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Vorwort

Im letzten Jahrzehnt des neunzehnten Jahrhunderts fiihrte die Verbreitung des
Glaubens Baha' u’llahs im Westen bald zu einer gegenlaufigen Bewegung in

den Osten: Schon nach wenigen Jahren fanden sich erste Gruppen westlicher
Pilger in der Gefangnisstadt ‘ Akka ein, in der das irdische Leben und

Wirken des Religionsstifters zu Ende gegangen war, und wo ‘ Abdu’l-Baha,

der Mittelpunkt Seines Bundes, weiterhin lebte. Eine der herausragendsten
Personlichkeiten unter diesen friihen Pilgern war Laura Clifford Barney, die
Tochter einer angesehenen Familie von Gelehrten und Kinstlern aus Washington,
D.C. Sie wurde um 1900 von May Bolles Maxwell in Paris mit dem neuen Glauben
bekannt gemacht und unternahm bald darauf die erste von vielen weiteren Reisen
nach ‘ Akka.

Es waren die gefahrlichsten und dramatischsten Jahre der Amtszeit

‘Abdu’ I-Bahas, in denen Er von den osmanischen Behorden innerhalb der
Mauern der Gefangnisstadt gefangen gehalten wurde, einer fortwahrenden
Uberwachung ausgesetzt und standig von Weiterverbannung oder gar Hinrichtung
bedroht war. Angesichts solcher Restriktionen und Verdachtigungen war es
gefahrlich, Uberhaupt Besucher zu empfangen, geschweige denn hochrangige
westliche Gaste zu beherbergen. Doch ‘ Abdu’ I-Baha war fest entschlossen,

die frisch gekeimte Saat des Glaubens zu néhren. Inmitten dieser disteren

Zeit der Jahre 1904 — 1906 kam Miss Barney zu mehreren ausgedehnten Besuchen,
die sich manchmal Uber Wochen oder Monate erstreckten, wahrend derer sie das
Vorrecht genoss, |hm bei zahlreichen Gelegenheiten zu begegnen und Fragen zu
sehr vielfaltigen Themen zu stellen. Viele der Gespréache fanden am

Mittagstisch statt. Es wurde dafiir gesorgt, dass einer der Schwiegersdhne

‘Abdu’ |-Bahas oder einer Seiner drei damaligen Sekretére den Wortlaut

Seiner Antworten auf Persisch niederschrieb. Aus dieser Sammlung von
Aufzeichnungen wurde eine Auswahl getroffen. * Abdu’l-Bahakorrigierte

diese Aufzeichnungen daraufhin zweimal mit eigener Hand, revidierte sie dabei
bisweilen in erheblichem Mal3e und Gberprifte den endgultigen Wortlaut
sorgféltig.

Von den ausgewahlten und Uberarbeiteten Aufzeichnungen wurden 1908 drei
verschiedene Erstausgaben von Beantwortete Fragen von grof3en Verlagen
herausgegeben: Der persische Originaltext bel E. J. Brill in Holland; Miss
Barneys englische Ubersetzung bei Kegan Paul, Trench, Triibner Co. in London;
und eine franzosische Ubersetzung von Hippolyte Dreyfus (den Miss Barney
spater heiratete) bei Ernest Leroux in Paris.



Ein Blick ins Inhaltsverzeichnis vermittelt bereits einen Eindruck von der
Bandbreite der behandelten Themen. Teil 1 enthélt eine Reihe einfuhrender
Vortrége Uber einige Religionsstifter und ihren Einflussim Verlauf der

M enschheitsgeschichte, sowie mehrere Kapitel, in denen bestimmte Prophezeiungen
der Bibel erlautert werden. Teil 2 bietet neue Interpretationen wesentlicher
Elemente der christlichen Lehre wie etwa die Taufe, die Dreieinigkeit, das
Abendmahl und die Auferstehung Christi. Teil 3 befasst sich mit den Kréften
und Seinsweisen der Manifestationen Gottes — | hrer einzigartigen Stufe in der
WEelt, der Quelle Ihres Wissens und Einflusses und der zyklischen Natur Ihres
Erscheinens auf der Buhne der Geschichte. Teil 4 behandelt den Ursprung, die
Kréfte und Seinsweisen des Menschen, einschliefdlich seiner Entwicklung auf
Erden und alles was damit zusammenhangt, die Unsterblichkeit der Seele, das
Wesen des Verstandes und die Verbindung zwischen Seele und Korper. Teil 5
schliefdt ab mit verschiedenen Themen, von praktischen Fragen, wie etwa zu
Arbeitsverhatnissen und der Bestrafung von Kriminellen, bis hin zu schwerer
verstandlichen Themen, wie der Reinkarnation und der Sufi-Vorstellung von der
Einheit des Daseins.

Wie umfassend und breit geféchert die in Beantwortete Fragen behandelten
Themen auch sein mégen, so war das Buch, wie der Titel bestétigt, nicht dazu
gedacht, die erschopfende Darstellung einer in sich geschl ossenen Weltsicht zu
sein. Einige grundlegende L ehren des Glaubens werden daher nicht ausdriicklich
erwahnt. Dartiber hinaus wurde in den Monaten und Jahren, in denen die

V ortrége gehalten wurden, das gleiche Thema manchmal bei unterschiedlichen
Gespréchen aus verschiedenen Blickwinkeln beleuchtet, sodass die Konzepte, die
zum vollsténdigen Verstehen eines bestimmten Themas erforderlich sind, auf
verschiedene Kapitel verteilt sein kénnen oder der Inhalt eines nachfolgenden
Kapitels die Grundlage fur das Verstandnis eines friheren bildet.

Schliefdlich sei noch angemerkt, dass ‘ Abdu’|-Baha, obwohl Er den Text
Uberpriufte und korrigierte, nicht versucht hat, dabei die urspringliche

Struktur der Antworten zu éndern oder das Material umzustellen und
zusammenzufassen. FUr ein vollstandigeres Bild der Erléuterungen

‘Abdu’ I-Bahas zu einem bestimmten Thema sollte der aufmerksame L eser jedes
Kapitel im Zusammenhang des gesamten Buches und das Buch im grof3eren Kontext
der Gesamtheit der Bahd i-L ehren betrachten.

