deren Titigkeit natiirlich eine groBe Forderung erhielt durch
das Ansehen, daB die Religion der regierenden Rasse immer bei
den unterworfenen Voélkern genieBt. Anstelle brutaler Gewalt ge-
brauchten diese protestantischen Missionare eine gut organisierte
Propaganda, auch machten sie freigebige Anwendung von Geld-
mitteln, um ihre Ziele zu férdern. Man kann nun allerdings
keinerlei Finwand gegen irgend welche Art religioser Propaganda
erheben, sofern diese nur im Geiste der Ehrlichkeit und Offenheit
betrieben wird. Unter ehrlicher Propaganda aber sind zwei Dinge
zu verstehen: erstens, daB diese Propaganda eine lautere und wahr-
heitsgetreu Darstellung der Lehren gibt, die sie beim Volke einfiihren
will und in diesen Dingen nicht zu tiuschen versucht; zweitens, daB
die Kritik, die ein religidses Bekenntnis am anderen iibt, verniinftig,
ehirlich und gerecht bleibt. Dagegen sollte eine Religion die andere
niemals schlecht machen, auch wenn sie sie aus dem Sattel zu heben
versucht. Ich selbst bin in diesem Punkte zu folgender unver-
briichlicher Ueberzeugung gelangt: Wenn eine Religion im Feldzug
gegen andere Religionen von den Waffen der Falschheit, Entstellung,
Verleumdung und Schmihung Gebrauch macht, so halte ich diese
Religion selbst fiir falsch, fragwiirdig und ungeeignet, von irgend
einem ‘ehrlichen Manne angenommen zu werden. Ehrlick anderen
Glaubensbekenntnissen ‘gegeniiber zu verfahren, ziemt natiirlich in
erster Linie dem Moslem. Ist es doch ein Hauptstiick seines eigenen
Glaubens, auch die Kiinder anderer religioser Offenbarungen zu
verehren nicht minder wie den Begriinder des Islam. In der Tat
geht der Heilige Quran aber noch weiter. Er lehrt (6: 109), daB
ein ‘Moslem niemals die Gefithle der Anhinger selbst jener Reli-
gionen verletzen darf, die augenscheinliche Irrlehren sind. Anders
verhilt es sich leider, wie man feststellen muf, mit der ganzen,
groBen Literatur, die seitens christlicher Missionare verfaBt wurde,
und die dem Zwecke gewidmet ist, sich mit fremden Bekenntniésenw
auseinander zu setzen. Darin herrscht Hohn und argste Verun-
glimpfung. ‘Wahrlich, es gibt so leicht nichts, was an den Ein-
richtungen und Personlichkeiten anderer Religionen heilig und geweiht
genug wire, um einen christlichzan Missionar von Angriffen abzu-
halten. Und man kann auch nicht leugnen, daB es bei Jesus und
bei Paulus gewisse AeBerungen gibt, die diesen unchrist-
lichen ‘Christen gleichsam die Wege bereiten. Nennt Christus die
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fritheren Propheten doch ,Diebe und Riuber (Johannis 10: 8),
und sanktioniert Paulus doch die Liige, sofern sie zur Verbreitung
des Glaubens nétig ist. Jedenfalls hat das christliche Missionswesen
in Indien ausgiebigen Gebrauch von jenen zwei Waffen der Schmihung
und der liignerischen Entstellung gemacht. Durch seine eigenen|
Lehren ndmlich konnte das Christentum im Osten einen Erfolg nicht
erringeri, denn es fehlt ihm die Vernunftgrundlage. Ja seine Lehren
widerstreben in vielem geradezu der menschlichen Einsicht, wihrend
es andererseits auf Seiten der Moral nichts zu bieten hat, was
nicht auch die anderen Lehren enthielten. Und betrachtet man das
Leben in den christlichen Lindern, so sind die dort begegnenden
gesellschafilichen Sitten gewif nicht danach angetan, in ihnen ein
Vorbild zu erblicken. Denn Trunksucht, sexuelle Ausschweifungen
und Spiel, das sind noch immer die Krebsschiden in den christlichen
Lindern gewesen. In Dingen der Lebensfiihrung gegen den Islam
ankidmpfen zu wollen, das hitte fiir das Christentum unter diesen
Umstinden nichts Geringeres bedeutet, als gegen einen Berg an-
kimpfen. Bei dieser Sachlage zog man es vor, sich in diesem
Ringen der unlauteren Waffen zu bedienen, welche, wie gesagt, Ver-
dchtlichmachung und Entstellung heiBen.

Mit diesen Waffen fithrte das Christentum eine ausgedehnte
Propaganda durch. Aber auch ‘damit hiitte es den Erfolg nicht
gehabt, den es tatsichlich zu verzeichnen hatte, wenn es nicht durch
einen anderen Faktor gestirkt worden wire, der mit ins Spiel
kam: das war die Befestigung der britischen Herrschaft in Indien.
Denn in ihrem Gefolge breitete sich in der zweiten Hilfte des
19. Jahrhunderts auch ein neuer Geist in der indischen Erziehung aus
und zwar der Geist eines zersetzenden Skeptizismus. Vordem war
das Persische die fauhrende Sprache im &ffentlichen Leben gewesen,
und fiir das Schrifttum hatte das Arabische das selbe geleistet.
DemgemiB hatte bei den Moslems das Studium des Persischen
und Arabischen, bei den Hindus das des Sanskrit seit Alters die
Basis fiir die Erziehung des Volkes gebildet. Aber wunter dem
neuen Regime nahm das Englische den Platz ein, den vordem das
Persische, das Arabische und das Sanskrit gehabt hatten. Dies schon
deshalb, weil Regierungsstellen von jetzt ab nur moch denen offen
standen, die englisch konnten. Die neue Erziehungspolitik fiihrte
somit zu einem vélligen Bruch mit der Vergangenheit und ihren
Traditionen. In Indien wuchs seitdem eine Generation auf, die nichts
mehr von der groBen und glinzenden Vergangenheit des Landes wubBte,
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auch nichts von der alten Zivilisation und Kultur der Vorfahren.
Es gab keine orientalische Idee mehr fiir die damalige Jugend. Viel-
mehr wurden die Schiiler und Studierenden mit westlicher Literatur,
westlicher Philosophie, westlichen Gedanken gefiittert. Die Geschichte
der Griechen und Rémer, Englands und des modernen Europa wurde
ihnen beigebracht. Die winzigen Lehrbiicher der indischen Geschichte,
die sie in die Hiande bekamen, waren das Werk christlicher Missionare
oder britischer Offiziere. Und diese kleinen Schriften waren natiir-
lich nicht ohne Tendenz geschrieben. Die Geschichte des Islam und
der moslemischen Linder fand im Bildungsplan jener Periode iiber-
haupt keine Stelle, und das Studium der orientalischen Literatur
geriet geradezu in Vergessenheit. Die Generation, die in diesem
Geiste erzcgen wurde, war natitrlich bereit, das Figene zu verachten,
und gewohnt, allein nach dem Westen zu blicken als nach der
Quelle alles Guten und Vortrefflichen. Die europiisierten Inder
von damals nannten sich selbst die ,Manner des meuen Lichts*
(Men ot new light), und wie hochmiitig, iiberhebend und eitel
waren sie ob dieses ,neuen Lichts®. Dabei handelte es sich in Wahr-
heit um einen schweren Verlust fiir Indien. Denn dieser Zustand
bedeutete, daB der Geist der Sklaverei bis in die Herzen des
indischen Volkes eingedrungen war. Das Neue allein galt von nun
ab als wertvoll. Und was gut und schlecht war, entschieden die
,Minner des neuen Lichts* nicht nach irgend einem Vernunftprinzip,
sondern nach dem Zufall der Herkunft. Wenn es westlicher Ab-
stammung war, so war es gut; kam es aus dem Osten, so war es
schlecht. Das stand von vornherein fest. So tief eérniedrigte sich
damals die Seele des Orients. ‘

Was die Entwicklung der Naturwissenschaften und ihre Anwen-
dung in Technik und Industrie betrifft, so war das 19. Jahrhundert
freilich eine glanzvolle Periode. Und der Schimmer, der von den
neuen Entdeckungen und Erfindungen ausging, machte die Augen
Jung-Indiens blind, als es so ganz plotzlich in Beziehung zu diesen
Errungenschaften Europas trat. Dafiir war, was die Religion anbe-
trifft, die Einstellung des 19. Jahrhunderts hochst flach, namlicly
materialistisch, skeptisch und allen Glaubensdingen grundsitzlich ent-
gegen, Und dieser Skeptizismus behauptete sich in Indien recht
leicht, da er mit westlichem Denken genihrt war. —

Bengalen war die erste Provinz Indiens, die in christliche Hinde
fiel, und Bengalen war auch die erste, die der Gefahr des Christen-
tums und des Skeptizismus die Stirn bot. Es war ein Bengale,
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Raja Ram Mohan Roy, in dem der Widerstand sich verkorperte.
Dieser Mann war auch der erste Inder, der selbst nach England
ging, um sich iiber Europa ein Urteil zu bilden. — Was die
Moslems vor Begalen betrifft, so hatten sie sich stets geweigert,
irgend etwas mit den Auslindern zu tun zu bekommen. Auf diese
Weise retteten sie sich zwar vor dem Ansturm neuer Ideen. Aber
da sie sich so vollig abschlossen, schritten sie auch micht mit fort,
und dafiir hatten sie dann zu leiden. Das Christentum empfanden
sie, wie es die moslemischen Volker immer und iiberall getan haben,
als etwas der Vernuft Widerstreitendes und deshalb Unannehmbares.
Nicht ebenso wie die bengalischen Moslems dachten aber die benga-
lischen Hindus. Der Hinduismus, wie er im Volk verbreitet ist,
bildet ein Gemisch vor allerlei Aberglauben, Gotzendienst und Un-
moral, wobei es auch an Grausamkeiten nicht fehlt. Dieser Hindu-
ismus fand sich den Angriffen des Christentums auf der einen,
denen des Skeptizismus auf der anderen Seite ausgesetzt. Da war
es ganz auBer Frage, daB er erliegen und daB 'der intelligente
Hindu das Christentum annehmen muBte. Denn an Aberglauben
war er gewohnt. So storten ihn auch die Vernunftanstinde im
Christentum nicht. Dariiber hinaus aber hatte die westliche Kultur
fiir ihn natiirlich viel Lockendes. Doch nun zu Raja Ram Mohan
Roy. Dieser Bengale studierte den Quran und verkiindigte daraufhin
einen neuen Glauben, den er dem Islam entlehnte. Es ist nun iiber-
haupt eine recht bemerkenswerte Tatsache, daB alle Religionen, die
seit der Offenbarung des Quran ins Leben getreten sind, ihre
Lehren dem Islam entlehnt haben. Schon der Sikhismus in Punjab
hatte sein Bestes aus dem Islam; nun nahm auch das Brahmo
Samaj, die neue religitse Bewegung, die Raja Ram Mohan Roy
entfachte, ihre Basis im Islam. Und so hat selbst die letzte dieser
Bewegungen, die Bahailehre, die auch in Europa verbreitet ist, ihre
siamtlichen Grundsidtze dem Quran entnommen, wiewohl sie es nicht
wahr haben will und behauptet, ihre Lehre neu geschaffen zu haben.
Tatsdchlich aber wurde das Bahai zum ersten Male von Husain
Ali gepredigt. Und dieser war ein Perser, der im Islam geboren
und erzogen worden war.

Raja Ram Mohan Roy nun verwarf die Veden und die iibrigen
Hindu-Schriften, verbot den Gdtzendienst, lehrte den Glauben an
einen Gott und verkiindete vor allem, daB die Begriinder aller
Religionen, in welchem Zeitalter oder Land sie auch erschienen sein
mochten, gleichmiBig verehrt werden sollten. Interessant ist auch
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die Tatsache, daB die erste Biographie des Heiligen Propheten
Muhammad, die in volkstiimlichem Stil fiir junge Leute und fiir die
ungebildete Menge im Urdu-Idiom verfaBt worden ist, das Werk
eines Brahmo-Samajisten war. Diese Biographie ist in wenigen
Jahren wiederholt aufgelegt worden.

