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Anrede,
die drei muslimischen Gelehrten, die wir heute ehhaben etwas Wichtiges vollbracht — und
dies in mehrfacher Hinsicht.

Sie gehorten zu denen, die im Herbst 2006, alsstiimische Welt mit der Regensburger
Rede des Papstes konfrontiert war, fir den Wedkaestruktiven Dialogs eintraten. Der

Brief der 38 Gelehrten, den sie initilerten, war eichen dafir, dass die Beziehungen
zwischen Islam und Christentum nicht auf den bergten ,clash of civilizations*
hinauslaufen sollten. Es gehdrte in der erregtenrBting jener Wochen Besonnenheit und
Standfestigkeit dazu, in dieser Weise nicht nurdsuf Papst zu zugehen, sondern Uberhaupt
auf das Christentum.

Doch damit nicht genug — ein Jahr spater warerdans38 Gelehrten 138 geworden, und
diese 138 hatten sich auf theologische Aussagerr@blicher Tragweite geeinigt. Zu
diesen 138 Gelehrten gehdren Sunniten und Schibdtemker aus unterschiedlichen
Rechtsschulen und Traditionen und aus sehr vedehé Regionen der Erde, aus Landern,
die ausschliel3lich vom Islam gepragt sind, undStaaten, in denen die Muslime eine
Minderheit sind und mit Angehdrigen unterschieddicReligionen zusammen leben, aus
Landern, die Uber grol3en Reichtum verfigen undRaggonen tiefer Armut.

Wer jemals versucht hat, innerhalb des Christentilines die Grenzen der Konfessionen, der
theologischen Schulen und der Nationen hinwegifieretheologischen Text Zustimmung zu
finden, weil3, welche Herkules-Arbeit hier zu lemstear. Und auch die judischen Gelehrten
aus den Vereinigten Staaten, die vor einigen Jdiirestas wunderbare Dokument ,Dabru
Emet” (,Redet Wahrheit*) Gber die Beziehungen zWwest Christentum und Judentum um
Zustimmung warben, kénnen ein Lied davon singers, @ Mihe um einen Konsens in der
eigenen Religionsgemeinschaft bedeutet.

Die wichtigste Leistung der drei Gelehrten, Ubes Basthalten am Dialog und tber die Arbeit
an einem innerislamischen Konsens hinaus, liegtdifigs im Inhalt des Dokuments. Es ist
eine Darlegung Uber die Liebe zu Gott und zum Né&chslie auf sorgfaltiger Auslegung von
Texten der Bibel und des Korans sowie von Ubernligfgen der islamischen Tradition

beruht. Es hat wohl noch selten, vielleicht noahein offizielles muslimisches Dokument
gegeben, in dem die Bibel mit so viel EinfUhlungl iRespekt zitiert wurde. In Anspielung

auf eine Stelle des Koran, die sich auf das Vemigi#tu den Christen bezieht, tragt das
Dokument die Uberschrift ,A common word* — ,ein geinsames Wort*.

Nun gibt es viele Christinnen und Christen, auclenantwortlicher Stelle in den Kirchen,

die sagen: Ich lasse mir doch nicht von Muslimédéeen, was das Zentrale des christlichen
Glaubens ist! Dieses Argument sollten wir in diedeati beiseite stellen. Es geht ja um etwas
anderes: namlich, dass Muslime versuchen, sichsrZéntrale des christlichen Glaubens
einzufuhlen. Das ist durchaus aller Ehren wert.



Dass es etwas Gemeinsames zwischen Islam und&@iuast gibt — inzwischen hat auch ein
judisch-muslimischer Dialog zum gleichen Thema lmegm — und dass das Zentrum dieser
Gemeinsamkeiten in der unbedingten Liebe zu Gattaum N&chsten liegt, das ist nun
allerdings eine These, die nicht nur religids umebtogisch, sondern auch weltpolitisch von
hdchster Bedeutung ist. Nicht umsonst wird im Bdef 138 selbst darauf hingewiesen, dass
Muslime und Christen zusammen etwa 55% der Mengichbhemachen, und dass in der Welt
kein Friede sein kann, wenn zwischen den Angehinga Islam und Christentum kein
Friede ist.

Die christliche Rezeption des Dokuments ,A commamd¥ hat eben erst begonnen. Viele
christliche Gemeinden haben sich mit diesem Teghmacht beschéftigt. Sicher gibt es auch
manche Moschee auf dieser Welt, in der von ,,A comnvord“ noch nichts zu héren war.
Auf Weltebene aber hat die Diskussion um ,,A commamd” jetzt schon erhebliche
Bedeutung, die zweifellos in den nachsten Jahreh die Gemeinden erreichen wird.

Der Okumenische Rat der Kirchen hat im Sommer didafres ,Vorschlage an die Kirchen
fiir eine Antwort auf ,A common word™ vorgelegt,eldie Uberschrift tragen ,Miteinander
lernen, die Liebe zu entdecken®. Es gibt noch keiffigielle Ubersetzung ins Deutsche. So
gebe ich die Hauptaussagen in meiner eigenen dheuntddersion wieder.

Eine Regel fir den interreligiosen Dialog, die @K formuliert, kann ich nur
unterstreichen. Der ORK sagt: Es ,muss unzweideartitiirt werden, dass Christen bereit
sein sollen, sich tUber den Islam so zu informigdass sie genau auf das héren, was
Muslime selbst lehren, und dass Muslime bereit seilen, sich Uber das Christentum so zu
informieren, dass sie genau auf das horen, wast€hrselbst lehren.” Das klingt scheinbar
selbstverstandlich. Aber die Kenner wissen, dassedRegel noch lange nicht tberall
beachtet wird, auch nicht hier in Deutschland. gémi ist dies noch nicht einmal im
innerchristlichen Dialog zwischen Katholiken undalBgelischen selbstverstandlich, wenn
man nicht gerade in einem Dialog steckt, der varEigen-Biser-Stiftung initiiert ist.