Ein bemerkenswertes Beispiel dafir ist das Thema der Entwicklung der Arten,
dasin Teil 4 ausfuhrlicher behandelt wird und das im Lichte verschiedener
Baha'i-Lehren verstanden werden muss, insbesondere des Prinzips, dass
Wissenschaft und Religion im Einklang stehen. Religioser Glaube darf
Wissenschaft und Vernunft nicht widersprechen. Eine bestimmte Lesart mancher
Passagen der Kapitel 46-51 konnte einige Glaubige zu personlichen
Schlussfolgerungen flhren, die der modernen Wissenschaft widersprechen. Doch
das Universale Haus der Gerechtigkeit erklart, dass die Baha'i ernsthaft

danach trachten, ihr Verstandnis der Aussagen ‘ Abdu’|-Bahas mit den
anerkannten wissenschaftlichen Sichtweisen in Einklang zu bringen. Man muss
somit nicht daraus schlief3en, dass die Textstellen Vorstellungen beschreiben,

die die Wissenschaft ablehnt, wie etwa eine >parallel< verlaufende

Evolution, die bedeuten wiirde, dass sich die Spezies Mensch seit Anbeginn des



Lebens auf der Erde biologisch in einer unabhangigen Evolutionslinie parallel
zum Tierreich entwickelt hétte.

Eine sorgféltige Betrachtung der Aussagen ‘ Abdu’ |-Bahas in diesem Buch

und in anderen Quellen legt nahe, dass Er sich nicht mit den Mechanismen der
Evolution befasst, sondern mit den philosophischen, sozialen und spirituellen
Auswirkungen der neuen Theorie. Seine Verwendung des Begriffs>Art« etwa
erinnert an das Konzept ewiger, bestéandiger Archetypen, was nicht der
Definition des Begriffsin der heutigen Biologie entspricht. ‘ Abdu’l-Baha
schliefdt eine Wirklichkeit jenseits der stofflichen Welt mit ein. Wahrend

‘Abdu’ |-Baha an anderer Stelle die physischen Eigenschaften anerkennt, die

der Mensch mit dem Tier gemein hatA1 und die dem Tierreich entstammen, betont
Er in diesen Vortrégen eine andere Fahigkeit, ndmlich eine Fahigkeit zum
rationalen Bewusstsein, die den Menschen vom Tier unterscheidet und die weder
im Tierreich noch in der Natur selbst zu finden ist. Diese einzigartige

Fahigkeit, die ein Ausdruck des menschlichen Geistesist, ist kein Ergebnis

des Evolutionsprozesses, sondern ist in der Schopfung selbst angelegt. Wie
‘Abdu’|-Baha erkléart, »... dader Mensch vor zehn- oder hunderttausend

Jahren aus densel ben irdischen Elementen, mit denselben Abmessungen und Mengen,
derselben Art der Zusammensetzung und Kombination und denselben
Wechselwirkungen mit anderen Wesen hervorgebracht wurde —, folgt daraus, dass
der Mensch genau so war, wie er heute existiert.« »Wenn daher in tausend
Millionen Jahren«, so fahrt Er fort, »die Bestandteile des Menschen
zusammengeftihrt, nach den gleichen Verhdtnissen bemessen, in gleicher Weise
kombiniert und der gleichen Wechselwirkung mit anderen Wesen unterworfen
werden, tritt genau derselbe Mensch ins Dasein.«A2 Sein Argument richtet sich
im Kern a so nicht gegen wissenschaftliche Erkenntnisse, sondern gegen die
materialistischen Behauptungen, die auf ihnen ful3en. Die Evolutionslehre wird
von den Baha i anerkannt, nicht aber die Schlussfolgerung —mit all ihren
Auswirkungen auf die Gesellschaft — die Menschheit sei nur ein zuféllig
entstandener Zweig des Tierreichs.

In den Jahren seit der ersten Verdffentlichung von Beantwortete Fragen wurde
immer deutlicher, dass eine sorgfaltige und griindliche Uberarbeitung der
Ubersetzung sehr zugutekommen wiirde. Frau Barney erlernte damals, wie sie
selbst sagte, die persische Sprache und beherrschte — ungeachtet ihrer
Fahigkeiten —ihre Feinheiten nicht vollig. Auch konnte sie natirlich noch

nicht vom Licht der Erlauterungen profitieren, das die autoritativen
Ubersetzungen Shoghi Effendis spéter auf die Heiligen Texte des Glaubens
werfen sollten. Darliber hinaus wurde im Laufe der zahlreichen Nachdrucke die
englische Ubersetzung nur geringfiigig korrigiert, so dass sie gegeniiber dem
Text der Erstausgabe weitgehend unverandert blieb.

Das hundertjahrige Jubildum der Reisen ‘ Abdu’[-Bahés in den Westen

bietet eine passende Gelegenheit, um einerseits Laura Clifford Barneys
unverganglichen Beitrag als maligebliche Impulsgeberin und erste Ubersetzerin
dieses Buches zu wiirdigen und andererseits eine verbesserte Ubersetzung

dieser »unschétzbar wertvollen Erklérungen«A3 zu prasentieren. Mit der
Neutbersetzung soll hauptséchlich Inhalt und Stil des Originals getreuer
wiedergegeben werden, insbesondere indem die Feinheiten in den Erklarungen



‘Abdu’|-Bahas klarer erfasst werden, der Gespréchscharakter und zugleich

die Erhabenheit des Stils besser wiedergegeben werden und die philosophischen
Begriffe im gesamten Text konsistentere Verwendung finden. In dieser Ausgabe
wird versucht, viele der eleganten Formulierungen und gelungenen Redewendungen
der urspriinglichen Ubersetzung beizubehalten, ohne an sie gebunden zu sein.
Beantwortete Fragen sind seit ihrer Verdffentlichung eine mal3gebliche Quelle
der profunden Einsichten * Abdu’ [-Bahas und ein unentbehrlicher Bestandteil
jeder Bah& i-Bibliothek. Shoghi Effendi merkte an, dass das Buch die
Grundiiberzeugungen der Sache Gottesin einer einfachen und klaren Sprache
darlege und erachtete dessen Inhalt als unentbehrlich, um Bedeutung und
Tragweite der Baha'i-Offenbarung zu erfassen. In Beantwortete Fragen, so
schrieb er, werde man »einen Schlissel zum Verstandnis aller verwirrenden
Fragen finden, die den Verstand des Menschen auf seiner Suche nach wahrer
Erkenntnis aufwihlen. Je achtsamer und sorgféltiger dieses Buch gelesen wird,
desto mehr wird es offenbaren und desto vollsténdiger versteht man seine
innere Wahrheit und Bedeutung.«A4 Mége die neue Ubersetzung zukiinftigen
Generationen helfen, auf diese unerschopfliche Fundgrube des »Wissens tber
grundlegende spirituelle, ethische und soziale Fragen«Ab5 zuzugreifen.