Aber das Brahmo Samaj drang doch niemals bis zur breiten
Masse des Hinduvolkes hindurch. Und das hatte seine Griinde. Denn
wenn etwas die Religion mit Autoritit umgibt, so ist es der Umstand,
daB sie als Offenbarung Gottes auftritt, Das Brahmo Samaj aber leug-
nete, trotz aller Ehrfurcht, die es fiir die groBen Religionsstifter samt-
licher Bekenntnisse forderte, jede Offenbarung. Und eben so wenig
wies es einen Weg fiir die moralische und geistige Leitung der Indivi-
duen. Da es ihm an diesen beiden lebensnotwendigen Bestandteilen
einer Religion gebrach, so konnte das Brahmo Samaj sich nicht zu
einer wirklichen Religion entfalten. Es konnte besten Falls eine Verei-
nigung von Minnern mit liberalen Ansichten und weitgehender Seelen-
verwzndtschaft darstellen, von Minnern iibrigens, die zwar fdhig wa-
ren, mit der Zeit mitzugehen, aber nicht, den Zeiten die Wege.zu wei-
sen. Finem Spiteren, Swami Dayanand, blieb es vorbehalten, das Ele-
ment der Begeisterung in den Mittelpunkt einer religibsen Bewe-
gung zu riicken; und an allen warmen Gefithlen hatte es im Brahmo
Samaj allerdings vollkommen gemangelt. Swami Dayanand nannte
die Lehre, die er seinerseits begriindete, ,,Arya Samaj“. Es war
sein ausgesprochenes Ziel, die einfache, alte, arische Religion aus
dem Zeitalter der Veden wieder aufleben zu lassen. Anstelle des
von Gottern dicht bevdlkerten Hindu-Pantheismus lehrte er den
Glauben an einen Gott und schwor den Gotzemdienst ab. Er
bemiihte sich auch, die alte Hindu-Sitte des Nyoga wieder neu zu
beleben. Mit dieser hatte es folgende Bewandnis: Nach dem Hindu- -
Glauben ist es fiir das Heil eines Mannes notwendig, méinnliche
Kinder zu hinterlassen. Jeder Hindu muB den Seelen der Toten bis
zur siebenten Generation Opfer darbringen. Und zwar diirfen diese
Opfer nur minnliche Persopen vollziehen. Die Frauen spielen fiir
den Ritus keine Rolle und haben keine Funktion innerhalb der
Hindu-Religion. Ohne die Opfergaben ménnlicher Enkel aber sind
die Seelen der Vorfahren minnlichen Geschlechts bis ins siebente
Glied bestindigen Qualen ausgesetzt. Um solches Unheil zu ver-
hiiten, hat die Hindu-Gesellschaft die Einrichtung der Adoption ein-
gefithrt, Aber Daya Nand, der Begriinder-des Arya Samaj, bemiihte
sich, ;ein anderes Heilmittel wieder aufleben zu lassen, das im
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alten Indien angewandt wurde: eben die Nyoga-Sitte. Diese bestand
in folgendem. Wenn es sich erwies, daB ein Mann unfihig war,
mit seiner Frau Sohne zu zeugen, so war die Gattin durch jene
Sitte flegitimiert, einen anderen Mann aufzusuchen und sich ihm
hinzugeben, um Kinder fiir ihren Gatten von ihm zu empfangen.
Es ‘wird sogar als noch tugendhafter angesehen, wenn der Gatte
selbst seine Frau bittet, diesen Schritt zu tun. So gab Daya Nand
dem Ehebruch also eine kaum noch beschrinkte Sanktionierung,
und er gewihrte dem Manne eine so gut wie vollige Freiheit
auf grotischem Gebiete. Es ist aber klar, daB Daya Nand die Hindus
durch solche, jede Sitte sprengende Ausschweifungen nicht zum
Widerstand gegen andere Religionen zusammenfassen konnte. Diesem
Zwecke versuchte er also dadurch zu dienen, daB er ein Evangelium
des Hasses gegen alle anderen Bekenntnisse predigte. Indien gehére,
so sagte er, den Hindus, und beide, Moslems und Christen, seien
gleicherweise unbodenstindige Auslinder. Das 14. Kapitel secines
Buches ,,Sattyarath Parakasch®, das die Bibel des Arya Samaj ist, bil-
det einen einzigen groBen HaBgesang. Moses, lesus, Muhammad, Na-
nak (der Begriinder des Sikhismus), alle erhalten in jenem Kapitel
ihren Anteil an seinen Schmihungen. Er lehrt, daB Gott zu Begiun der
Menschheitsgeschichte die Veden verkiindet habe und zwar fiir alle
Zeiten. Niemals aber habe Gott seinen Willen einem anderen Volke
offenbart als dem indischen. (Ja, fiir den orthodoxen Hindu gibt es
auBerhalt Indiens garnichts anderes). So sind seiner Meinung nach
auch Bibel, Quran und alle andere heiligen Schriften falsch. Deshalb
reifit er sie in jenem beriichtigten Kapitel alle in Stiicke. Er
bespottelt den heiligen Nanak, weil er den Hinduismus kritisiere
und kein Sanskrit verstehe. Seinerseits aber wagt es Daya Nand,
den Quran zu kritisieren, obwohl er kein Wort Arabisch kann. Kurz,
um seinen Zweck zu erreichen, wendet er sich an die niedrigsten
Leidenschaften seiner Mitgliubigen und hat einen Sturm entfesselt,
der auch heute noch keineswegs abgeebbt ist. Dank dem Geiste
des Hasses, den Daya Nand seinen Anhingern einhauchte, ist Indien
heute in Zwiespalt und Uneinigkeit zerrissen, dank der Titigkeit der
Arya-Samajisten badet Mutter Indien im Blute ihrer eigenen Kinder.
In religidser Hinsicht bedeutet Daya Nand absolut keinen Zuwachs
an neuen Ideen. Ja selbst seine Kritik des Islam ‘st ‘christlichen
Missionaren entlehnt. Sein eigen ist nur die Bosartigkeit und das
Gift, das er dieser Kritik hinzufiigte.
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Die dritte Reformbewegung, die sich aus den Abwehrbestre-
bungen Indiens gegen Europa ergab, ging direkt aus dem Lager
der Moslems hervor. Sie kniipft sich an den Namen und die Fiihrer-
schaft von Sir Syed Ahmad Khan, welcher der Begriinder des be-
rithmten M. A.-O. Colleges in Aligarh ist. Zur Zeit besteht dieses
College als moslemische Universitit fort. — Seit Jahrhunderten
waren die Moslems Herren in Indien gewesen, bis die Englinder
kamen und sie aus ihrer Macht vertrieben. Die unterworfenen Volker
lieben die Eroberer ihrer Linder matiirlich nicht, und so ergab es
sich von selbst, daB die Moslems jede Beziehung zu den Englindern
und ihren Einrichtungen mieden. Um einen weltberithmt gewordenen
Ausdruck Mahatama Gandhis zu gebrauchen, es fand eine stille,
eine ungewalttitige Verweigerung der Zusammenarbeit den Eng-
lindern gegeniiber statt*) Das weitblickende Auge Sir Syed Ahmads

*) Dies war die zweite Bewegung ihrer Art. Von der ersten haben wir

schon gesprochen. Sie begab sich in_ Bengalen damals als die ‘Moslems jener
Provinz sich weigerten, ihre Kinder in die englische Schule nach Calcutta zu
senden. Die Moslems von Bengalen aber haben den Verlust nie wieder ausglei-
chen kénnen, den sie damals durch ihre Torheit erlitten. Der grofie Autstand
von 1857 war eine gemeinsame Aktion von Hindus und Moslems. Aber nachdem
der Autstand unterdriickt war, verhielten sich die Moslems noch lange Zeit ab-
weisend, wihrend die Hindus sich sogleich unterwarfen und begannen, mit den
Englindern zusammen zu arbeiten. Die dritte Periode der Verweigerung der
Zusammenarbeit gegeniiber den Englindern fillt in das Jahr 1920. Die Bewe-
gung stand damals unter der Leitung Mahatama Gandhis, und es schien diesmal
Tatsichlich ein Einvernehmen zwischen Moslems und Hindus iber ganz Indien.
hin zustande gekommen. Aber die Gemeinschaft der Aktion war nur eine schein-
bare. Und in Wahrheit gab es noch nie eine Zeit, wo die Hindus wirklich
zu ihren Erklirungen betreffend die Verweigerung der Zusammenarbeit ge-
standen hitten. Sechs Jahre sind seit dieser Episode dahingegangen. Mit Aus-
nahme Mahatama Gandhis gibt es unter den zweihundertvierzig Millionen Hin-
dus heute nicht einen, der nicht 6ffentlich der Idee des Nichtzusammenarbeitens
abgeschworen hitte, und wir stehen damit allerdings vor dem Bilde einer Nation,
die ihre Treue und Ehre von sich geworfen hat. Nur die Moslems halten
sich noch immer an das Geldbnis der Verweigerung, und sie richten sich auch
im tiglichen Leben danach. Das Resultat ihrer einseitigen Treue aber ist, daB
sie mzwischen tast alles verloren haben, was sie in den letzten fiintzig Jahren
gewannen. ,la, wir haben viel verloren®, sagt sich angesichts solcher Ereignisse
mancher moslemische Jiingling, ,,aber wir haben der Welt doch gezeigt, daB
wir noch einen Charakter besitzen und unser Wort halten.” Jener Jiingling
hat durchaus Recht. Allein wihrenddessen ist das Leben in Indien immer un-
ertriglicher fiir die Moslems geworden. Die Hindus planen tast tighich neue
VerstoBe gegen die moslemische Bevolkerung. FEines Tages greifen sie die
Nichtsahnenden an, rauben, pliindern und metzeln nieder, was sie kénnen, und
Hilfe gibt es nicht, denn Polizei und Gerichtsbarkeit, {iberhaupt alle Einrichtungen
zur Wahrung des inneren Friedens, sind tatsichlich inzwischen zusammen mit
der ganzen iibrigen Regierung in die Hand der Hindus iibergegangen. Das ge-
schah, wihrend die Moslems sich treu und aufrichtig zum nationalen {Ueber-
einkommen hielten und jeder oftentlichen Mitarbeit fern blieben.
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sah die ernste Gefahr, in welche die Moslems Indiens durch ihre Ab-
lehnung aller westlichen Zivilisation gerieten. Er erkannte, daB, wenn
sie nicht moderne Bildung annihmen, sie als Rasse im intellektuellen,
politischen und 6konomischen Tageskampfe sehr rasch ins Hintertreffen
geraten muBten. Nachdem er die Verzagtheit von sich geworfen hatte,
die nach dem Zusammenbruch dur Aufstandsbewegung iiber ihn gekom-
men war, warf er sich ganz in die neue Bildungsarbeit und fiihrte eine
war, warf er sich ganz in die neue Bildungsarbeit und fiihrte eine
einheitliche Propaganda der Linge und Breite nach durch das Land.
Seine Miihen wurden von Erfolg gekront. Hunderte von Schulen
und zwei groBe Colleges entstanden. Tatsichlich kann man den
groBien Syed im wortlichen Sinne als den Erbauer sdmtlicher mosle-
mischer Erziehungsanstalten Indiens betrachten. Aber Sir Syed
Ahmad Khan war doch nicht stark genug, den Neigungen der Zeit
hinlinglich zu wiederstehen, und sein Horizont war allzusehr auf
die Tagesbediirfnisse eingeschrinkt; er lieB dariiber das groBe und
hohe Ideal einer stolzen und selbstbewuBten Nation auBler Acht, das
allein das Fundament seines Baues hitte abgeben kénnen. Ja, die
fliichtigen politischen und ékonomischen Augenblicksforderungen nah-
men seine Aufmerksamkeit so véllig in Anspruch, daB jenes hoéhere
Ideal ihm niemals aufging. Fr war ein tiichtiger Politiker, der mit
beharrlichem Ernst die Einzelfragen in Angriff nahm, aber nicht
ein Philosoph, dessen Denken groBe Zeitperioden umspannte. Den
Vorteil der Gewinnung von Regierungsstellungen wies er dem jungen
Volk als héchstes Ziel. Aber die wahre Aufgabe eines Fiihrers
hitte darin bestanden, den Moslems, die so tief gefallen waren,
den Weg zu zeigen, wie sie noch einmal zu ihrer verlorenen GrofSe
emporklimmen kénnten.

Es ist von Vorteil, an diesem Punkte unserer Untersuchung
einen kurzen Riickblick auf die Geschichte Indiens einzuschalten und
einmal die Ursachen des Sturzes der moslemischen Herrschaft in
Indien zu priifen. Denn jeder, der es unterliBt, sich iiber diese
Ursachen Rechenschaft abzulegen, und versucht, die Zukunft Indiens
nur auf empirischer Linie aufzubauen, wird in seinem Unternehmen
notwendig scheitern. Europiische Geschichtsschreiber haben den
Sturz des Mughal-Reiches stets der Hirte zugeschrieben, die der
Kaiser Aurangzeb gegen die Hindus anwandte. Nun, der Verfasser
dieser Zeilen, der Trinen der Angst, und keine nur bildli‘chen, iiber
die gegenwirtige, beklagenswerte Lage Indiens vergossen hat, darf
von sich bekennen, er hitte gewiinscht, daB Aurangzeb in Wirklich-
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keit auch nur den hundertsten Teil von dem Schrecklichen getan
hitte, dessen er angeklagt wird. Indien wiirde dann heute ein viel
gliicklicheres Land sein! Die europdische Ansicht in diesem Punkte
ist namlich wissenschaftlich ginzlich unhaltbar. Und die Forschung
im Lande Indien selbst hat den Sachverhalt neuerdings nach ganz
anderer Richtung hin aufgeklirt. Ja, ich meinerseits darf bean-
spruchen, einer derjenigen zu sein, die den ersten AnstoB zu einem
Wandel der Anschauungen gegeben haben. In Indien ist man heute
der Meinung, die wahre Ursache fiir den Untergang des Mughal-
Reiches kann mnicht bei Aurangzeb gesucht werden, sondern
sie ist in der Verwaltung Akbars zu erblicken, ungeachtet ihn die
europdischen Historiker den GroBen nennen. Nichst ihm sind seine
direkten Nachfolger verantwortlich, die als fremdstimmige Cisaren
das Zepter fithrten, sich jedoch das Ansehen gaben, als angestammte
Konige zu herrschen. Dagegen war Aurangzeb, dem die europdischen
Gelehrten die Schuld in die Schuhe schieben, in Wahrheit der
GroBte unter den Mughals und jedenfalls der fihigste und tapferste
Kaiser, den die Geschichte Indiens aufweist. Er ist auch der Ein-
zige, den man einen erleuchteten Meister der Staatskunst nennen
kann. Aurangzeb war eix Heiliger, er war der unbestrittene Herr
iiber die Einkiinfte eines Riesenreiches, aber fiir seine personlichen
Bedriifnisse beschrinkte er sich auf die Einnahmen, die er aus seiner
Schreibekunst gewann. Mit Aurangzeb erlosch die Tiichtigkeit der
Rasse. Es scheint, als hitte sich die Willenskraft des ganzen Ge-
schlechts Timur, das vordem so viele tapfere Prinzen und kiihne
Fithrer hervorgebracht hatte, in diesem Manne erschopft. Schon ein
fliichtiger Blick auf die Portraits jener, die den grofien ‘Mughals
auf dem Thron folgten, geniigt, um zu erkennen, was fiir irmliche,
weiche Minner sie waren, geeignet ‘allenfalls, in Klostern zu sitzen
und 'Rosenkranzkiigelchen zu zihlen oder Kinder in den Schulen zu
lehren, aber nicht, ein Reich zu beherrschen. Es ist nun einmal
der Lauf der Welt, daB auch die edelsten Familien, ja gerade diese,
mit der Zeit degenerieren. Das Hinschwinden des Geschlechts Ti-
mur nach Aurangzebs Tode war also ein ProzeB von unvermeidlicher
biologischer Notwendigkeit, aus dem man niemandem einen Vor-
wurf machen kann.