Im Bereich christlich-islamischer Dialog ist dag&in Beispiel die Frage nach der Einheit und
Einzigkeit Gottes. Was verstehen Muslime wirkligttar Tawhid, der Einheit Gottes? Und
was meinen Christen wirklich, wenn sie von Gottesi€nigkeit reden? Ein anderes Beispiel:
Was verstehen Muslime und Christen wirklich un@ffenbarung“? Und schlief3lich: ,Im
Islam wird Liebe zum Nachsten beschrieben als @inddIn in Verantwortung und
Grol3zugigkeit gegen die Bedurftigen in der GemdiaticIm Christentum ist Nachstenliebe
verstanden als eine Widerspiegelung von Gotteselzeio Menschheit in Jesus Christus.
Diese Liebe Uberschreitet geografische und relg®eenzen und umfasst so die Menschheit
in all ihren Teilen ohne Ausnahme wie es im Gleistvom barmherzigen Samariter
ausgedruckt wird.”

Es wird deutlich: Ein Dialog, wie der ORK ihn vohs&gt und wie er selbst ihn flhrt,
klammert Unterschiede nicht aus, aber er gebraliese Unterschiede auch nicht als
Argument, um die Gemeinsamkeiten im Glauben zurlengder gar ein gemeinsames
Handeln von Christen und Muslimen in Misskreditazingen. Noch einmal ein Zitat des
ORK: ,Es ist eine dringende Notwendigkeit, dasspm€hristen und Muslime betonen, was
sie gemeinsam haben, sie ebenso Wege finden miigssddnterschiede zwischen ihnen
anzuerkennen und zu respektieren, diese Unterschiederstehen und nicht zu erlauben,
dass sie Feindschaft nahren.”



Es liegt ein weiter, aber, wie ich glaube, aucthedtungsvoller Weg des christlich-
islamischen Dialogs vor uns. Heute halten wir innédiesem Weg. Wir fihren uns vor
Augen, welchen Weg wir schon zuriickgelegt habed,win danken von Herzen drei
Mannern, die uns ein grofRes Stiick weiter gebraatbén

Ich darf Ihnen einen der drei Gelehrten etwas nébstellen. Scheich al-Habib Ali Zain al-
Abidin al-Jifri ist am 20. April 1971 in Dschiddalgoren und dort aufgewachsen. Dschidda,
der gréf3te Hafen von Saudi-Arabien, ist das Tademu heiligen Stadten Mekka und Medina.
Doch Scheich al-Jifri betont in seinem Lebensldags ihn nicht nur das intellektuelle Milieu
des Hedschas gepragt hat, sondern die Traditiersich mit dem Tal von Hadramaut und der
Stadt Tarim im Jemen verbindet. Eine ununterbroehégtte von Gelehrten, die bis zum
Propheten zurlckreicht, hat dort das heilige WiskEnislam und Orientierung auf dem
geistlichen Weg vermittelt. Nach der kommunististMachtiibernahme im Stiden des Jemen
und der Errichtung der Volksrepublik im Jahr 196iden diese Gelehrten Zuflucht im
Hedschas. Zu ,ihren FulRen” — das altmodische Vébhier wohl angemessen — ist Scheich
al-Jifri gebildet worden.

Nach dem Ende der Volksrepublik und der Wiedervegeng des Jemen konnte der 20-
jahrige seine Studien in Sanaa fortsetzen und ispéat@rim. Seine Lehrer waren berihmte
jemenitische Gelehrte wie Habib Muhammad al-HadaarHabib Omar Bin Mohammed

Bin Hafiz. 2002 wurde Scheich al-Jifri stellvertatier Dekan des Dar al-Mustapha, einer
Hochschule fur islamische Studien in Tarim. Schori@91 begann er, in jemenitischen
Stadten und Ddrfern zu lehren. Ab 1993 fiihrte dine Lehrtatigkeit auch ins Ausland,
zunachst in die arabischen Nachbarlander, spateele Lander Afrikas, Europas, Asiens

und Amerikas.

In vielen Fernsehsendern des arabischen Sprachtabrgr fur die breite Bevoélkerung
islamische Spiritualitat und gestaltet auch garered8reihen etwa zur Biografie des
Propheten.

In den letzten Jahren hat sich Scheich al-Jifrstégkt den Traditionen des Sufismus geoffnet.
Bei einem Besuch in Bosnien ist deutlich gewordkass er die speziell bosnischen
Traditionen des so genannten ,Volksislam® positimammt. Das ist ungewdhnlich fur einen
Gelehrten, der in Saudi-Arabien geboren ist — akdrat ihm in Bosnien und offenbar auch in
den Vereinigten Emiraten viele Herzen gewonnenhtaletzt hat diese Offenheit ihm
ermdglicht, mit Dr. Ceti zusamenzuarbeiten und so auch die Turen fur ,Ancomword*
geobffnet.

Seit 2005 leitet Scheich al-Jifri die von ihm gewtéte Tabah Foundation in Abu Dhabi
(Vereinigte Emirate), die sich der Erneuerung istamen Denkens gewidmet hat. 2007
wurde er zum Mitglied der kdniglichen Aal al-Baytundation in Amman/Jordanien berufen.
Spéatestens seit dem ,Brief der 38“ vom Oktober 2806r ununterbrochen in der Sache der
christlich-muslimischen Verstandigung tatig.

Scheich al-Habib Ali al-Jifri, ich danke Ihnen vbierzen fiir den Dienst, den Sie uns allen
getan haben und weiterhin tun.