Vorwort der Autorin zur ersten Auflage

»|ch habe dir meine Momente der M lidigkeit gewidmet«, waren die Worte

‘Abdu’ I-Bahas, as Er sich nach der Beantwortung einer meiner Fragen vom
Tisch erhob. So war es jeden Tag; zwischen den Arbeitsstunden erholte Er sich
von Seiner Erschopfung durch erneute Tétigkeit. Gelegentlich konnte Er
ausgiebig sprechen; aber oft, auch wenn das Thema mehr Zeit erfordert hétte,
wurde Er nach einigen Augenblicken hinausgerufen, und wieder konnten Tage, ja
Wochen vergehen, in denen Er keine Gelegenheit fand, mich zu unterweisen. Aber
ich konnte mich natirlich gedulden, denn ich hatte stets die bedeutendere

Lektion vor Augen — die Unterweisung durch Sein personliches L eben.

Wéhrend meiner wiederholten Besuche in * Akkawurden, as ‘Abdu’l-Bah&
sprach, diese Antworten auf Persisch festgehalten, nicht in Hinblick auf eine
Veroffentlichung, sondern einfach um sie fur kiinftige Studien verwenden zu
koénnen. Zuerst mussten sie der miindlichen Ubersetzung des Dolmetschers
angepasst werden und spéter meinem begrenzten Wortschatz, alsich etwas
Persisch gelernt hatte. Allein aus diesem Grunde wiederholen sich manche
Ausdriicke und Redewendungen, denn niemandem stehen treffende Formulierungen
besser zu Gebote als * Abdu’I-Baha. In diesen Unterweisungen ist Er nicht

der Redner und Dichter, sondern der Lehrer, der sich Seinem Schiiler anpasst.
Dieses Buch stellt lediglich bestimmte Aspekte des Baha' i-Glaubens dar,

dessen Botschaft universell ist und fir jeden Fragenden die Antwort

bereithalt, die auf seine eigene Entwicklung und besonderen Beduirfnisse
zugeschnitten ist.

In meinem Fall wurden die Lehren vereinfacht, um meinen nur rudimentéren
Kenntnissen zu entsprechen, und sie sind daher keineswegs umfassend und
erschopfend, wie es das Inhaltsverzeichnis suggerieren mag — das
Inhaltsverzeichnis wurde lediglich hinzugefiigt, um die behandelten Themen
anzugeben. Aber ich glaube, dass das, was mir so wertvoll war, auch fir andere



nutzlich sein kénnte, da die Menschen bel aller Verschiedenartigkeit doch

alle nach der Wahrheit suchen. Deshalb habe ich * Abdu’|-Bah& um Erlaubnis
gebeten, diese Lehrgespréche veroffentlichen zu dirfen.

Sie wurden urspriinglich nicht in einer bestimmten Reihenfolge gehalten,
sondern jetzt als Hilfe fur den Leser nach Themen geordnet. Die Ubersetzung
halt sich eng an den persischen Wortlaut, bisweilen sogar zu Lasten des
Englischen; nur wo die wortliche Wiedergabe zu verwirrend und unverstandlich
schien, wurden einige Anderungen angebracht. Die eingeschobenen Worter, die
erforderlich waren, um den Sinn zu verdeutlichen, wurden nicht besonders
gekennzeichnet, um die alzu haufige Unterbrechung des Gedankens durch
technische oder erklérende Hinweise zu vermeiden. Auch viele der persischen
und arabischen Namen wurden in ihrer einfachsten Form geschrieben, ohne sich
strikt an ein wissenschaftliches System zu halten, das den Leser unter
Umsténden verwirren konnte.

Laura Clifford Barney

Teil 1-Der Einfluss der Propheten auf die Entwicklung der Menschheit
Kapitel 1
Die Natur steht unter einem allumfassenden Gesetz

Die Natur ist die Gegebenheit oder Wirklichkeit, auf die, &ul3erlich betracht,
Leben und Tod — mit anderen Worten die Zusammensetzung und Aufldsung aler
Dinge — zuriickzufihren ist.

Diese Natur unterliegt einem ausgewogenen System, unumstofdlichen Gesetzen,
einer vollkommenen Ordnung und einer vollendeten Gestaltung, wovon sie niemals
abweicht. Das gilt in einem Ausmal3, dass du, solltest du es mit Einsicht und
Unterscheidungskraft betrachten, erkennen wiirdest, dass alle Dinge in der Welt
des Daseins — von den kleinsten unsichtbaren Teilchen bis zu den gréfiten
Gestirnen, wie die Sonne, die anderen grof3en Sterne und leuchtenden
Himmelskdrper — hinsichtlich ihrer Ordnung, Zusammensetzung, auf3eren
Gestalt oder Bewegung aufs V ollkommenste angeordnet sind, und einem
universellen Gesetz gehorchen, von dem sie niemal's abweichen.

Betrachtest du die Natur als solche, so erkennst du, dass sie weder Bewusstsein
noch Willen hat. Esliegt in der Natur des Feuers, zu brennen; es brennt, ohne

es zu wollen oder dessen gewahr zu sein. Esliegt in der Natur des Wassers, zu
flief3en; esflief3t, ohne es zu wollen oder dessen gewahr zu sein. Esliegtin

der Natur der Sonne, Licht zu spenden; sie scheint, ohne es zu wollen oder
dessen gewahr zu sein. Esliegt in der Natur des Dampfes, aufzusteigen; er

steigt empor, ohne es zu wollen oder dessen gewahr zu sein. So wird deutlich,
dass die natirrliche Bewegung in allem Erschaffenen zwingend erfolgt und sich
nichts aus eigenem Antrieb bewegt, mit Ausnahme des Tieres und insbesondere des
Menschen.