Mein eigenes Studium der indischen Geschichte aber hat mich
auf eine ginzlich abweichende, viel weitschichtigere’ Erklirung der
Tatsachen gefiihrt, und ich weiB nicht, ob mein Gedankengang von
irgend einem anderen Beurteiler geteilt wird. Wenigstens las ich ihn
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noch nirgends und fand ihn noch in keinem Buche vertreten, Meiner
Meinung nach aber ist die wirkliche und letzte Ursache, die den
Untergang der moslemischen Herrschaft in Indien herbeifiihrte und
die Eroberung jenes Landes durch England moglich machte, die, daB
die moslemischen Vo&lker Indiens den Sinn fiir Gemeinschaft und
Einigkeit verloren hatten. GewiB, die Mughal-Herrschaft war ihrem
Charakter nach despotisch gewesen. Und hier ruht allerdings ein
Teil der Schuld. Denn der Despotismus ist die schwichste Form
staatlicher Organisation. Thn lebensfihig zu erhalten, ist nur moglich,
wenn man darauf Bedacht nimmt, daB immer wieder frisches Blut
durch die Adern der Fiihrenden rinnt, d. h. wenn man fiir einen
rechtzeitigen Wechsel der Dynastien Sorge trigt. DaB das moslemische
Indien die Dynastie der Mughals, auch als sie zu degenerieren begann,
nicht durch eine neue ersetzen konnte, das nun sehe ich als einen
klaren Beweis an fiir den Niedergang des ganzen Volkes. Und
hierin lag dann auch die Ursache fiir alles weitere Verderben. Von
der Verkommenheit des ganzen Volkes aber gab es, sagen wir es
offen, noch andere und weit schmerzlichere Beweise. So ist es be-
zeichnend, daB sich moslemische Soldaten fanden, die unter englischer
Flagge gegen ihre moslemischen Briider kimpften. Ja, es ist schon
in allem Ernste behauptet worden, daB Indien recht eigentlich von
Indern mit indischem Gelde fiir England erobert wurde. Die eng-
lische Eroberung wiirde dagegen glatt gescheitert und ganz und
gar unmoéglich geworden sein, wenn die Moslems ihren Sinn fiir
Einigkeit bewahrt hitten. Und was bindet ein Volk zur Einheit?
Wenn es etwas gibt, was die losen Stimme eines Volkes zu einer
Nation verfestigt, so ist es das BewuBtsein eines gemeinsamen
Ideals. Die bindende Kraft dieses Ideals manifestiert sich alsbald
auch im BewuBtsein gemeinsamen Schicksals, gemeinsamen Willens
und gemeinsamen Weges bei Sturm und Sonnenschein. Dér Despo-
tismus der Mughal-Herrscher war freilich, wie jeder Despotismus,
unfdhig gewesen, den Sinn fiir Einheit auszubilden, ja ihn auch -
nur zu dulden; damit aber haben diese Herrscher ihren eigenen,
sie haben aber auch den Untergang des ganzen damaligen Reiches
in die Wege geleitet. So viel steht jedenfalls auch heute noch
fest: Die indischen Moslems werden nie wieder ein groBes Volk
werden, wenn sie nicht lernen, daB sie eine einzige Schicksalsge-
meinschaft sind, die zusammen steht und fillt. Dafiir das Verstindnis
bei ihnen zu wecken, dies wire das Werk gewesen, daB im 19.
Jahrhundert der Fiihrer zu leisten hatte. Und dies bleibt auch heute

o



116 MOSLEMISCHE REVUE

noch die groBe Aufgabe fiir einen Fiihrer der Moslems in Indien.
Wir bediirfen dort noch immer eines Mannes, der das Volk zu
der Finsicht bekehrt, daB Wohl und Wehe, Heil und Untergang
des Finzelnen aufs Engste verkniipft, ja identisch ist mit dem
Schicksal des Volkes als Gemeinschaft. Die indischen Moslems
miissen wissen, daB sie Glieder eines Korpers sind, daB sie einen
Organismus bilden, der als Ganzes steht und fallt.  Vor allem aber
miiBte der ideale Fithrer beim Volke den Sinn fiir Stolz, er miiBte
Selbstachtung und Selbstvertrauen wieder anfachen, und dies so-
wohl beim Einzelnen wie bei der Gesamtheit. Denn Stolz, Selbst-
achtung und Selbstvertrauen sind die notwendigsten Grundlagen fiir
ein starkes Nationalgefiihl. .

Nun war Sir Syed Ahmad Khan unter den prominenten Per-
sénlichkeiten Indiens allerdings die letzte, die fihig gewesen wiire,
auch nur einige dieser Aufgaben der Verwirklichung entgegen zu
fithren. Denn bedauernswerter Weise benutzte er seine Autoritit
eher dazu, eine sklavische Sinnesrichtung im Volke groB zu ziehen.
Ihm war die Heimat aller Vortrefflichkeit der Westen, und west-
liches Denken schien ihm das einzig Erstrebenswerte. Auf sein
Betreiben hin wurde Aligarh das Zentrum fiir die Ausbreitung der
westlichen Kultur in Indien. Seine blinde und allzu unbedingte
Ergebenheit gegeniiber dem Westen offnete alsbald auch dem Skep-
tizismus Tir und Tor. Von diccem Sturm wurde er selbst eines
Tages hinweggeweht. Denn zweifellos kidmpfte er hart gegen die
neue, skeptische Richtung. Aber er selbst hatte die Drachenzihne
gesit und sah nun kein Mittel, das Heer von Teufeln zu bannen,
das neuerdings zum Vorschein kam. Seine Freunde hatten ihn vor
den Folgen seiner blinden Bewunderung Europas gewarnt. LaB die
Knaben moderne Wissenschaften lernen, sagten sie, aber vergil da-
ritber nicht, sie auch zu den dstlichen Denkgewohnheiten'anzuhalten,
und versiume nicht, ihnen die Kost der Ostlichen Literaturen vor-
susetzen! Aber Sir Syed lehnte jede derartige Einrede ab. Als er
dann selbst die Gefahr erkannte, war es Zu spat, und er fiihlte
sich machtlos, ihr zu begegnen.

Ein Wandel in der religiosen Anschauungsweise war bei den
Moslems gewiB notig. Die Dinge konnten so nicht weiter laufen,
wie sie gegangen warem. Anderthalb Jahrhunderte der Anarchie und
des BlutvergieBens hatten das geistige Leben des Larndes erstickt.
Heraufgekommen war eine Periode entsetzlichster geistiger Unfrucht-
barkeit. Diese Unfruchtbarkeit verband sich mit einer Unwissenheit,
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die erschreckend nach allen Richtungen des Landes hin um sich griff.
Beides konnte nur zu einem Ergebnis fithren: dem absoluten Aber-
glauben. GewiBB standen hier und da Minner auf, die versuchten,
diesen Zustand der Dinge zu &ndern. Aber Gewalttitigkeit, Ver-
wahrlosung und politische Anarchie hatten das Uebergewicht. Unter
diesen Umstinden war auch der Aberglaube nicht zu beheben. Leider
ist es keine Uebertreibung, wenn man behauptet: das Indien des
19. Jahrhunderts glich dem Europa des spiten Mittelalters in jeder
Beziehung. Die Gelehrten, die das Volk zu besseren Dingen hitten
erwecken koénnen, wurden das Opfer ihrer unlauteren Begierden
und ermutigten den Aberglauben zu héchister Dreistigkeit. Da waren
die sogenannten Maulvis, Scharlatane und scheinheilige Schwindler,
welche die Unwissenheit der Massen und den Niedergang des For-
schens fiir sich ausnutzten. Sie gerieten mit den Méinnern des neuen
Lichts in Konflikt. Die letzteren weigerten sich, die Autoritit jener
unwissenden Frommler anzuerkennen, die sich ihrerseits sehr hart
in ihrem Stolz und auch in ihren Einkiinften getroffen fithlten.
Als sic sahen, daB die Autoritdt ihren Hidnden zu entweichen drohte,
erklarten sie den Minnern des neuen Lichtes offen den Krieg und
nannten Sir Syed Ahmad Khan, der an der Spitze der Aufklirungs-
bewegung stand, ,Kafir®; dieser Ausdruck bezeichnet jemanden, der
auBerhalb der Gemarkung des Islam steht. Der Kampf, der ent-
brannte, war ein sehr heftiger. Blinder, unwissender Fanatismus
auf der einen Seite und erkenntnishungeriges Studium auf der anderen:
da scheint es zunidchst gar nicht zweifelhaft, wohin unsere Sympa-
thien gehoren. Und doch hatten jene eifernden Fanatiker nicht so
Unrecht, Denn wenn man die Situation im Lichte der nun folgenden
Ereignisse beurteilt, so muBl man zwar zugeben, daB jene Schwirmer
sich der Uebertreibung schuldig machten, was sicher von Uebel
war. Aber mehr als Uebertreibung ist ihnen nicht vorzuwerfen.
Denn gewiBl, Sir Syed Ahmad Khan und seine Anhinger waren
nicht Heiden geworden, wie man ihnen nachsagte. Sie waren sogar
sicherlich bessere Moslems als ihre Gegner. Aber die Haltung,
die Sir Syed Ahmad den Glaubensdingen gegeniiber einnahm, war
derartig, daB sie nur zur Gleichgiiltigkeit fithren konnte, und diese
ist im praktischen Leben schwer vom Atheismus zu unterscheiden.

Sir Syed hatte zweifellos Kenntnis von den intellektuellen und
religiésen Stromungen, die sich damals im Lande ausbreiteten. Und
er war sich auch ihrer wahrscheinlichen Einwirkungen auf das reli-
giose Leben der Moslems bewuBt. Zudem hatte er vortreffliche
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Absichten und war aufrichtig in allen seinen Bemiihungen. Aber
sein eigenes Wesen hinderte ihn, Remedur zu schaffen. Denn er
war zwar ein gelehrter Mann, doch er hatte keine innere Erleuch-
tung. Die personliche religiose Erfahrung fehlte ihm namlich, welche
die einzig wahre Grundlage der Gliubigkeit ist. Da es ihm aber
daran mangelte, so versuchte er, den Aberglauben zu bekimpfen,
indem er ihn durch etwas wie einen anderen Aberglauben ersetzte.
Denn von der Idee der Ueberlegenheit des Westens war er derart
fasziniert, daB ihm diese Vorstellung geradezu zu einer Art An-
fechtung wurde. Und demgemiB ging er mit allem Eifer daran, die
Religion im Lichte der westlichen Philosophie und Wissenschaft
zu deuten. Er tat dies, obgleich er selbst keine westliche Philosophie
und keine moderne Wissenschaft kannte, auch keine europdische
Sprache verstand. Alles, was er von diesen Dingen wuBte, hatte
er aus den Gesprichen seiner Freunde entnommen, allenfalls auch
aus den Kritiken seiner isiamfeindlichen Gegner. Im 19. Jahrhundert
war nun ein beliebter Gegenstand fiir die gelehrten Kontroversen in
Europa das Wechselverhiltnis zwischen Religion und Wissenschaft.
Man sprach und schrieb viel iiber den Konflikt zwischen Religion
und Erkenntnis, sowie iiber dhnliche Themen. Das Fieber dieser Aus-
einandersetzungen hatte sich bis nach Indien verbreitet, und es gab
wenige, die sich davon ganz frei hielten. Dabei entging es den
indischen Glaubensstreitern vollstindig, daB mit der Religion im
Wester doch nur das Christentum gemeint sein konnte, und dafi
zwischen Wissenschaft und Christentum tatsichlich ein Ueberein-
kommen unméglich ist, wihrend im Islam der Fall ganz anders liegt.
Denn der Islam hat Wissenschaft und Philosophie ermutigt, so-
lange ‘er auf der Hohe seiner Macht war, und .er erlahmte in
seinen Bemiithungen um die Wissenschaft erst, als es mit seiner
politischen Macht abwirts ging. Das Christentum dagegen dchtete
und unterdriickte jede geistige Regung in den Zeiten seiner Macht,
und die Wissenschaft begann in Europa erst Fortschritte zu machen,
als das Christentum in seiner Herrschaft wankte. Auch Sir Syed
versuchte, wie ich schon sagte, die Religion durch das Licht der
Wissenschaft zu ersetzen, ungeachtet er diese Wissenschaft garnicht
kannte. Seine Schriften enthalten jedenfalls keine echte religiése Ueber-
zeugung. Die Religion, die er dem Volke vorsetzte, war eine Art
intellektueller Gottesverehrung. In ihrer Wirkung unterschied sich
diese kaum vom Brahmo-Samaj, von dem vorhin die Rede war. So
muB unser Urteil fiber diesen bedeutenden Mann doch ‘dabei stehen
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bleiben: Wire es auch undankbar, die groBen Verdienste leugnen
zu wollen, die Sir Syed der islamischen Sache in Indien geleistet
hat, so war er doch ungeeignet fir das Werk einer religiosen
Erneuerung, und was er in dieser Hinsicht unternommen hat, ist
bereits abgestorben, es bietet nur noch ein historisches Interesse.

Danach war die religiése Lage Indiens in der Mitte des 19.
Jahrhunderts also folgende: Bésartige und unaufhérliche Angriffe
wurden vom Christentum und vom Arya-Samaj gegen den Islam ge-
schleudert; ein sehr betrichtlicher Teil der Moslems Indiens lebte
in Unwissenheit und tiefstem Aberglauben; man hatte sich sehr weit
vom wahren Islam entfernt; diejenigen, die moderne Bildung be-
saBen und freier zu denken vermochten, waren zu Skeptikern geworden
und hatten sich in eine geistige Sklaverei und Abhingigkeit gegen-
iiber dem Westen begeben, wie sie schlimmer nicht gedacht werden
kann. Die Aufgabe, die aus solchen Zustinden erwuchs, schien in
ihrer RiesengroBe beinahe unldsbar. Sie verlangte nicht einen, sie
forderte einen ganzen Verband von Reformatoren, deren jeder einen
besonderen Zweig hitte bearbeiten konnen. Und dennoch gab es
einen ‘Mann, der keineswegs abgeschreckt war von allen diesen
Schwierigkeiten, sondern er nahm mutig die ganze Last allein auf
seine Schultern. Er begab sich ungesiumt an die Arbeit. Dieser
Mann war Mirza Ghulam Ahmad.

Il

KURZE SKIZZE VOM LEBEN DES STIFTERS
DER AHMADIA.