Der Mensch kann der Natur widerstehen und sich ihr widersetzen, daer die
Beschaffenheit der Dinge entdeckt und dank dieser Entdeckung die Natur selbst
beherrscht. Tatséchlich geht jegliche Fertigkeit, die der Mensch entwickelt

hat, aus dieser Entdeckung hervor. Er hat zum Beispiel den Telegrafen erfunden,
der Ost und West verbindet. Daran sieht man, dass der Mensch Uber die Natur



herrschit.

Konnen nun ein solches System, eine solche Ordnung und solche Gesetze, wie du
sieim Dasein beobachtest, allein der Wirkung der Natur zugeschrieben werden,
obwohl doch die Natur selbst weder Bewusstsein noch Verstand besitzt? So wird
deutlich, dass diese Natur, die weder Bewusstsein noch Versténdnis hat, im

Griff des alméachtigen Herrn liegt, der die Welt der Natur beherrscht und sie
dazu bewegt, hervorzubringen, was immer Er winscht.

Einige sagen, dass die menschliche Existenz zu jenen Dingen gehort, diein der
WEelt des Seins erschienen sind und die den Erfordernissen der Natur geschul det
sind. Sollte dies zutreffen, so wére der Mensch der Zweig und die Natur die
Wurzel. Kann es sein, dass Wille, Bewusstsein und bestimmte VVorziige im Zweig
vorhanden sind, aber in der Wurzel fehlen?

Daher ist klar, dass die Natur in ihrem innersten Wesen im machtvollen Griff
Gottes ruht, und dass es dieser Ewige und Allmé&chtige ist, der die Natur
vollkommenen Gesetzen und Ordnungsprinzipien unterwirft und Uber sie herrscht.

Kapitel 2
Beweise und Argumente fir die Existenz Gottes

Zu den Beweisen und Argumenten fur die Existenz Gottes gehort die Tatsache,
dass der Mensch sich nicht selbst erschaffen hat, vielmehr, dass sein Schopfer

und Gestalter ein anderer ist. Es lasst sich gewiss nicht leugnen, dass der

Schopfer des Menschen nicht mit dem Menschen zu vergleichen ist, denn ein
machtloses Wesen kann kein anderes Wesen erschaffen, vielmehr muss ein
Schopfer in seinem Wirken jede Vollkommenheit aufweisen, um sein Werk
hervorzubringen.

Kann ein Werkstlick vollkommen sein, wenn der Handwerker unvollkommen ist? Kann
ein Geméalde ein Meisterwerk sein, wenn der Maler es zwar geschaffen hat, aber
seine Kunst nicht vollkommen beherrscht? Nein: Das Bild kann nicht wie der
Maler sein, denn sonst hétte es sich selbst gemalt. Wie vollendet das Gemélde
auch immer sein mag, im Vergleich zum Maler ist es absolut mangel haft.

So ist die bedingte Welt der Ursprung von Unzulanglichkeiten und Gott der
Ursprung der Vollkommenheit. Gerade die Mangel der bedingten Welt zeugen von
der Vollkommenheit Gottes. Wenn du zum Beispiel den Menschen betrachtest,
stellst du fest, dass er schwach ist, und gerade die Schwéache des Geschopfes

ist ein Zeichen der Macht des Ewigen, des Allméchtigen, denn ohne Macht wére
Schwéche nicht vorstellbar. Die Schwéche des Geschopfesist also ein Zeichen

fUr die Macht Gottes: Ohne Macht kénnte es keine Schwéache geben. Diese
Schwéche verdeutlicht, dass es eine Macht in der Welt gibt.

Desgleichen gibt es Armut in der bedingten Welt, also muss es Reichtum geben,
damit Armut in der Welt sichtbar wird. Es gibt Unwissenheit in der bedingten
WEelt, also muss es Wissen geben, damit Unwissenheit sichtbar wird. Wenn es kein
Wissen gébe, kénnte es auch keine Unwissenheit geben; denn Unwissenheit ist

die Abwesenheit von Wissen, und wenn es keine Existenz gébe, konnte
Nicht-Existenz nicht sein.

Esist sicher, dass die gesamte bedingte Welt unter einer Ordnung und einem
Gesetz steht, wovon sie niemals abweichen kann. Selbst der Mensch muss sich dem



Tod, dem Schlaf und anderen Daseinsbedingungen beugen — das heil3t, er istin
bestimmten Bereichen Zwangen unterworfen, und eben diese Zwange lassen auf
die Existenz eines Allbezwingenden schlief3en. Solange die bedingte Welt durch
Abhangigkeit gekennzeichnet ist und solange diese Abhangigkeit einesihrer
Wesensmerkmale ist, muss es Einen geben, der in Seinem eigenen Wesen von alem
unabhéngig ist. In gleicher Weise zeigt die Existenz eines Kranken, dass es
einen Gesunden geben muss, denn ohne L etzteren wére die Existenz des Ersteren
nicht feststellbar.

Offensichtlich gibt es also einen Ewigen, Allmé&chtigen, der Inbegriff der
Vollkommenheit ist, denn andernfalls wiirde Er sich nicht von den Geschdpfen
unterscheiden. So zeugt selbst das kleinste erschaffene Ding in der ganzen Welt
des Daseins von der Existenz eines Schopfers. Dieses Stiick Brot etwa gentigt

als Beweis dafUr, dass es jemand hergestellt hat.

Gutiger Gott! Schon die auliere Veranderung des kleinsten aller Dinge

beweist die Existenz eines Schopfers: Wie konnte dann diesesriesige,
grenzenlose Universum sich selbst erschaffen haben und ausschlief3lich durch
die Wechselwirkung der Elemente ins Dasein getreten sein? Wie offensichtlich
falsch ist solch eine Vorstellung!

Dies sind theoretische Begriindungen, die fr schwache Seelen angefiihrt
werden, wenn sich aber das geistige Auge 0ffnet, so wird es hunderttausend
eindeutige Beweise schauen. Wenn daher der Mensch den Geist in seinem Innersten
spuirt, braucht er keine Beweise flr dessen Existenz; aber fir jene, die der

Gnade des Geistes beraubt sind, muss man Begriindungen aus der auferen Welt
heranziehen.

Kapitel 3
Die Notwendigkeit eines Erziehers

Wenn wir das Dasein betrachten, stellen wir fest, dassim Mineral-, Pflanzen-,
Tier- und Menschenreich ales und jedes eines Erziehers bedarf.

Wird das Feld von niemandem bestellt, ist das Resultat ein Dickicht
wildwachsenden Unkrauts, wenn sich jedoch ein Bauer findet, um es zu
bewirtschaften, wird die bevorstehende Ernte viele Lebewesen versorgen. Esist
also offensichtlich, dass das Land der Bewirtschaftung durch einen Bauern
bedarf. Betrachte die Baume: Wenn niemand fir sie sorgt, werden sie keine
Friichte tragen, und ohne Friichte sind sie nutzlos. Uberlsst man sie einem
Gartner zur Pflege, wird der unfruchtbare Baum fruchtbar, und durch
Kultivierung, Kreuzung und Veredelung bringt ein Baum mit bitteren Friichten
slif3e Friichte hervor. Dies sind rationale Argumente, wie Menschen sie
heutzutage erwarten.

Betrachte auch die Tiere: Z&hmt man ein Tier, wird es zutraulich, wahrend der
Mensch einem Tier gleich wird, wenn er ohne Bildung und Erziehung bleibt. Es
ist sogar so, dass ein Mensch, der der Herrschaft der Natur Gberlassen wird,
noch tiefer fallt als das Tier, wird er aber erzogen, wird er einem Engel

gleich. Denn die meisten Tiere fressen ihre eigenen Artgenossen nicht, aber
Menschen im Sudan, inmitten von Afrika, zerfleischen und verzehren sich

gegenseitig.



Nun beobachte, dass es die Bildung ist, die Ost und West der Herrschaft des
Menschen unterstellt, al diese wunderbaren Handwerkskiinste erzeugt, diese
méchtigen Kiinste und Wissenschaften vorantreibt und diese neuen Entdeckungen
und Unterfangen erst ermdglicht. Ohne einen Erzieher wéren die

V oraussetzungen fir Wohlergehen, Zivilisation und Menschlichkeit nicht
geschaffen worden. Wenn ein Mensch allein gelassen wird in der Wildnis, wo er
keinem seiner Artgenossen begegnet, wird er zweifellos nichtsasein Tier. Es

ist daher klar, dass ein Erzieher erforderlich ist.

Doch es gibt drei Arten von Erziehung: auf materieller, menschlicher und
geistiger Ebene. Die Erziehung auf materieller Ebene dient dem Wachstum und der
Entwicklung des Korpers und besteht darin, seine Versorgung zu sichern sowie
die Mittel fir ein unbeschwertes L eben bereitzustellen. Diese Erziehung gilt

fur Mensch und Tier gleichermalien.

Erziehung und Bildung auf menschlicher Ebene umfasst hingegen Zivilisation und
Fortschritt, das heil3t gute Staatsfiihrung, Gesellschaftsordnung, menschliche
Wohlfahrt, Handel und Industrie, Kiinste und Wissenschaften, bedeutsame
Entdeckungen und grof3e Unternehmungen, was die zentralen
Unterscheidungsmerkmal e zwischen Mensch und Tier sind.

Was die gattliche Erziehung betrifft, so ist sie die Erziehung durch das
Konigreich Gottes und besteht darin, himmlische Vollkommenheit zu erlangen.
Dasist die wahre Erziehung, denn durch sie wird der Mensch zum Mittel punkt
gottlicher Segnungen und zur Verkorperung des Verses »L asset uns Menschen
machen, ein Bild, das uns gleich sei.«A6 Dasist das hochste Zidl fir die
Menschenwelt.

Nun, es bedarf eines Erziehers, der in der Lage ist, zugleich auf der

materiellen, menschlichen und geistigen Ebene zu erziehen, damit seine

Autoritédt auf allen Daseinsstufen wirken kann. Und sollte jemand sagen: »Ich

bin mit vollkommener Vernunft und Einsicht begabt und bedarf keines solchen
Erziehers«, so wirde er das Offenkundige leugnen. Esist, als ob ein Kind

sagen wirde: »Ich brauche keine Erziehung, sondern werde entsprechend meinem
eigenen Denken und Versténdnis nach der Vollkommenheit des Daseins streben,
oder als ob ein Blinder behauptete: »Ich brauche kein Augenlicht, denn es gibt
viele Blinde, die zurechtkommen.«

Esist daher klar und erwiesen, dass der Mensch eines Erziehers bedarf. Dieser
Erzieher muss zweifellos in jeder Hinsicht vollkommen sein und sich vor allen
Menschen auszeichnen. Denn wenn er wie jeder andere wére, konnte er niemals
ihr Erzieher sein, zumal er sie zugleich in materieller, menschlicher und

geistiger Hinsicht erziehen muss. Das bedeutet, er muss fur die Regelung ihrer
materiellen Belange sorgen, und eine Gesellschaftsordnung stiften, damit sie
einander darin unterstiitzen, fur ihren Lebensunterhalt zu sorgen und damit

ihre materiellen Belange in jeder Hinsicht geordnet sein mégen.

Ebenso muss er das Fundament der menschlichen Bildung legen — das heil, er
muss Verstand und Denken der Menschen so schulen, dass sie bedeutsame
Fortschritte erzielen kdnnen; dass Wissenschaft und Erkenntnisse wachsen und
gedeihen; dass die Wirklichkeit der Dinge, die Geheimnisse des Universums und
die Eigenschaften alles Existierenden enthillt werden; dass Gelehrsamkeit,
Entdeckungen und grof3e Unternehmungen sich taglich mehren; und dass aus dem



mit den Sinnen Wahrgenommenen durch den Verstand Schltisse gezogen und
Erkenntnisse abgel eitet werden kénnen.