Mirza Ghulam Ahmad wurde 1839 in Qadian geboren, das
ungefihr 70 Meilen von Lahore liegt. Er stammte aus einer alten,
vornehmen Familie. Die urspriingliche Heimat dieser Familie war
Khurasan, eine Provinz Persiens, in der seine Vorfahren ausgedehnte
Besitztiimer und hohe Wiirden inne hatten. Ein Glied der Familie,
Mirza Hadi Beg, 16ste sich aus dem Familienverband und wanderte
mit einem Gefolge von zweihundert Mann im Jahre 1530 nach
Indien aus, wo damals der erste Mughal-Kaiser, Babar, herrschte.
Der Kaiser belehnte ihn mit ausgedehntem Grundbesitz und mit
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dem Anrecht, das Amt eines Kadi (Qadi) oder Richters auszuiiben.
Von diesem Umstand riihrt es her, daB das Dorf, das von den
Emigranten gegriindet wurde, und dem man den Namen Islampur
gegeben hatte, mit der Zeit Islampur Qadian genannt wurde, welcher
Name schlieBlich in das bloBe ,,Qadian® zusammenschmolz. Wihrend
der ‘Anarchie, die auf den Zusammenbruch des Mughal-Reiches folgte,
wurde der Besitz, der nur etwa fiinfundachtzig Dérfer umfaBte,
zu einem unabhingigen Kleinstaat. In jenen rauhen Zeiten bildete
der Hof der Mirzas eine Zufluchtsstitte, wo so mancher gelehrte
Mann freundliche Aufnahme und Sicherheit fand. Aber schlieBlich
unterlag das kleine Gemeinwesen den fortwihrenden Angriffen der
Sikhs, und obgleich Qadian selbst, das ein befestigter Platz war,
lange Zeit Stand hielt, wurde es doch eines Tages von den Sikhs
erobert. Diese verschafften sich unter falschen Vorspiegelungen den
Eintritt, und das damalige Oberhaupt des Platzes, Mirza Ata Muham-
mad, der GroBvater von Mirza Ghulam Ahmad, geriet mit seiner
ganzen Familie in Gefangenschaft. Ihre Hiuser und Moscheen
wurden zerstort, ihre Bibliothek wurde niedergebrannt. Die Familie
blieb lange Zeit gefangen, bis in den letzten Jahren der Regierung
Randjit Singhs (Singh starb 1839, in welchem Jahre Mirza Ghulam
Ahmad geboren wurde) ein Umschwung eintrat. Der Vater unseres
Helden, Mirza Ghulam Murtaza, erhielt fiinf Dérfer von dem Sikh-
Herrscher zuriick, und die Familie bekam die Erlaubnis, in die
angestammte Heimat zuriickzukehren. Mirza Ghulam Ahmad bezieht
sich in einer seiner Schriften auf diese Begebenheit, wo es heiBt:
nZur Zeit meiner Geburt hatten sich die Tage des Elendes fiir die
Familie in solche verhiltnismiBigen Wohlergehens gewandelt, und
es ist eine Gnade Gottes, daB ich in den Kiimmernissen der Tage
des Elends nicht zugegen war, aber ich erbte auch nicht die GréBe
und das Ansehen meiner Vorviter, Allgemein interessierende Finzel-
heiten iiber die Familie sind zu finden in Sir Lepel Griffin’s
»Punjab Chiefs*, j

Mirza wurde zuhaus erzogen. So wollte es damals die Sitte
bei vornehmen Familien. Als er sechs Jahre alt war, wurde ein
Lehrer engagiert, der ihn den Heiligen Quran und die persische
Sprache 1lehrte. Im zehnten Lebensjahre studierte er mit einem
anderen Lehrer einige Werke iiber arabische Grammatik. Fin dritter
Lehrer wurde angenommen, als er siebzehn Jahre alt war. Mit ihm
trieb er arabische Syntax, Literatur und Logik. Medizin studierte er mit
seinem Vater, der selbst ein Arzt von Ruf war. Tatsichlich hielt
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der Ort Qadian den Ruhm ejner Pflanzstitte medizinischer Gelehr-
samkeit bis zum Jahre 1914 aufrecht. Von seiner friihesten Jugend
an war Mirza Ghulam Ahmad nahezu ausschlieBlich an das Studium
hingegeben. Den gréBten T.il seiner Zeit verlebte er in Zuriick-
gerogenheit ,mit seinen Biichern. Aber sein Vater hatte fiir ihn
andere Ziele vor Augen. Als die Sikh-Macht erschiittert war, und
Punjab den britischen Dominions einverleibt wurde, machte Mirza
Ghulam ‘Murtaza Versuche, den alten Grundbesitz wieder zu erhalten,
der Jahrhunderte lang in den Hinden der Familie gewesen war. Er
sparte zu diesem Ziele keine Ausgaben und keine Arbeiten, aber all
seine Anstrengungen blieben fruchtlos. Die Enttiuschungen und
Qualen seines Vaters angesichts der Vergeblichkeit dieser Bemithungen
hinterlieBen einen tiefen Eindruck in der Seele des Sohnes und
gaben seinem Leben eine neue Wendung. Der Vater wiinschte, daB
er seine Biicher nun liegen lieBe, aus seiner Zuriickgezogenheit
heraustrite und Hilfe leistete, um das zerriitete Vermogen der Familie
wieder aufzubauen. Aber das Gemiit des jungen Mirza zog ihn zu
ganz anderen Dingen hin. In unbestrittenem Gehorsam fiir seines
Vaters Wiinsche tat er, was man ihm auftrug. Aber den Gerichts-
sitzungen beizuwohnen, bei offiziellen Gelegenheiten an Fest und
Tanz teilzunehmen und sich im Hin und Her der Tagesgeschifte,
die ihm keineswegs wirklich wertvoll erschienen, aufzureiben, das
war gegen seine Natur. Fiir solche Charaktere, wie es Mirza war,
sind reine Geschifts- und Geldangelegenheiten immer héchst peinlich,
und die Unfihigkeit zu diesen Dingen des praktischen Lebens zog
sich wie ein roter Faden durch sein ganzes Dasein. Da sein Vater
fand, daB seine Existenz zuhause ohne Aussichten sei, schickte er
ihn nach Sialkot, einer Stadt in Punjab, ziemlich weit entfernt von
seiner ‘Heimat. Er sollte dort ‘eine Stelle in einem Regierungsamt
antreten. Dies geschah im Jahre 1864, als Mirza fiinfundzwanzig
Jahre alt war. Auch hier, an seinem neuen Aufenthalt, mischte er
sich wenig unter das Volk. Wenn das Tagewerk beendet war,
pflegte er sofort auf sein Zimmer zu gehen, sich in die Einsamkeit
zu versenken und sich in Biicher zu vergraben. Aber ein wertvoller
Mensch wird und kann sich nicht verbergen, und nach kurzer Zeit
finden wir ihn sogar in seiner Einsamkeit von einem kleinen Kreis
gleichgesinnter Geister umgeben, denen er religiése Wahrheiten mit
einer fiir einen Jiingling seines Alters ungewdéhnlichen Beherrschung
der Sprache und Klarheit darlegt.
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Vier Jahre verbrachte er in Sialkot. Sein Sinn war freilich auch
jetzt micht auf den mechanischen Ablauf dienstlicher Obliegenheiten
gerichtet. Sein Vater fand, daB er auch auf seinem jetzigen Posten
nicht die erwarteten Fortschritte machte. So rief er ihn im Jahre 1868
wieder zu sich zuriick. Heimgekehrt, gab er sich ganz dem Studium
und der religiésen Betrachtung hin. Zweifellos nahmen héusliche
Pflichten und landwirtschaftliche Obliegenheiten seine Aufmerksamkeit
auch in Anspruch. Aber den Hauptteil seiner Zeit widmete er dem
kritischen Studium des Heiligen Quran und seinen Commentaren, sowie
den Ausspriichen des Heiligen Propheten Muhammad. Unausgesetztes
Studium, Gebet und Betrachtung bereiteten ihn endlich fiir das groBe
Werk vor, das ihm zubestimmt war, Es scheint, da die Natur in seine
Brust den Stoff zu einem Vulkan gesenkt hatte, und dieser sollte in
einer spiteren Phase seines Lebens mit iiberwiltigender Kraft zum Aus-
bruch kommen. Vorerst aber sann er selbst ganz anderen Dingen nach.
Wir kénnen das aus einem Briefe ersehen, den er seinem Vater als Ent-
schuldigung fiir seine Riickstindigkeit in weltlichen Angelegenheiten
schrieb. ,In aller Liebe und Ehrfurcht®“ teilt er ihm mit: ;,Es
ist meines Herzens Wunsch, daB ich den Rest meiner Tage im
Zustand der Finsamkeit verbringe, mich fern halte von der Gesell-
schaft ‘der Menschen und nur in der Liebe zu Thm lebe, dem Einzig-
Reinen®. Hatte er schon in der Maienbliite des Lebens sich ganz
in sich zuriick gezogen, so verzichtete er jetzt auf jeden Wunsch
weltlicher. Vorwirtskommens. Er schrieb und verfaBte Gedichte, in
weélchen ‘er seine Seele ausstromte in Liebe zu Gott und zum
Propheten Muhammad. Er studierte emsig und verinnerlichte sich.
Hinsichtlich seiner religiésen Uebungen ist ein Umstand bemerkens-
wert. Mirza gehorte keinem Sufi- oder Mystiker-Orden an, er befolgte
keine jener asketischen Uebungen der Seibstabtétung, die bei ver-
schiedenen dieser Orden vorgeschrieben sind. Und diese Uebungen
sind allerdings vom geistigen wie vom korperlichen Standpunkt aus
als hochst ungesund zu bezeichnen. Um den Sufis aber Gerechtigkeit
widerfahren zu lassen, muB man anerkennen, daB ihre Uebungen
doch weit weniger monstrés waren, als die, welchen man zuweilen
in der christlichen Kirche begegnete. Trotzdem hielt sich Mirza
alledem mit Recht fern. Dagegen bestanden seine nie aussetzenden
Andachtsiibungen im einsamen Studium des Heiligen Quran,

Das Jahr 1880 brachte die Verdffentlichung der ersten beiden
Teil~ seines berithmten Werkes ,,Barahin-e-Ahmadyya‘; der volkom-
mene Titel des Buches, der auch seinen ‘Inhalt richtig spiegelt, lautet:
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»Al-Barahin-ul-Ahmadyyah Ala Haqgiyat-i Kitab-illah-il-Quran wa-n-
Nabuwat-il-Muhammadia® (d. h. Beweise von Ahmad betreffend die
Wahrheit des Quran, des Buches Gottes, und des Prophetentums
Muhammads) von Mirza Ghulam Ahmad Sahib, Herr von Qadian
etc.. '

Mirza hatte mehrere Jahre lang fiir verschiedene Urdu-Zei-
tungen geschrieben und stand bereits im Ansehen eines Mannes, der
dazu berufen war, als Autoritit in religissen Fragen zu sprechen.
In dem genannten Werk unternahm er es, seine These von der Richtig-
keit des Islam mit mehreren hundert Beweisen zu stiitzen, die
alle streng vernunftgemaB und doch simtlich aus dem Heiligen Quran
entnommen waren. Gleichzeitig rief er die Professoren aller anderen
Glaubensbekenntnisse auf, seine Argumente zu widerlegen. Ja, er
setzte einen Preis von zéhntausend Rupies aus fiir denjenigen
Andersgliubigen, der &hnliche Argumente wie die seinen fiir die
Wahrheit seines Glaubens beibringen kénnte, und wenn nicht eben
so zahireiche, so doch wenigstens ein Fiinftel an der Zahl. Sollte
auch das miBlingen, so fordert er ihn auf, seine, Mirzas Argumente
zu widerlegen. Mirzas Aufruf ist auf Seite 19—23 seines Buches
enthalten, und obgleich der Verfasser nicht mehr in unserer Mitte
lebt, ist sein Aufruf noch immer in Kraft. Und auch der Preis
ist noch zu gewinnen. Denn bisher hat keiner ihn errungen. Dieser
Aufruf wurde von der moslemischen Bevolkerung héchst beifillig
begriiBt, aber mit Gelichter und Spott aufgenommen von den
Christen und Arya-Samajisten, trotzdem niemand unter ihnen den Mut
hatte, dem Aufruf Folge zu leisten. Zwei Jahre spiter erschien
dann der dritte Teil von Mirzas Werk. In diesem erhob der Ver-
fasser nunmehr den Anspruch, als Reformator (Mujaddid) des 14.
Jahrhunderts islamischer Zeitrechnung anerkannt zu werden. Die
Heraufkunft eines Reformators war von den Gliubigen schon. lingst
erwartet worden; und sein Anspruch auf diese Mission wurde deshalb
von den Gelehrten des Islam freudig willkommen geheiBen.

Binner kurzem fand sich Mirza Ghulam Ahmad durch die ganze
Breite und Weite Indiens hin als Reformator anerkannt. Im Jahre 1884
erschien der vierte Teil seines Werkes, an dessen SchluB wir fol-
gender Bemerkung begegnen:

»Als in der ersten Zeit die Bausteine zu diesem Buch zusam-
mengetragen wurden, geschah es unter Bedingungen, die von den
heutigen ginzlich verschieden sind. Denn inzwischen offenbarte —
nicht anders wie es schon Moses geschah — die plétzlich auflo-
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dernde Macht Gottes dem Demiitigsten seiner Diener eine Welt,
die er bisher nie gekannt hatte, Dieser Demiitigste war bisher in
der Nacht und Dunkelheit seiner eigenen Gedanken gewandelt, als
plotzlich vor hinter dem Vorhang des Unsichtbaren her die Stimme
rief: ,,Wahrlich, Ich bin dein Herr!“, und Geheimnisse wurden nun
offenbar, zu denen Vernunft und Einbildungskraft keinen Zutritt
haben! So ist also jetzt der Hort und Beschiitzer dieses Buches
auBerlich sowohl wie innerlich Gott, der Herr der Welten. Ich
weiB nicht, bis zu welchem Masse Er dieses Buch vergroBern will;
und die Seeligkeiten der Wahrheit des Islam, die Er schon in diesen
vier Binden offenbart hat sind jedenfalls genug, um zu iiberzeugen;
und seine Barmherzigkeit und Gnade 1iBt erwarten, daB Er die
Dunkelheit des Zweifels und der UngewiBheit ganzlich zerstreut hat.
Seine gottliche Hand wird (der Wahrheit) immer beistehen. Ob-
wohl dieser Demiitige keine Zuversicht auf das Leben setzt, freut
er sich dennoch, daB Gott, der Ewige, sich selbst Erhaltende, durch
den alle Dinge atmen und existieren, der iiber allem Tod und
Untergang waltet, dem Glauben des Islam beistehen will bis zum
letzten Tage, und daB die Heiligkeit des gottgesandten Propheten
(Muhaminad), mége der Frieden und der Segen Gottes mit ihm
sein, sich aufs neue als Empfinger solcher Barmherzigkeit und
Gnade Gotles erweisen lieB, wie dergleichen keinem anderen Pro-
pheten je zuteil geworden®,

Mirza konnte das groBe Werk niemals zuende fiihren, das er
geplant hatte. In seinem spiteren Leben fiigte er ihm einen fiinften
Teil hinzu, aber dieser lag seinem Inhalt nach etwas abseits von
den Notwendigkeiten der Zeit und bewegte sich nicht ganz auf der
Bahn ‘des urspriinglichen Planes. Allerlei anderweitige Aufgaben und
Beschiftigungen, die sich aus seiner Berufung als Reformator er-
gaben, flieBen ihm keine Zeit fiir weitere schrifstelierische . Tatigkeit.
Die Wertschitzung seines , Barahin® aber mag aus einer zeitge-
nossischen Wiirdigung des Werkes deutlich werden, die in sechs ein-
ander folgenden Lieferungen in der Monatsschrift ,,Ischaat-us-Sunna‘
erschien und hundertzweiundfiinfzig Seiten umfaBte. Die Aufsitze -
liefen vom Juni bis zum November 1884 und begannen mit einer
ausfithrlichen Inhaltsangabe. Dann gibt der Verfasser seiner Wert-
schitzuny mit folgenden Worten Ausdruck: ,Unserer Meinung nach
ist dieses Buch, wenn man es nach den Bedingungen 'der heutigen
Zeit beurteilt, ein Werk, desgleichen in der Geschichte des Islam
bisher noch nicht geschrieben worden ist, und fiir die Zukunft
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koénner wir eine Entscheidung nicht vorwegnehmen. Sein Verfasser
hat zudem eine einzigartige Festigkeit und Aktivitit in Sachen
des Islam bewiesen, er hat Geld und personliche Arbeit, Feder
und Rede, ja sein ganzes geistiges Leben in den Dienst des Islam
gestellt. Aehnliches war auch unter den fritheren Moslems eine seltene
Ausnahme. Sollte irgend jemand diese unsere Behauptung als bloBe
orientalische Uebertreibung ansehen, so mége er doch ein Buch
bezeichnen, in dem der Islam mit gleicher Kraft gegen alle ihm
feindlichen Religionen verteidigt wird, besonders gegen das Brah-
mo-Samaj und das Arya-Samaj. Auch sollten die Zweifler ein paar
Glaubenskimpfer nennen, die, auBer daB sie die Sache des Islam
durch Geld und persénliche Arbeit, durch Schriften und durch Reden
unterstiitzten, es auch noch vermocht haben, jene Sache durch ihr
eigenes Leben und ihre personlichen geistlichen Erfahrungen zu er-
héhen. Wer hat je mit der selben Kraft und Autoritit die Gegner
des Islam und die Leugner der Offenbarung zusammengerufen! Hier
ist ein Mann, zu dem alle gehen sollten, die die Tatsache der Offen-
barung bezweifeln, auf daB sie sich selbst durch Beobach-
tung und Erfahrung eines besseren belehren*,