Er muss auch geistige Erziehung vermitteln, damit Geist und Verstand die
metaphysische Welt wahrnehmen, den geheiligten Odem des Heiligen Geistes
einatmen und mit den himmlischen Heerscharen in Beziehung treten mége, und
damit gattliche Segnungen sich in der Wirklichkeit des Menschen offenbaren,
auf dass alle Namen und Attribute Gottes sich in der Wirklichkeit des Menschen
spiegeln mogen und die Bedeutung des gesegneten Verses: »Lasset uns Menschen
machen, ein Bild, das uns gleich sei« verwirklicht werde.

Esist dlerdings klar, dass menschliche Macht alein dieser gewaltigen Aufgabe
nicht gewachsen ist und menschliches Denken allein solche Segnhungen nicht
bewirken kann. Wie kann eine einzelne Person ohne Hilfe oder Unterstiitzung das
Fundament fir ein solch erhabenes Bauwerk legen? Es bedarf somit einer
gottlichen, einer geistigen Kraft, die ihn befahigt, diesen Auftrag zu

erfullen. Schau, wie ein geheiligtes Wesen der Menschenwelt neues Leben
einhaucht, das Antlitz der Erde verwandelt, den Verstand der Menschen
weiterentwickelt, die Seelen belebt, neues L eben entstehen lasst, neue
Grundlagen schafft, die Welt ordnet, die Volker und Religionen unter einem
Banner versammelt, den Menschen aus dem Griff der Niedertracht und der
Unzulanglichkeit befreit und ihn ermahnt und ermutigt seine angeborene und
erworbene Vollkommenheit zu entfalten. Gewiss kann nichts anderes als eine
gottliche Macht eine solche Meisterleistung vollbringen! Man muss dies gerecht
betrachten, hier ist Unvoreingenommenheit geboten.

Eine hellige Seele verbreitet — ohne jede Hilfe oder Unterstiitzung — eine

Sache, die alle Regierungen und Volker der Erde, trotz all ihrer Macht und

ihrer Armeen, zu fordern und zu verbreiten auf3erstande sind! Kann dies durch
bloRRe menschliche Kraft erreicht werden? Nein, bel Gott! Christus hat zum
Beispiel alein und auf sich gestellt das Banner des Friedens und der
Freundschaft gehisst — eine Tat, dergleichen alle machtigen Regierungen der
Welt mit vereinten Kraften nicht vollbringen konnten. Schau, in welch grof3er
Zahl die verschiedenen Regierungen und Nationen wie Italien, Frankreich,
Deutschland, Russland, England und andere unter dem gleichen Baldachin
versammelt wurden! Entscheidend ist, dass das Erscheinen Christi die
Verbundenheit dieser unterschiedlichen Vdlker bewirkte. Tatséchlich waren
einige dieser Volker, die an Christus glaubten, so geeint, dass sie sogar

Leben und Vermogen fureinander hingaben. Das blieb so bis zur Zeit
Konstantins, der der Sache Christi zu hoherem Ansehen verhalf. Nach einer
gewissen Zeit kam es wegen unterschiedlicher Interessen erneut zu Spaltungen
unter ihnen. Damit ist gemeint, dass Christus diese Volker einte, nach langer
Zeit die Regierungen aber von neuem Zwietracht heraufbeschworen.

Kurzum, Christus hat vollbracht, wozu alle Kénige der Erde aul3erstande waren.
Er vereinte unterschiedliche Nationen und verénderte athergebrachte Bréauche.
Schau, welche grof3en Gegensétze zwischen Rémern, Griechen, Syrern,
Agyptern, Phoniziern, und Isragliten, sowie anderen Volkern Europas
bestanden. Christus schaffte diese Gegensétze ab und wurde zum Wegbereiter
fur die Eintracht unter diesen Volksgruppen. Auch wenn die Regierungen nach
langerer Zeit diese Einheit zerstdrten, hatte Christus Seine Mission doch



erfullt.

Damit ist gemeint, dass der universelle Erzieher auf materieller, menschlicher
und geistiger Ebene zugleich wirkt. Erhaben tUber die Welt der Natur, muss Er
Uber eine andere Macht verfiigen, damit Er die Stufe eines gottlichen Lehrers
einnehmen kann. Ubte Er nicht eine solch himmlische Macht aus, so ware Er
nicht in der Lage zu erziehen, denn Er wére selbst unvollkommen. Wie kdnnte
Er dann Vervollkommnung fordern? Ware Er unwissend, wie kdnnte Er anderen zu
Wissen verhelfen? Wére Er ungerecht, wie konnte Er andere dazu bringen,
gerecht zu handeln? Ware Er irdisch gesinnt, wie kénnte Er in anderen
himmlische Eigenschaften wecken?

Jetzt missen wir unvoreingenommen betrachten, ob diese gottlichen
Manifestationen, die erschienen sind, all die Eigenschaften innehatten oder

nicht. Fehlten ihnen diese Eigenschaften und diese Vollkommenheit, dann wéaren
sie keine wahren Erzieher.

Wir brauchen also fir rationale Menschen rationale Argumente als Beweis fr
das Prophetentum Mose, Christi und der anderen gottlichen Manifestationen. Die
Beweisfiihrung, die uns hier vorliegt, fu3t nicht auf Uberlieferungen,

sondern auf rationalen Argumenten.

So zeigen rationale Argumente, dass fur die Welt des Daseins ein Erzieher
zwingend erforderlich ist, und ihre Erziehung durch eine himmlische Macht
erfolgen muss. Diese himmlische Macht ist ohne Zweifel die gottliche
Offenbarung und durch diese Macht, die menschliche Macht Ubersteigt, muss die
Welt erzogen werden.