Mit dem Ausdriicken ,,geistli-lies Leben* und ,,geistliche Erfahrung
meint der Verfasser die Offenbarungen des Mirza, die im , Ba-
rahin* erwihnt sind, von denen er viele anfithrt und die er zum Nutzen
seiner Leser erklirt. Wenn nun auch ich von Offenbarungen spreche,
so tue ich dies, obwohl ich mir des Umstandes durchaus bewuBt
bin, daB ich in Europa und zu Europiern rede. Tatsichlich tauchtdie
Frage auf, wie es in einem wissenschaftlichen Zeitalter wohl méglich
ist, Offenbarung anzuerkennen. Aber es besteht gar keine natiirliche
Gegnerschaft zwischen Wissenschaft und Offenbarung. Und wenn es
einen Wissenschaftler gibt, der behauptet, daB Wissenschaft ‘grund-
sitzlich mit Offenbarung unvertriglich sei, so stellt dieser Wissen-
schaftler nur seiner eigenen Unwissenheit ein bedauerliches Zeugnis
aus. Denn wir sind nicht mehr im 19. Jahrhundert, wo die Ent-
deckungen im Reiche der Physik einander jagten und den Sinn der
Menschen verwirrten. Die Ursachen, weshalb man in Europa so skep-
tisch gegen die Offenbarung geworden ist, beruhen denn auch gar
nicht auf einem grundsitzlichen und unantastbaren Standpunkt, ' son-
dern auf ganz anderen Momenten. Und hier 14Bt sich mnicht iiber-
sehen, daB das Christentum selbst es war, das dem Skeptizismus
und Atheismus vorgearbeitet hat. Denn seine ‘ungewohnlichen An-
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spriiche, seine vernunftungeméiBen Lehren und seine unnatiirliche,
beinahe selbstmorderische Ethik konnten nur mittels ZuBerer Macht
aufrecht erhalten werden. Mit dem Augenblick, wo jene Macht
fiel und das Volk seine Gedankenfreiheit zuriick erhielt, verlor
dac Christentum als Religion alles Prestige, und da unter Religion
in Europa nur das Christentum verstanden wird, so fiel mit dem
Christentum auch die Religion als solche. Dies ist das eine von
den zwei groBen Grundmotiven fiir den europdischen Skeptizismus;
das andere liegt in der Hingabe an die Naturwissenschaften und
an die Technk. Diese Hingabe indessen ist eine sehr spite Er-
scheinung, welche angesichts der langen Geschichte des Christentums
vergleichsweise nebensichlich bleibt. Dagegen ist es fiir mich stets
unumstoBliche Ueberzeugung gewesen, daB die Verbindung mit Gott,
also die Offenbarung, sich im religiésen Dasein Europas nicht ent-
falten konnte, weil sie an die Bedingung eines so hoch entwickelten
inneren Lebens gekniipft ist, wie es das Christentum niemals her-
vorgebracht hat. Indem die Christen namlich den Stifter ihrer
Religion als Gott betrachten, bringen sie ihre eigene geistliche
Entwicklung zum Stillstand. Denn einem Gott kann man &s nicht
gleich tun wollen, man kann ihn ja doch niemals erreichen. Dagegen
sieht de; Moslem den Weg offen, Abraham, Moses oder Jesus gleich
zu werden, da sie fitr ihn nur groBe Menschen sind. Und er ver-
sucht mit gleicher Gewissenhaftigkeit, auch in den Spuren des Hei-
ligen Propheten Muhammad zu wandeln und in seinem Geiste zu
handeln und zu leben.*) Der gliubige Christ seinerseits rithmt zwar
den Lebenswandel Jesu und die Wunder, die jener vollbrachte, er
preist die Worte, die er sprach. Aber es ist keineswegs sein Traum,
der Lebensfiihrung Christi nachzueifern und ihn im Handeln zu er-
reichen. Sondern von Anbeginn an charakterisiert sich das’ Christen-
tum durch den Umstand, daB es darauf verzichtet, griindliche
Kunde vor Christi wirklichem Erdenwallen festzuhalten und zu ver-
breiten. Sondern man erschopft sich statt dessen im Nacherzihlen
seiner Wunder und in der Wiedergabe seiner Ausspriiche. Wir
aber begreifen nun, aus welchen Griinden der Heilige Quran so

*) Der Moslem betet: ,,Fithre mich auf den rechten Pfad, den Pfad derer,
denen Du Gunst verheifien hast® (1:5/6). Und der Quran erklirt 4:69: ,,Und
wer Gott und dem Propheten gehorcht, daf sind diejenigen, denen Gott Guast
geschenkt hat, sie sind unter den Propheten und den Wahrhaftigen und den Ge-
treuen und den Guten und in anmutiger Gesellschaft.
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machtvoll gegen das Streben der alten Vélker eifert, aus groBen
Menschen Gétter zu machen. Im Quran heiit es: ,,Sie sagen: Was?
Hat Gott einen Sterblichen auserwihlt, ein Apostel zu sein? Sage,
waren auf Erden Engel als Siedler gewandelt, dann wiirden Wir
ihnen sicherlich vom Himmel einen Engel als Apostel herunter-
gesandt haben“ (17:94/95). Das Christentum ist ein lehrreiches
(Beispiel. Es hat seinen Stifter zum Gott erhoben. Die Vergott-
lichung Jesu aber machte die Nachahmung seines Lebens zu einem
von vornherein aussichtslosen Unternehmen. Daraus erklirt sich die
Irreligiositdt im Lebenswandel christlicher Menschen. Und die Gottes-
ferne der christlichen Lebensfithrung ist dann zum Argument gegen
die Tatsache der Offenbarung iiberhaupt ausgenutzt worden. Es gab
aber auch Denker, welche die umgekehrten SchluBfolgerungen zogen.
Gemeint sind jene rationalistischen Verteidiger des Christentums, die
beweisen wollten, daB Jesus iiberhaupt niemals beansprucht habe,
seine Lehre griinde sich auf Offenbarung, sondern er sei selbst eine
Art Rationalist gewesen und habe nicht das gelehrt, was ihm aus
einer ewigen Quelle zufloB, sondern er habe nur aus sich selbst
und seiner eigenen persénlichen Autoritit heraus gesprochen. Dabei
mag es dahin gestellt bleiben, ob wir die Rationalisten mehr bemit-
leiden sollen, die so schmerzliche Anstrengungen machten, in die
Gesellschaft von Jesus zu kommen, oder Jesus, den sie herabzogen,
um selbst zu steigen.*)

Jedenfalls steht so viel fest: In der Bibel finden sich nur
allzu hiufig Kindlichkeiten. Die Propheten prophezeien nicht selten
auf Befehl irgend eines Machthabers. Der Heilige Geist erscheint
ganz greifbar als feurige Zunge. Diejenigen, die den Heiligen Geist
zu vernehmen vorgeben, murmeln als dessen Eing. “ung unverstind-
lichen Unsinn. Durch bloBes Handauflegen eines Bischofs und

*) Unter allen Umstinden ist ihre Beweisfiihrung aber als ginzlich rnig
abzulehnen. Denn sie griindet sich auf die Annahme, daf auch die Evangelien
in Christus nur einen Lehrer aus eigener Autoritit, nicht aber ein Werkzeug
der gottlichen Offenbarung sehen. Gesetzt selbst, es wire dies tatsichlich die
Meinung der Evangelien, so miiite man doch ihre Glaubwiirdigkeit als histo-
rische Dokumente vom kritischen Standpunkt aus beanstanden. Denn die Evan-
gelien wollen Christus als Uebermenschen, ja als einen Gott hinstellen. Und
insofern er dies wire, bediirfte er allerdings keiner hdheren Autoritit, um seinen
Ausspriichen Geltung zu verschaffen. Aber mit dieser Tendenz kreuzt, sich eine
zweite. Da ist Christus ein armer Sterblicher, der seine Hilflosigkeit, Mangel-
haftigkeit und Unkenntnis beke.nt mit einziger Ausnahme dessen, was ihm der
Vater gesagt habe. Diese Stellen bezeugen ganz deutlich den Ofteribarungs-
charakter, den Christus selbst fiir seine Verkiindigungen in Anspruch nahm.
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nicht etwa infolge moralischer oder geistlicher Erleuchtung wird der
Heilige Geist in einem Menschen lebendig. Angesichts solcher Sinn-
losigkeiten gerdt die Religion allerdings in Gefahr, zum bloBen
Hokus-Pokus herabzusinken, und es kann nicht wundern, wenn man
die Religion in weitesten Kreisen anzuzweifeln beginnt und die
Tatsache der Offenbarung iiberhaupt leugnet.

Wie ganz anders stellt sich dagegen das Bild dar, daB der
Islam vor uns aufrollt. Die Geschichte des Islam zeigt uns fort-
laufend eine glinzende Reihe hervorragender Personlichkeiten, die
in den Spuren Muhammads wandelten, zu groBen geistlichen Ein-
sichten gelangten und als lebendige Zeugen fiir die Wahrheit der
Religion dastehen. Deshalb wird auch unter Moslems nichts Un-
gehoriges oder gar Unerhortes darin gesehen, wenn jemand be-
hauptet, daf ihm Offenbarungen zuteil wiirden. Voraussetzung ist
nur, daB es sich um einen Menschen handelt, der die dafiir not-
wendigen Bedingungen in sich verwirklicht. Ein solcher Mensch muB
von vorbildlicher Reinheit sein sowohl im 6ffentlichen wie im hius-
lichen Leben, er muB} eine weit ausblickende Intelligenz sein eigen
nennen, er muf geistliche Erleuchtung und tiefes Nachdenken be-
kunden. Alle diese Anspriiche aber erfiillte Mirza Ghulam Ahmad.
DaB sein Denken tief war, sein Wissen umfassend, sein geistiger
Blick scharf, und daB er alles in allem ein Mann von auBerordent-
licher Intelligenz war, ist schon aus seinen Schriften zu ersehen.
Was die Reinheit seines hiuslichen wie seines offentlichen Lebens an-
belangt, so sagt es genug, daB trotz all der Stiirme einer erbitterten
Opposition, die sich gegen Ende seines Lebens iiber seinem FHaupte
zusammenzogen, auch seine bittersten Feinde es nicht wagten, seinen
personlichen Charakter zu verdichtigen. Was aber die Offenbarung
selbst betrifft, so ist sie eine ganz einzigartige Wechselbeziehung
zwischen Gott und dem Empfangenden, eine Beziehung, von der die
ganze iibrige Welt ausgeschlossen ist. Nachpriifen 1aBt sich hier
also von dritter Seite nichts. Wir kénnen die Behauptung eines solchen
Mannes nur anerkennen, und werden es tun, wenn wir uns auf
seine Glaubwiirdigkeit verlassen zu diirfen meinen, oder wir werden
sie verwerfen, wenn wir ihn nidmlich fir eine unglaubwiirdige Per-
sonlichkeit halten. Haben wir es aber mit einem Manne von hdchstem
moralischen Range zu tun, so werden wir uns doch fragen: Konnen
wir einen solchen Mann der Liige gegen Gott verdiehtigen, ihn,
der die lauterste Wahrheit gegen die Menschen ist, ihn, der von
Liebe selbst fiir diejenigen glitht, die ihn hassen, und der auf jede
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personliche Behaglichkeit verzichtet, um denen zu dienen, die ihm
Schande und Verderben bringen wollen?

Aber es gibt doch noch ein Argument von unanzweifelbarerer
Beweiskraft fiir die besondere Sendung eines solchen Mannes.
Minner dieses Schlages verkiinden nimlich Prophezeihungen. Der
Mangel an Raum verbietet es an dieser Stelle, auf das Problem
der Weissagungen niher einzugehen. Es eriibrigt sich auch, da das
einzige Ziel dieser Untersuchung ein ganz bestimmt umgrenztes ist,
namlich, ein tieferes Verstindnis zu erwecken fiir das Werk eines
einzigen Mannes, des Mirza Ghulam Ahmad. Wer sich fiir das
Thema der Weissagungen im speziellen interessiert, kann eine vor-
ziigliche Abhandlung iiber das Problem in »The Ahmadia Movement*
dritter Teil von Maulvi Muhammad Ali, dem Prisidenten der Ahma-
dia Anjuman Ischaat Islam Lahore finden und eine noch ausfiihrlichere
Abhandlung von demselben Verfasser in ,,Masih Mau-ud“ PP 261—
2097. Hier geniigt es zu berichten, daB Mirza viele Prophezeihungen
verkiindet hat, von denen sich zahlreiche noch wihrend seines Lebens,
einige erst nach seinem Tode erfillten. Erwihnt sei eine, die ein
Ereignis betrifft, das alle kennen. Ich meine den Weltkrieg. Die
Weissagung wurde am 8. April 1925 ‘in einem Manifest unter der
Ueberschrift | Eine Warnung* veréffentlicht und ist zu finden in
der ,Review of Religions Bd. IV, April 1905 S. 159 und im
,Barahin Ahmadia®“ Teil V, S. 120, wo es wie folgt heiBt: ,,Ein
Zeichen wird hier kund getan fiir einige Frist nach dem jetzigen .
Zeitpunkt., Die Dorfer, Stidte und Felder werden dann in einen
Zustand der Revolution geraten, alle werden ganz plotzlich schreck-
lich von Beben erschiittert werden, Sterbliche und Biume und Berge
und Seen. In einem Augenblick wird die Erde auf dem Kopf stehen.
Strome von Blut werden wie die Wasser der Fliisse laufen. Der
Wanderer soll den Ernst jener Stunde fithlen. Die GroB8en wund
die Kleinen werden infolge dieser Furcht niedergeschlagen sein. Selbst
der Zar wird in jener Stunde im Zustande iuBerster Qual sein®,
etc. etc.. In einer Bemerkung zu dieser Prophezeihung sagt Mirza:
»In der gottlichen Offenbarung wird das Wort Salsala (Erdbeben)
immer aufs neue wiederholt, — aber dennoch kann ich mit GewiR-
heit das Wort nicht in seiner buchstiblichen Bedeutung nehmen.
Es konnte sein, daB es sich nicht um ein gewéhnliches Esdbeben
handelt, sondern um irgend ein anderes schreckliches Ungliick, das
ein Bild vom Tage des Gerichts aufrollen wird, wie es die Welt
noch nie gesehen hat, und eine schreckliche Vernichtung wird iiber
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Leben und Gebiude kommen‘. An einer anderen Stelle sagt er:
,Ich weiB nicht, wann dies geschehen wird, ob in ein paar Tagen
oder Wochen oder Monaten oder Jahren. Der Weltkrieg brachte
die Erfiilllung dieser Prophezeihung im Jahre 1914, d. i. sechs Jahre
nach Mirzas Tode. —

Wir wollen nun unseren Bericht in kurzen Strichen zuende
fiihren. Sein Anrecht, sich als den Empfinger von Offenbarungen
und als den Reformator des nichstfolgenden Jahrhunderts zu be-
trachten, wurde Mirza von aller Welt zugestanden. Sein Werk
wuchs. Im Mirz 1886 ging er nach Hoschiarpur, einer anmutigen
kleinen Stadt in Punjab, die am FuBe der Sawalik-Hiigel liegt,
um Streitfragen mit einem Arya-Samajisten-Fiihrer auszutragen. Die
Beitrige beider Parteien zu dieser Diskussion wurden zu einem
Buche vereinigt, das ,Surma-e-Chashm-e-Arya* heifit, zu deutsch

,Licht, das den Augen der Aryas gegeben wurde“. Im Jahre 1888
gmg er zu ihnlichem Zwecke nach Ludhiana. Dieser Ort ist ein
Zentrum der christlichen Mission. Es muB daran erinnert werden,

daB Mirza Ghulam Ahmad bisher nur allein gearbeitet hatte ohne
den Hintergrund einer religiésen Gemeinschaft. Nun, in Ludhiana,

am ersten Dezember des Jahres 1888 verkiindete er, daB Gott ihm
befohlen habe, vom Volke das Bai-at anzunehmen.*) Das Bai-at
ist eine hochst verbreitete Einrichtung in den moslemischen Landern,
und ihre Bedeutung ist jedem Kinde bekannt. Mirza war schon
vorher von vielen gebeten worden, das Bai-at von ihnen anzu-
nehmen. Aber er hatte es mit den Worten abgelehnt, daB er keine -
Ermichtigung habe. Im Jahre 1888 erhielt er diese gottliche Er-
michtigung und empfing das Bai-at. Damit war auch das Fun-
dament zu jener Gemeinschaft gelegt, welche 13 Jahre spiter den
Namen Ahmadia-Gemeinschaft erhielt. —

Bisher hatte Mirza auf seiner Fahrt stets glatte Segel gehabt
Aber nun nahte der Zeitpunkt, da er auf die Probe gestellt werden
sollte, da Stiirme der Opposition und brutale Verfolgung sein Wesen
in seinen Grundfesten erschiitterten. Er wurde aufgerufen, die Feuer-
probe zu bestehen und den Beweis seines Wertes zu erbringen.
Dies geschah, als die Stunde kam, da er verkiindete: Ich bin der
Messias, auf den die Welt wartet.

’

*) Bai-at bedeutet wortlich Unterwerfung; politisch bedeutet der Ausdruck
Untertanentreue dem Konig gegeniiber, und in religiosen Kreisen besagt er,
jemanden zum Fiithrer oder Lehrer nehmen.
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Iv.

DIE VERHEISSUNG DES MESSIAS.

MUHAMMAD (mége der Frieden und der Segen Gottes mit
ihm sein) war der Letzte der Propheten. Und er war der
Letzte nicht nur durch bloBen Befehl. Sondern weil durch ihn
die Wahrheit auf ihren Gipfel gefithrt wurde, und weil er der
Empfinger der vollkommensten Offenbarung war. Aber er ist noch
in einem weiteren Sinne ein Letzter. Denn er war der vollkommenste
Mensch, der je auf Erden gewandelt ist. Der Heilige Quran*) nennt
ihn ,,Mann“, und er tritt uns tatsichlich entgegen als der Typus
wahrer Mainnlichkeit. Aber er ist auch der treue Vertreter der
Menschlichkeit und jener groBe Eine, in dessen Persénlichkeit alle
Schénheiten, alle Verziige der Menschheit zusammengefaBit erscheinen
und zwar in ihrer hochsten Daseinsform. So ist sein Leben, sein
Weg, sein Handeln die Richtschnur geworden fiir jede tugendhafte
Lebensfithrung, der Masstab, nach dem der Wert der Menschen und
ihres Tuns sich bemift. Wihrend jeder von seinen Vorgingern
durch eine spezielle Vortrefflichkeit ausgezeichnet war, die seine
iibrigen Vorziige iiberstrahlte, wihrend Moses durch seine Fiihrer-
gabe, David durch Gerechtigkeit, Salomo durch seine kénigliche
GroBe und Jesus durch Demut hervorstach, vereinigte Muhammad
in seiner Personlichkeit die Fiihrergabe Mosis, die Gerechtigkeit
und Macht Davids, die GréBe Salomos und die Demut Jesu, und
er wies diese Vorziige in noch hoherem MaBe und noch hoher
gesteigertem Umfange auf als jene Fiihrer der Menschheit. Wie
schon singt der persische Dichter von Muhammads Groéfle:

»Die Schénheit von Josef, die Wunder wirkende Hand

von Moses, der Leben gebende Atem von Jesus. '

Sie hatten diese Tugenden jeder eine fiir sich; aber

allein du hattest sie alle!*

Die alten heiligen Lehrer, deren GréBe unter den Nationen
allgemein anerkannt ist, sie waren die Phasen, in denen sich das
Prisma bricht, aber Muhammad ist das Prisma selbst. Sie waren
die Facetten eines schon geschnittenen Diamanten, aber er war der
Diamant selbst, Der Quran charakterisiert sein Auftreten als einen
,,Blitz, der den Menschen das Sehvermdgen nahm‘ (2:20). Und
wirklich, er war der Blitz im geistigen Dunkel des heidischen Ara-

*) In Sure 36 Vers 1—3 heiBt es: O Mensch! Beim Quran voller Weis-
heit! Fiirwahr bist du einer der Gesandten Gottes!

3



132 MOSLEMISCHE REVUE

biens. Frithere Generationen haben das wohl gefithlt. Sie bekannten:
So blendend war der Ruhm seiner Schonheit, dafi sein wahres
Antlitz unter siebenzig Schleiern verborgen bleiben mufite, da das
Auge der Menschen den vollen Glanz seiner Erscheinung nicht
hittc ertragen konnmen. Kann man sich da aber wundern, daB
diejenigen, welche auch nur einen Schimmer von seinem Glanze
geschaut hatten, ihr Herz an ihn verloren und bereit waren, um
seinetwillen alles zu verlassen?

Fin solcher Mann war Muhammad. Es ist keine Vollkommenheit
zu denken, die der seinen iiberlegen wire. Und kein zukiinftiger
Prophet finde noch irgend welche Wahrheiten iiber ihn hinaus,
die der Entdeckung harren. Seine Botschaft ist bestimmt, bis an das
Ende aller Zeiten zu bestehen. Der Heilige Quran sagt: ,,Muhammad
ist nichi der Vater eines von euch Menschen, sondern er ist der
Gesandte Gottes und das Siegel der Propheten‘ (33:80).%).

*y Das Wort ,Siegel” erfordert eine Erklarung. Mit ,Siegel der Pro-
pheten® konnte gemeint sein, daB Muhammad es durch Briet und Siegel be-
glaubigte, auch die vorangegangénen Propheten seien wirkliche Propheten und
Gesandte Gottes gewesen, nicht bloBe Charlatane. In dieser Annahme liegt
gewiB ein gut Stick Berechtigung. Denn es gibt zahlreiche Bemerkungen im
Heiligen Quran, die ein klares Zeugnis dafiir enthalten, daB auch die aiteren
Propheten wirkliche Propheten waren. Angesichts vicliach mangelnder Kunde
vom Leben der alten Lehrer und angesichts solcher Berichte, die sie nicht
immer in sehr sympatischem Lichte darstellen, war ein solches Zeugnis sehr
wiinschenswert. Betrachten wir beispielsweise Jesus, den Letzlen der Propheten-
vor Muhammad (Gott segne sie Beide!). Es ist unlingst die Streitfrage unter
den Gelehrten entstanden, ob Jesus iiberhaupt gelebt hat. Die Frage bekommt
aber noch ein anderes und ein weit peinlicheres Gesicht, wenn wir die Evan-
gelien wirklich fiir zuverldssige historische Urkunden halten. Denn das Bild
von Jesus, das uns in diesen Dokumenten entgegentritt, ist nicht sehr liebens-
wert. So z. B. soll er nicht immer giitig gegen seine Mutter verfahren sein
(Johannes 2:4) und sie eines Tages sogar verleugnet haben (Matth., 12:48).
Fr scheint viel Zeit auf Teufelsaustreibungen verwendet und fest an 'die Mahr ge-
glaubt zu haben, daB Menschen von bdsen Geistern besessen sein kénnen. Bei
einer genanen Durchsicht der Evangelien gewinnen wir den Eindruck, daB er ein
Mann von ungeduldigem Temperament war und leicht geneigt, bei den gering-
fiigigsten Dingen beleidigt zu sein. Er segnet Petrus und nennt ihn den Felsen,
auf dem seine Kirche erbaut werden miisse, er gibt ihm die Himmelsschlissel .
und die Macht zu binden und zu Idsen, wie es ihm gefillt; aber im selben
Moment trifft den Petrus sein Zorn, da schilt er ihn Satan (Matth. 16, 17—23).
Es geschieht, daB er einen Feigenbaum flucht, der ihm nichts zuleide getan
hat (Matth. 21,10). Angesichis solcher und mancher anderen Vorkommuisse
wiirde es fiir einen Muslim einigermaBlen schwierig sein, Jesus fiir einen Pro-
pheten zu halten, hiitte nicht der Quran sein Prophetentum bestitigt. Aber nicht
genug damit, hat der Quran auch den Schimpt hinweggerdumt, den die Juden
der spiteren Zeit seiner Geburt angeheitet und den die Christen géwisser-
maBen sanktioniert hatten. Betrachteten sie ihn doch nicht als den Sohn Josephs,
des Gatten der Maria, sondern sie schrieben seine Geburt géttlicher Vermitt-
lung zu, was doch nur eine Verlegenheitsauskunft war. Der Heilige Quran da-
gegen hat von Christi Geburt wie von Marias Ehre jeden Makel entternt
(4:156; 21:91). (Fortsetzung s. nichste Seite) ;
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Dieser Vers bedeutet: Sein Name und die Segnungen, die durch
ihn seinen Gliubigen zuflieBen, werden bis zum jiingsten Tage fortbe-
stehen. Mit anderen Worten, er ist der letzte Prophet, nach dem kein
anderer Prophet mehr kommen wird. Da Muhammad die Vollkommen-
heit selbst in allen ihren Erscheinungsformen zur Darstellung brachte,
so darf mar nun auch sagen: Jeder groBe Lehrer, der nach ihm kom-
men mag, wird dennoch kaum etwas anderes vermogen, als wiederum
nur eine jener Vortrefflichkeiten in seiner Gestalt zu versinnbildlichen,
deren Vereinigung Muhammad vorbehalten war. Die menschlichen
Vorziige aber lassen sich in zwei groBe Gattungen einteilen, und zwar
gemalB der Zweiteilung, die allenthalben durch die ganze Natur geht.
Es gibt nimlich Tugenden machtvoller Gr68e, die Scheu und Ehr-
furcht einfléBen, und andere der Sanftheit und Zartheit. Sie finden
ihre Analogie in den zwei Geschlechtern. Wahrend nun die Tugenden
eines jeden der fritheren gottlichen Lehrer immer nur einer jener

Die Tatsache, daB der Ausdruck ,Siegel der Propheten’ der Angabe vor-
anging, dal Muhammad keine minnlichen Kinder zu hinterlassen habe, fiihrt
jedoch dahin, dem Ausdruck noch einen anderen Sinn unterzulegen. Wir werden
an eine Begebenheit erinnert, in Bezug auf die Kapitel 108 (Sura Al-Kauzar)
offenbart wurde. In dem Kapitel ist zu lesen: ,,Sicherlich Wir haben dir ein Ueber-
maB an Gutem gegeben; deshalb bete zu deinem Herrn und opfere thm. Sicher-
lich, dein Feind ist abgesperrt. Dazu ist zu bemerken: Dle heidnischen
Araber legen den groBten Wert auf eine Nachkommenschaft minnlichen
Geschlechtes. Denn diese iibernahm die Erbschaft der Viter und fiihrte
ihren Namen fort. Da der Prophet aber keine Sohne hatte, so bewahrten
sie ihn mit Schimpf und nannten ihn ,Abtar*, d. i. einer, dem die Riick-
seite abgeschnitten ist. Auf diesen Anwurf antwortet nun Kap. 108 und
der zitierte Vers. Es wird nidmlich erkldrt, daB, obgleich Muhammad
keinen minnlichen Nachwuchs hatte, der seinen Namen weiter fiihren konnte,
ihm dennoch ein Ueberreichtum an Gnade gewdhrt wurde, und daB er der
Gesandte Gottes sei, und zwar der Letzte unter den Propheten. Darum
werde sein Name und der geistige Segen, der seinen Nachfolgern durch ihn
erwiichse, bis ans Ende aller Zeiten bestehen. Diese Erklirung erhilt noch
eine weitere stiitze aus der Tatsache, dab das arabische Wort ,,Khatam‘, das
hier mit Siegel iibersetzt wird, das Ende, den letzten Teil eines Dinges
‘bedeutet. '