Kapitel 4
Abraham

Unter denen, die Uber diese géttliche Macht verfligten und durch sie

bestétigt wurden, war Abraham. Der Bewels hierfir ist: Abraham wurdein

M esopotamien geboren und stammte aus einer Familie, die nicht um die Einheit
Gottes wusste; Er stellte sich gegen die eigene Sippe, die Obrigkeit und sogar
gegen Seine eigene Familie; Er lehnte all ihre Gatter ab, und allein und auf

sich gestellt widerstand Er einem méchtigen Volk. Solch hartnéckiger
Widerstand war keineswegs einfach. Esist, al's wirde man heutzutage unter
Christen, die sich fest an die Bibel halten, Christus leugnen oder als wirde

man am papstlichen Hof — Gott bewahre! —wider Christus lastern, sich

gegen al Seine Anhanger auflehnen und sich dabel &ulierst grob verhalten.
Diese Menschen glaubten nicht an einen Gott, sondern an viele Gotter, denen
sie Wunder zuschrieben, und deshalb erhoben sie sich alle gegen Abraham.
Niemand unterstiitzte |hn auf3er Sein Neffe Lot sowie ein oder zwei andere
Personen ohne nennenswerten Einfluss. Schliefdlich zwang ihn die heftige
Gegnerschaft Seiner Feinde vollig zu Unrecht dazu, Seine Heimat zu verlassen.
Tatsachlich wurde Er verbannt, um Ihn zugrunde zu richten, damit keine Spur
von Ihm verbliebe. Daraufhin kam Abraham hier in diese Gegend, also ins Hellige
Land.

Ich will damit sagen: Seine Feinde dachten, diese Verbannung werde zu Seiner
valligen Vernichtung fuhren. Und wirklich, wenn ein Mensch aus seinem



Heimatland verbannt wird, seiner Rechte beraubt ist und von allen Seiten
bedrangt wird, wirde er — selbst als Kénig — unweigerlich zunichte.

Abraham aber zeigte aul3erordentliche Standhaftigkeit und Ausdauer, und Gott
wandelte Seine Verbannung in bleibende Ehre, bis Er schliefdich den Glauben an
die Einheit Gottes begriindete, denn zu jener Zeit waren die Menschen gemeinhin
Gotzenanbeter.

Diese Verbannung wurde zur Ursache fir den Fortschritt der Nachkommen
Abrahams. Diese Verbannung flhrte dazu, dass ihnen das Heilige Land gegeben
wurde. Diese Verbannung fuhrte zur Verbreitung der Lehre Abrahams. Diese

V erbannung fuhrte zum Erscheinen Jakobs aus Abrahams Nachkommenschaft und
Josefs, dem die Herrschaft tiber Agypten tibertragen wurde. Diese Verbannung
fUhrte zum Erscheinen Mose aus demselben Geschlecht. Diese Verbannung fuhrte
dazu, dass aus Seiner Abstammungslinie Christus erschien. Diese Verbannung
fUhrte dazu, dass sich Hagar fand, die Ismael gebar, von dem wiederum
Muhammad abstammte. Diese V erbannung fuhrte dazu, dass aus der
Nachkommenschaft Abrahams der Bab erschien. Diese Verbannung fuhrte dazu,
dass die Propheten |sraels aus dem Geschlecht Abrahams hervorgingen —und so
wird esfur alle Zeit weitergehen. Diese Verbannung fihrte dazu, dass ganz
Europa und der grofite Teil Asiensin den Schatten des Gottes I sragls trat.

Seht, welche Macht eswar, die es einem Auswanderer erméglichte, eine solche
Familie zu griinden, ein solches Volk hervorzubringen und eine solche Lehre zu
verbreiten. Kann nun jemand behaupten, dass das alles Zufall war? Wir sollten
uns unvoreingenommen fragen: War dieser Mann ein Erzieher oder nicht?

Wir sollten einmal Uber Folgendes nachdenken: Wenn die Auswanderung Abrahams
von Ur nach Aleppo in Syrien zu solchen Ergebnissen gefhrt hat, wie wird sich
die Verbannung Bah& u’llahs von Tihran nach Baghdad und von dort nach
Konstantinopel, nach Rumelien und ins Heilige Land auswirken!

Nun sieh, welch ein vollendeter Erzieher Abraham war!

Kapitel 5
Mose

Mose war lange Zeit ein Hirte in der Wildnis. Dem aulReren Anschein nach war

Er ein Mann, der im Schol3 der Tyrannel aufgewachsen war, als Mérder galt,
Hirte wurde und grenzenlosem Hass und Zorn von Volk und Regierung des Pharaos
ausgesetzt war. Ein solcher Mensch befreite ein grof3es Volk von den Fesseln

der Gefangenschaft und liberzeugte es davon, Agypten zu verlassen und ins
Hellige Land zu ziehen.

Die Angehdrigen dieses VVolkes waren in tiefste Erniedrigung gesunken und
wurden zum Gipfel der Herrlichkeit erhoben. Sie waren Gefangene und wurden
befreit. Sie waren unter allen V6lkern durch vollige Unwissenheit

gekennzeichnet und erlangten dann héchste Gelehrsamkeit. Dank der Grundlagen,
die Er schuf, machten sie solche Fortschritte, dass sie sich unter allen

Volkern auszeichneten. Ihr Ruhm breitete sich in allen Landen derart aus, dass
die Bewohner der Nachbarlénder, wenn sie jemanden |oben wollten, sagten: »Das
ist bestimmt ein Israglit! « Mose verfligte Gesetze und Gebote, die dem Volk

Israel neues Leben verliehen, und fuhrte es zum Gipfel der Zivilisation in



jener Zeit.

Ihr Fortschritt war so grof3, dass die Philosophen Griechenlands bei den
Gelehrten Israels nach Wissen suchten. Unter ihnen war Sokrates, der nach
Syrien kam und von den Isragliten die Lehre von der Einheit Gottes und der
Unsterblichkeit der Seele Gibernahm. Er kehrte dann nach Griechenland zurtick
und verbreitete diese L ehren, woraufhin die Bevdlkerung sich gegen ihn
auflehnte, ihn der Gottlosigkeit bezichtigte, ihn vor Gericht anklagte und zum
Tode durch Gift verurteilte.

Wie konnte nun so ein Mann, ein Stotterer, aufgewachsen im Hause des Pharaos,
als Morder bekannt, der sich aus Furcht lange Zeit verborgen hielt und sein
Dasein als Hirte fristete, eine so gewaltige Sache ins Leben rufen, von der die
weisesten Philosophen der Erde nicht einmal einen Bruchteil hétten
hervorbringen kénnen? Dass das aul3ergewohnlich ist, liegt auf der Hand.