Mirza Mahmud (seine ausfilhrliche Beriicksichtigung folgt im siebenten
Teil dieser Abhandlung) hat eine andere und ganz neue Deutung des Begriffs
Siegel gegeben. Nach ihm bedeutet Sieget der Propheten ndmlich, da mit diesem
in Zukunft noch neue Propheten geschaften werden wiirden. Dagegen ist zu
zu sagen, daB diese Erklirung der ethymologischen Bedeutung des Wortes;
»Khatam* widerspricht, da dies eine vollige Abweichung vom Texte bedeuten
witrde, und daB in den 1300 Jahren der islamischen Geschichte noch kein
Gelehrter eine solche Auslegung gewagt hat. Hitte das Siegel doch, wenn es
wirklich den von Mirza Mahmud vermuteten Zweck gehabt hitte, all die Jahr-
hunderte lang unbenutzt dagelegen, da ja nach Muhammad niemand mehr den
Anspruch erhob, ein Prophet zu sein. Schon dieser Umstand miifite jeden,normal
denkenden Menschen von der Sinnwidrigkeit jener Deutung {iberzeugen.. Mirza
Mahmuds Auslegung verliert aber vollends jeden Boden, wenn wir an die grofle

(Fortsetzung s. niichste Seite)
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gegensitzlichen Gattungen angehérten, vereinigte Muhammad beide
Arten von Vorziigen harmonisch in seiner Person. Der Heilige
Prophet des Islam hatte zwei Namen. Er hieB Ahmad, und diesen
Namen hatte er von seiner Mutter; aber er hieB auch Muhammad,
und diesen Namen erhielt er von seinem GroBvater. ,,Ahmad“ be-
zeichnet jemanden, der viel preist und weist also auf einen zarten,
sanften Charakter; Muhammad dagegen ist ein solcher, der viel ge-
priesen wird, der also michtig und groB ist. Merkwiirdiger Weise
stimmen nun die Perioden von des Propheten Leben mit seinen
beide1 Namen iiberein. In der Zeit, die er in Mekka verlebte, er-
scheint er als bescheidener, verfolgter und leidender Lehrer, wihrend
er in Medina als Kénig schaltet, erhaben, geehrt und geliebt von einer
dankbaren Nation. Heiligkeit und moralische Vollkommenheit (Ah-
mad) wurden mit Glanz und Ruhm gekrént (Muhammad). Und
in der Geschichte des Islam haben tatsichlich simtliche Reformatoren
noch stets den einen oder den anderen von diesen beiden Wesens-
ziigen als Merkzeichen an der Stirn getragen. Es gab Reformatoren,
die das Szepter mit koniglicher Gewalt handhabten, wie Omar II
und Aurangzeb von Indien, und es gab solche in bescheideneren
Stellungen. Diese Bescheideneren konnen als der Ausdruck jener
Eigenschaften gelten, die der Name ,Ahmad“ kennzeichnet. Mirza
Ghulam Ahmad gehorte, wie ich zeigen werde, sobald ich von seinem
Charakter zu sprechen habe, zu den Letzteren. Er war eine Mani-
festation jener Eigenschaften, diz den ,,Ahmad“ ausmachen. Und
wenn wir auf die fritheren Propheten zuriickschauen, finden wir

(Fortsetzung der Anmerkung von Seite 133)

Zahl kiarster und unzweideutiger AeuBerungen des Heiligen Propheten selbst
denken, die das Erléschen des Prophetentums nach ihm betreffen und an die
Tatsache, dal 'in der ganzen Geschichte des Islam eine erstaunliche Einmiitig-
keit iiber diesen Punkt herrscht. Es gibt da nicht eine abweichende Stimme.
Wohl wire aber zu fragen: Wenn jemand behauptet, Empfinget der Offen-
barung zu sein; wird er damit nicht gleichzeitig auch Prophet? Diese Frage
mub verneinend beantwortet werden, denn die bloBe Tatsache des Emptangens
von Offenbarungen, macht im Islam noch nicht den Propheten. Der Quran er-
wihnt viele Personen, darunter auch Frauen, ‘die Offenbarungen empfingen,
wie z. B. die Mutter Moses (28:7) und andere mehr. Der Empfang von Often-
barungen ist nach dem Islam eine Belohnung fiir Bemithungen um ein Leben
der Reinheit und Erleuchtung, wogegen das Prophetentum gottliche Bestimmung
ist. Und die Notwendigkeit fiir diese Bestimmung kann sich nicht mehr er-
geben, nachdem die Religion durch den Heiligen Propheten Mubammad (moge
Frieden und der Segen Gottes bei ihm sein) in den Stand der Vollkommenheit
elangte. 'Eine ausfiihrliche Abhandlung iiber dieses Problem findet sich in
aulana Muhammad Ali’s umfassendem Werke: ,,An-Nabuwat-fi’l' Islam‘ (in
Urdu verfaBit); ein Abrif davon ist auch im Englischen erschienen. Die Frage
ist zudem klar und ausfiihrlich in seinem ,Masih-e-Mau-ud“ (gleichfalls in
Urdu) PP 42-69 erdrtert worden.
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unter ihnen viele Andere vom selben Typus, Auch Jesus Christus
von Nazareth war, sofern die Eigenschaften der Demut und Sanft-
mut ihn zierten, einer vom Geschlechte der ,,Ahmad‘. Daher behaup-
tete Mirza Ghulam Ahmad nun auch, ,Jesus, dem Sohne der Maria
dhnlich* zu sein — nimlich dem Geiste und dem Charakter nach.
Aber Mirzas Anspriiche gingen noch weiter. Es steht im Neuen
Testament, daBl Jesus sein zweites Erscheinen vorher sagt. Nun ist
es ganz gut moglich, daB die Erwartung von Christi Wiederkunft
nur eine im frithen Altertum durchaus gebriuchliche Vorstellung in
sich schloB. Denn im Altertum war es allgemein iiblich, daB das
Volk auf die Wiederkehr eines volkstiimlich gewordenen Helden
wartete, zumal wenn er sein Werk unvollendet hatte verlassen miissen,
Abe- dalt dhnliche Erwartungen im Altertum allgemein iiblich waren,
besagt noch nicht, daB auch Jesu Prophezeihung nichts mehr als
eine solche zu bedeuten hatte. Ja, diese SchluBfolgerung erscheint
durchaus ungerechtfertigt, denn diz Ueberlieferung von jener Pro-
phezeihung taucht erst in den Tagen der Apostel auf und scheint
deskalb Kunde von einer echten Weissagung zu bergen. Wenn Jesus
diese Prophezeihung aber auch nach unserer Meinung wirklich getan
hat, so konnte er doch andererseits damit nicht meinen, daB er
in eigener Person wiederkommen werde, denn er selbst lehrt (Lucas
16,31), daB ein Mensch, der gestorben ist, nicht wiederkehrt. Da-
gegen verkiindet Jesus mit vollem Recht, da Johannes der Taufer
,in der Macht und dem Geiste des Elias* gekommen sei (Matth. 11,
14; 17, 12—13; Lucas 1, 17), wihrend die alte jiidische Ueberlie-
ferung noch gemeint hatte, daB Elias in Person lebendig geblieben
und in einem feurigen Wagen zum Himmel gefahren sei (2 Ko-
nige 2, 11), sodaB er leiblich wiederkommen konnte. Wenn dem-
nach Jesus von seiner Wiederkunft prophezeite, so wird ihm auch
hier vorgeschwebt haben, daB er nicht selbst, wohl aber jemand mit -
seiner Macht und seinem Geist aufstehen werde, um sich gegen
die Uebel und das Verderben aufzulehnen, worein das Christentum
durch Vernachlissigung der reinen, von ihm dereinst gepredigten
Lehre verfallen war. Diesen Verfall seiner eigenen Lehre, den er
vorhersah, nannte er den Antichrist. Die Christen haben aber den
Irrtum begangen, immer wieder an seine personliche Riickkunft zu
glauben, und ganz im Geiste des frithen Altertums erfanden sie
die Legende seiner leiblichen Himmelfahrt in Wolken ,(Apost. 1,9
bis 10), sodaB die Identitit seiner Person nicht zerstért wurde.
Fine ihnliche Tradition, obgleich in- mancherlei Hinsicht ge-
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wandelt, hat aber auch unter den Moslems bestanden. Im Heiligen
Quran zwar steht nicht ein einziges Wort iiber eine Wiederkunft
Christi. Und in Vers 117 der Sura 5 des Heiligen Quran wird
nicht nur die Tatsache von Jesu natiirlichem Tode berichtet, sondern
auch jede Moglichkeit seiner Wiederkehr in eigener Person ausge-
schiossen. -Es werden jedoch andererseits auch viele Ausspriiche
vom Heiligen Propheten Muhammad berichtet, welche deutliche Pro-
phezeihungen betreffend die Wiederkehr des Messias enthalten. Diese
Ausspriichen sind durch die Werke der gréBten Autorititen belegt,
so durch die Sammlung von Bukhari. Aber eben diese Ausspriiche
zeigen auch, daB der Prophet einen deutlichen Unterschied macht
zwischen Jesus von Nazareth und dem versprochenen Messias. Der
eine, der Mann von Nazareth, hat lockige Haare und weiBe Haut-
farbe, wihrend der andere glatte Haare und braune Hautfarbe hat.
Ferner sagt der Prophet, daB der versprochene Messias ein Imam
(Fithrer) der Muslims sein und daB er aus ihrer eigenen Mitte
erstehen werde. Die leibliche Wiederkunft von Jesus kommt nach
alledem also nicht in Frage. Wohl aber hat der Heilige Prophet
durch seine Prophezeihung auf eine Personlichkeit hingewiesen, die
Jesus wesensverwandt sein wird ,nach Geist und Macht*, und
er hat auch bereits Licht gebracht in die Aufgabe, die eines zukiinf-
tige Messias harrt. Denn sein prophetisches Auge sah voraus,
in welches Ungemach und in welche ‘Abgriinde der Erniedrigung
die Moslems eines Tages geraten wiirden. Er erkannte, daB ihre
politische Macht einmal voriiber sein und daB sie von den Christen
arg gepeinigt werden wiirden. ,,Wie wiirde eure Lage sein®, so sagte
er darum, ,wenn der Sohn der Maria in eurer Mitte erstiinde,
der euer Imam aus euch selbst heraus sein wird?* Die Mission

des verheifenen Messias war also die, gegen den Anti-Christ zu
kampfen.*)

*) lch benutze das Wort Anti-Christ, weil es in Europa velkstiimlich 1st. "
Das arabische Wort heifit Dadjdjal und ist in der Muntaa’l Arab
erklirt. Es bedeutet: die groBe Schneide des Schwertes; aber auch eine grofBe
Menge; Gold; die goldene Fliissigkeit oder den Glanz des Goldes; endlich
Liigner und Betriiger; insbesondere bildet es auch den Titel des falschen Messias
der in spiteren Tagen erscheinen und Anspruch erheben wird, Gott zu sein!
Dadjdjal faBt mithin alle Charakteristica der modernen europiischen Zivilisation .
zusammen, namentlich ihre Kriege und die Erfindung immer neuer ZerstGrungs-
werkzeuge zu Kriegszwecken; ferner ihren Reichtum und ihre Gier nach Ver-
mehrung des Reichtums, endlich ihr glinzendes AeuBeres und ihre diplomatischen
Tauschungen, ihren Anspruch, das einzig rechtmiBige Ziel menschlicher Bemii-
hungen wenn nicht gar Gott selber zu sein. Aber auch die Lehre von der Drei-
einigkeit und von der Gottheit Jesu gehort hierher. Wo nun alle diese Dinge
sich vereinigen, da sind die Tage nicht fern, in denen der Messias crscheinen
muB}. - Unter den Moslems ist das wohl bekannt und die Literatur itber diesen
Gegenstand ist riesengrof.
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Was dieser ,,Anti-Christ* bedeutet, wird in einem Ausspruch
des Heiligen Propheten niher erldutert, der in der Sammlung von
Muslim enthalten ist. Dieser Ausspruch besagt, daB diejenigen,
welche die ersten zehn Verse oder nach anderen Berichten die letzten
zehn Verse der Sura Al-Kahf (Ch 19) hersagen, nichts vom Unheil
des Anti-Christ zu erleiden haben. Es wird aber in den ersten
zehn Versen die Behauptung, daB Jesus der Sohn Gottes ist, und
in den letzten zehn Versen die Lehre von der Gottheit Jesu ver-
worfen. Zugleich mfit der Lehre von der Gottheit Jesu verwirft
die letzte Stelle (Vers 104) jedoch auch den Materialismus, der
aus dem Stolz iiber wissenschaftliche Erfolge und technische Ge-
schicklichkeit herrithrt. ,,Sie denken, daB sie gut beschlagen sind
in der Geschicklichkeit des Hinde-Werkes* heiBt es. Der ,,yAnti-
Christ* das ist also nach dem Heiligen Propheten jene Mischung
von modernem Christentum und Materialismus, welche den Beweis
ihres Wertes in der Durchdringung der ‘Welt mit materiellen Ten-
denzen sieht, wahrend das Glaubenssystem als solches mit seinen
vernunftwidrigen Lehren ganz im Gegensatz zu dem steht, was
Christus befahl. Auf eins muB hier hingewiesen werden. Jene
Verse, welche im selben Atem auf das Christentum und auf die
Bliite der Technik Bezug nehmen, wurden zu einer Zeit geoffen-
bart, als die christlichen Nationen noch keinen besonderen Ruf in
technischer Hinsicht hatten. Die technische Entwicklung Europas
hat erst in den letzten hundert Jahren den heutigen Aufschwung ge-
nommen. Jene Verse aber sprechen nicht nur in hervorragendem Masse
fir den prophetischen Geist des Heiligen Quran, sondern sie deuten
auch bereits auf die Zeit hin, in der der verheiBene Messias zu erwar-
ten ist, dessen Mission es ja sein soll, den Anstiirmen des modernen
Christentums und dem damit verbundenen Materialismus ' entgegen
zu treten. Der Heilige Prophet sagt an anderer Stelle: ,,Er (das ist
der versprochene Messias) wird das Kreuz zerbrechen®. Es bleibt
danach iiber die Aufgaben des modernen Messias kein Zweifel. Und
wenn Mirza Ghulam Ahmad nun behauptet, der versprochene Messias
zu sein, so macht er das sehr glaubhaft, indem er sagt: Angesichts
des Umstandes, daB mir die Erleuchtung gegeben ward, die Dunkelheit
des Christentums zu zerstreuen, ist mir der Name »oohn der Maria“
verlichen worden!“ Ob er seine Mission erfiillte, werdenr wir ent-
scheiden konnen, wenn wir in der Lage sind, sein Werk und sein
Wirken genauer zu beurteilen.
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Man muB sich aber fragen, warum Mirza angesichts so klarer
Prophezeihungen noch so viel Widerstand fand. Zur Antwort auf diese
Frage tut ein Blick not auf die Geschichte des Islam und seines
Verfalls. Dieses Thema wiirde uns freilich weit iiber die Grenzen
hinausfiihren, die wir uns in diesem Essay gezogen haben.
Es geniigt hier zu sagen, daf der Verfall des Islam mit
dem zweiten , Jahrhundert und zwar wihrend der Abbasiden-
Herrschaft begann, nachdem die Gefihrten des Heiligen Pro-
pheten und die Kinder und Enkel dieser Gefihrten samtlich
dahingeschieden .waren. Indem wir nun alles beiseite lassen, was
nicht in das Gebiet unseres Gegenstandes gehért, soll nur so viel
hervorgehoben werden, daB alle Ueberlieferungen, die sich unter
den Juden iiber den Messias bildeten, von den Christen iibernommen
wurden, bei den moslemischen Volkern aber eine Umbildung erfuhren.
Die Juden erwarteten einen kriegerischen Messias, der das Konig-
reich Israel wiederherstellen sollte. Ganz im Gegensatz zu diesen
Erwartungen hatte zwar Jesus erkldrt, daB sein Konigreich nicht
von 'dieser Welt sei. Trotzdem hielten die Christen die alte
jitdische Tradition aufrecht, mit dem Unterschied, daB sie die
Wiederherstellung des Kénigreichs Israel in die Zeit der kiinf-
tigen Wiederkehr Christi verwiesen. Die Muslims nahmen die Tra-
dition der Juden sowohl als der Christen auf, aber sie fiigten
ihnen eigene Ideen hinzu, sodaB schlieBlich eine neue Lesart entstand.
Danach war der Mann, der am Kreuze starb, garnicht Jesus sondern
einc ganz andere Person, vielleicht jener Schicher, der ihn fiir 30
Silberlinge verkaufte und dem die Vorsehung eine gewisse Aehnlich-
keit mit Jesus gegeben hatte. Dieser Mensch hitte dann fiir seine
Treulosigkeit die gerechte Strafe erfahren. Der Meister aber wurde
gerettet. Mosheim erzahlt iibrigens in seiner Kirchengeschichte des
Christentums von einer christlichen Sekte, die in den ersten Jahr-
hunderten nach Christi Geburt bestand, und die dhnliche Ansichten
vertrat. Nach moslemischer Auffassung also war Jesus lebendig:
fortgetragen worden, und aus Furcht vor den Juden wohnte er seit-
demi im vierten Himmel. Die Quelle fiir die Annahme, dafl er
lebendig hinweggetragen worden sei, ist die christliche Ueberlie-
ferung, der ,vierte Himmel“ dagegen ist eine Erinnerung an die
groBe Vision oder geistige Himmelfahrt (Mi‘raj) des Heiligen Pro-
pheten, anléBlich deren er Jesus im vierten Himmel erblickte. DaB
Jesus in zukiinftigen Tagen korperlich zuriickkehren werde, diese
christliche Ansicht itbernimmt die spatislamische Tradition gleichfalls.
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Jedoch werde er dann zum Islam iibertreten. Man stiitzt sich fiir
diese Ansicht auf die Meinung, die der Heilige Prophet einst
kund tat: wenn Jesus oder Moses zu seiner Zeit noch lebten,
wiirden sie ihm folgen. Die Tradition fithrt weiter aus, Christus
wiirde ein Schwert nehmen, den Anti-Christ (einen hiBlichen Mann,
der auf einem groBen Esel reitet) toten, mit Gewalt die ganze
Welt zum Islam bekehren und dann vierzig Jahre lang regieren;
darauf wiirde die Welt zu Ende sein.  Diese Ueberlieferung also,
in der Wahrheit und Irrtum sich zu einem unentwirrbaren Kniue)
verbanden, herrschte unter den moslemischen Vélkern Jahrhunderte
lang; ausgenommen waren nur einige wenige Aufgeklirte, die anders
dachten. Denn mit den entsetzlichen Verheerungen, welche im 13.
Jahrhundert die Mongolen unter den Moslems angerichtet hatten,
war auch der islamischen Kultur ein furchtbarer Schlag versetzt,
und es senkte sich ein Zeitalter geistiger Dunkelheit iiber den
Islam, Darum darf es uns nicht iiberraschen, jene weit verbreitete
Ueberlieferung in einer Periode der Gedankendde bei den Moslems
zu einem unumst6Blichen Glauben erstarren zu sehen,

In eine Atmosphire, die mit solchen Ueberlieferungen iiber-
lastet war, schlug die Behauptung des Mirza, der verheiBene Messias
zu sein, natiirlich wie ein Donnerschlag, Das Volk fand sich aus
seiner Ruhe aufgeriittelt. Mirza wies die Fehler innerhalb der Tra-
dition nach, er reinigte sie aber auch von abergliubischen Bestand-
teilen. Und zwar fiihrte er eine Reihe machtvoller Argumente an, gegen
die nicht aufzukommen war. Er legte seinen Beweisfithrungen durch-
gangig deu Heiligen Quran und die Ausspriiche des Heiligen Propheten
zugrunde und fithrte Vers auf Vers ins Treffen, um zu zeigen, daB
Jesus eines natiirlichen Todes gestorben sei und leiblich nicht zuriick-
kommen konne; dagegen wollte er nicht zugeben, daB jener am
Kreuze den Tod gefunden habe. Nur dies sei wahr, daB es' Christus
selbst und niemand anders gewesen sei, der ans Kreuz geschlagen
wurde.*) Mirza lehrte ferner, Jesus sei lebend dem Kreuz entwichen
und hétte Zuflucht in einem entfernten Lande gesucht, wo er séine pro-

*) Bei seiner Argumentation stiitzte sich Mirza mit bewuBter Absicht auf
denjenigen Quranvers, auf den sich auch die Gegner stiitzten. Der in Frage
kommende Vers ist in den europiischen Uebersetzungen iiberall unrichtig wieder-
gegeben. Aus diesem Grunde soll von ihm hier ausfithrlicher die Rede sein
und zwar in Verbindung mit dem nichstfolgenden Vers, der in der Debatte oft
ganz fortgelassen wird. Die Stelle heiBt wie folgt: ,Und ihre Aussage, wahr-
lich, wir haben den Messias, Jesus, Sohn der Maria, getotet, den Apostel Gottes;
und sie téteten ihn nicht, noch kreuzigten sie ihn, aber die Sache wurde zweifel-

(Fortsetzung s. nichste Seite)
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phetische Wirksamkeit fortsetzte. In keinem Falle ist er, so sagt
Mirza, zum Himmel gefahren, was ja auch ein naturwidriger Vor-
gang wire, Mirza verweist auf den Quran. Nach dem Heiligen
Quran starb Christus eines natiirlichen Todes, und daher konnte er
nicht wieder kommen, Zur Befriedigung der christlichen Polemiker
aber stiitzte sich Mirza auchl auf die Evangelien, um zu beweisen,
daB es so etwas wie eine leibliche Himmelfahrt nicht gibt. Man
solle, so riet er, daran denken, daB unter den vier [Evangelien
das des Matthdus und das des Johannes auch nicht das Geringste
davon wisse, was sich mit Christus spiter ereignete. In ihrer Dar-
stellung verschwindet er einfach. Die letzten zwolf Verse im Markus
dagegen, wo allerdings von einer Himmelfahrt gesprochen wird,

(Fortsetzung der Anmerkung von Seite 139)

haft fiir sie; und wahrlich, die, die darin anderer Meinung sind, sind nur im
Zweifel daritber; sie haben keine Kenntnis, der sie sich unterordnen, und folgen
nur_einer Vermutung, und sie wissen es nicht sicher. Nein, Gott erhob ihn
in Seiner Gegenwart; und QGott ist michtig, weise. Und da ist nicht einer unter
den Anhéingern des Buches, der nicht an das vor seinem Tode glaubt,
und am Tage der Auferstehung wird er gegen sie zeugen (4:157—159). Die
Verse bedeuten, daB Jesus nicht getédtet wurde, weder am Kreuze noch
sonst in gewalttitiger Weise. Sondern aile jene Vorginge seien auch fiir seine
Zeitgenossen in Dunkel gehiillt und duBerst zweifelhaft geblieben. Eine GewiB-
heit tiber die Tatsache seines Todes gibe es nicht. Die Wahrheit aber sei, daB
Gott ihn hoch erhoben habe. Ungeachtet dessen glaube aber jeder Jude, daf
seine Volksgenossen Christus getttet hitten. Und die Lehre der Christen basiere
auf dieser héchst zweifelhaften Ansicht. So werde denn Jesus selbst am Tage
des QGerichts wider sie zeugen. Nach dem mosaischen Gesetz, ,,Der, der aufgehingt
ist, ist von Gott verflucht” (Deut. 21,23) und nach dem christlichen Glauben,
Jesus habe in die Holle fahren miissen, und dort drei Tage aushalten (Apost.
2 bis 27, 32; Eph. 4 bis 9 und 1. Petr. 3 bis 19) wire sein Schicksal durch
seinen Martertod ins Verdchtliche geriickt worden. Der Heilige Quran rettet
ihn aus dieser Situation, die er als eine Verleumdung kennzeichnet. Der Quran
lehrt, daB Gott Christus zu sich nahm, und da$ Jesus seine Verleumder am Tage
des Gerichts wegen ihrer Ungerechtigkeit anklagen wird. DaB Jesus aber tat-
sdchlich nicht am Kreuze starb, geht aus vielen Einzelheiten seines Schicksals
hervor. Seine eigenen Zeitgenossen waren itber seinen Tod nicht im Klaren. Der
Statthalter Pilatus ,verwunderte sich*“ (Markus 15, 44). Tatsache ist, daB die
wenigen Stunden, die er am Kreuze hing, nicht geniigen konnten, ihn zu téten.
Der Kreuzestod erfolgt gewdhnlich aus Hunger und Erschépfung und nicht als
Folge von korperlichen Verletzungen. Und von vielen Personen wird berichtet,
daB sie sich erholten, nachdem sie mehr als vierundzwanzig Stunden am Kreuze
gehangen hatten. So wurden auch die beiden Verbrecher, die neben ihm an-
genagelt worden waren, lebendig wieder abgenommen. Da$ Jesus auch am Leben
geblieben ist, geht daraus hervor, daB sein Blut noch floB, als sein abgenommener
Leib durchbohrt wurde. Die beiden Verbrecher wurden nach ihrem spiteren
Tode begraben, aber er selbst ward in die Obhut eines seiner reichen Schiiler
gegeben, der ihn liebevoll mit seiner Fiirsorge umgab und ihn in einem ge-
rdumigen GelaB unterbrachte, das an der Seite eines Felsens in diesen hinein-
gehauen war. Moderne europiische Gelehrte sind dariiber so gut wie einer
Meinung, daB die Erscheinung Jesu, der nach der Kreuzigung seinen Anhingern
immer wieder entgegen trat. micht leiblich, sondern nur spirituell zu erkliren sei.
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sind eine spitere Hinzufiigung. Was bleibt, sind die zwei Hinweise,
der eine im dritten Evanglium, der andere in Apost. 1,9, ‘die
gleicherweise von Lukas stammen, der kein Augenzeuge war und
nur seine personliche Ansicht kundtat (Luk. 1,1—3). So schwach
sind die Stiitzen fir eine weltbewegende Lehre!

Bei dem sehr begrenzten Raum, der mir zu Verfiigung steht,
ist es nicht moglich, auch nur einen kleinen Bruchteil der langen
Kette von Beweisen wieder zugeben, die Mirza, gegen die alte,
gemeinhin libliche Ueberlieferung ins Feld fithrte und seiner eigenen
Meinung zur Stiitze gab. Auch ist es unnétig, sich dabei in Ein-
zelheiten zu verlieren. Denn mein Zweck ist nur, einen gemein-
verstindlichen Bericht iiber ihn selbst und die Bewegung zu geben,
die von ihm ausging. Wir wollen somit zu einer kurzen Uebersicht
seiner noch offenen Lebensjahre schreiten.

Christus sei seinen Freunden nicht in Fleisch und Blut sondern nur als Geist
begegnet. Diese Ansicht wird ganz fanatisch festgehalten und findet doch keine
Stiitze in den Evangelien. Denn wenn Christus nur im Geiste auferstanden wire,
wo hitte dann die Notwendigkeit gelegen, den Stein von der Oeffnung seiner
Hohle zu entfernen, und warum verkleidete er sich als Girtner (Johann. 20,
15)? Diese Verkleidung war so vollkommen, dafl zwei seiner eigenen Schiiler,
die mit ihm den Weg nach Galilda gingen, ihn lange Zeit nicht erkannten. Stand
er nun aber wirklich kurz davor, zum Himmel aufzufahren, warum ging er dann
den Weg nach Galilaa? Konnte dies eine Station auf dem Wege zum Himmel
sein? Nein, die Erkldrung ist einfach: er dngstigte sich, erkannt zu werden.
Er fiirchtete, der Hohe Priester kénnte erfahren, daB er noch lebte, und er be-
fahl denen, die ihn erkannten, strenges Stillschweigen. Seinen Schiilern wird
geheime Botschaft gesandt, sie wiirden ihn in Galilda treffen. Er fiirchtete sich
eben, sich in Jerusalem zu zeigen. Wienn er aber nur ein Geist war, wozu
dann diese VorsichtsmaBregeln? Christus fiihlt nach seiner Kreuzigung noch
Hunger wie irgend ein lebendiger Sterblicher, und er nimmt Speise zu sich
(Lukas 24, 43; Johannes 21, 5—14). Einmal zweifelten die Schiiler an seiner’
Realitit, aber er wies sie zurecht und sagte: ,Sehet meine Hinde und meine Fiifie
FiiBle, ich bin’s selber; fiihlet mich an und sehet; denn ein Geist hat nicht Fleisch
und Bein, wie er sehet, dafl ich habe‘ (Luk. 24,39). Die Lehrevon der rein
geistigen Erscheinung Christi baut sich auf der Voraussetzung auf, da er zuvor
gestorben sei. Aber das ist, als ob man den Wagen vor das Pferd spannte.
Denn wir miiBten erst beweisen, daf} er gestorben sei, ehe wir ihn als Geist
umgehen lassen. Die Einzelheiten der Kreuzigung geben uns die GewiBheit,
daB er ais ein Lebendiger von Fleisch und Blut aus ihnen hervorging. Jesus
selbst wiinschte nicht, fiir einen Geist gehalten zu werden. Er empfand das als
eine Erniedrigung. So vereinigen sich denn die verschiedensten Griinde, um
darzutun, dafl Christus nicht am Kreuze starb. Und entschlieBen wir uns, diese
Griinde anzuerkennen, so wird die ganze Schlage auf einmal klar und natiirlich
Von Anfaug an bestreitet der Heilige Quran denn auch den Kreuzestod Christi,
obgleich damals alles Volk daran glaubte, und obgleich die Theologen eine ganze
Kette von Dogmen darauf aufgebaut hatten. Dies ist wieder ein leuchtender
Beweis dafiir, dafl der Prophet seine Kenntnis von Gott und nicht von irgend
einem Menschen empfing. Denn zu seiner Zeit war das christliche /Dogima
gut befestigt, und kein Mensch hitte gewagt, sich fiir eine abweichende Aus-
legung zu entscheiden.
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