Ein Mensch, der stottert oder stammelt, wird kaum ein gewohnliches Gespréch
fuhren kdnnen, geschweige denn das erreichen, was Er vollbrachte. Nein,

hétte keine gottliche Macht hinter Ihm gestanden, wére Er nicht dazu in der

L age gewesen, solch eine gewaltige Aufgabe zu erfillen. Das sind Argumente,
die niemand leugnen kann. Die materialistischen Denker, die griechischen
Philosophen und die grofRen Ménner Roms, die in der ganzen Welt zu Ruhm
gelangten, waren ale in nur einem Wissensgebiet bewandert. Galen und
Hippokrates wurden fur ihre Hellkunst, Aristoteles fir logisches und
spekulatives Denken und Plato fur Ethik und gattliche Philosophie gerihmt.
Wie kann ein einfacher Hirte das Fundament fir all diese Wissenszweige legen?
Es besteht kein Zweifel, dass eine aulRergewohnliche Macht hinter Ihm stand.
Sieh, wie die Menschen mit Prifungen und Schwierigkeiten konfrontiert werden.
M ose streckte einen Agypter nieder, um einen Drangsalierten zu schiitzen und
ward fortan als Moérder verrufen, zumal das Opfer der Herrscherklasse
angehorte, musste fliehen und wurde nach all dem doch zum Propheten erhoben.
Sieh, wie Er trotz Seines schlechten Rufs von einer aul3ergewdhnlichen Macht
darin unterstiitzt wurde, grof3artige Einrichtungen ins Leben zu rufen und
méchtige VVorhaben in die Wege zu leiten!

Kapitel 6
Christus

Danach erschien Christus und sprach: »Ich bin aus dem Heiligen Geist

geboren.« Esfallt heute den Christen zwar leicht, diesen Anspruch
anzuerkennen, damals war das aber sehr schwierig. So fragten die Pharisder dem
Evangelium zufolge: »Ist das nicht der Sohn von Josef aus Nazareth, den wir
kennen? Wie kann er denn sagen: »>lch bin vom Himmel gekommen<2<A7

Kurz, dieser in aller Augen unbedeutende Mann erhob sich dennoch mit der Macht,
ein funfzehnhundert Jahre altes religises Gesetz abzuschaffen, obgleich man
schon durch die geringste Ubertretung in ernste Gefahr geriet und dem sicheren
Tod entgegensah. Zudem waren die allgemeinen Sitten und die Verhatensweisen
der Isragliten zur Zeit Christi ganzlich verdorben und Isragl war in einen

Zustand auRRerster Erniedrigung, in Elend und Knechtschaft gesunken. Einmal
fielen siein die Hande der Chaldéer und Perser, ein andermal wurden sie von



den Assyrern unterjocht. Das eine Ma wurden sie Untertanen und Vasallen der
Griechen, ein anderes Ma wurden sie von den Romern bezwungen und gedemditigt.
Obschon jung an Jahren, hob Christus mit einer auf3ergewohnlichen Macht das
altehrwirdige mosaische Gesetz auf und begab sich daran, die allgemeinen

Sitten zu erneuern. Er legte erneut die Grundlagen ewigen Ruhms fir die
Israeliten — mehr noch, Er stellte sich der Aufgabe, das Wohl der ganzen
Menschheit wiederherzustellen — und verbreitete Lehren, die nicht allein

Israel vorbehalten waren, sondern die Grundlage fiur das allgemeine Gliick der
menschlichen Gesellschaft bildeten.

Die ersten, die sich erhoben Ihn zu vernichten, waren die I sragliten — Sein

eigenes Volk und Seine eigene Sippe. Dem auf3eren Anschein nach bezwangen sie
Ihn tatsachlich und stirzten 1hn in &ulRerste Erniedrigung, bissie Ihm

schliefdlich die Dornenkrone aufs Haupt setzten und Ihn kreuzigten. Doch
wahrend Er &ulRerlich zutiefst erniedrigt war, verkiindete Er: »Diese Sonne

wird aufgehen, dieses Licht wird erstrahlen, Meine Gnade wird die Welt umfangen
und alle Meine Feinde werden besiegt sein.« Und es geschah so, wie Er es

gesagt hatte, denn kein Konig auf Erden konnte sich |hm widersetzen. Mehr

noch, al ihre Standarten wurden niedergerissen, wahrend die Standarte dieses
Unterdriickten zu héchsten Hohen emporgehoben ward.

Ist dies nach menschlichem Ermessen Uberhaupt moglich? Nein, bel Gott! Man
sieht also, dass dieses erhabene Wesen wirklich ein Erzieher der Menschheit war
und eine gottliche Macht Ihn unterstitzte.

Kapitel 7
Muhammad

Was nun Muhammad betrifft, so haben die Menschen in Europa und Amerika
gewisse Geschichten Uber den Propheten gehort und fir wahr gehalten, auch
wenn solche Schilderungen oftmals von christlichen Geistlichen verbreitet
wurden, die teils unwissend oder gar bdswillig waren. Auch einige unwissende
Muslime verbreiteten haltlose Geschichten tber Muhammad, die IThm ihrer
Ansicht nach zum Ruhme gereichten. So wurde die Vielzahl Seiner Frauen von
einigen einféltigen Muslimen aufs Hochste gelobt und als Zeichen fir Seine
wundersamen Kréafte angesehen, denn fur diese Unwissenden grenzte das an ein
Wunder. Die Berichte européischer Historiker beruhen zum grofdten Teil auf
den Aussagen solcher Ignoranten.

Zum Beispiel erzdhlte einmal ein torichter Mensch einem christlichen

Priester, dass der Beweis fur wahre Grof3e in Uberragender Tapferkeit und im
Blutvergiefien |&ge und dass einer der Anhanger Muhammads an einem einzigen
Tag hundert Méanner auf dem Schlachtfeld enthauptet habe! Daraufhin mutmalite
der Priester, dass der Wahrheitsbeweis der Religion Muhammads im Téten
bestand, was nichts als reine Einbildung ist. Im Gegenteil, Muhammads
Kriegsziige dienten stets Verteidigungszwecken. Der deutliche Beweis daf Ur

ist: Dreizehn Jahre lang haben Er und Seine Gefahrten in Mekka die heftigsten
Verfolgungen erduldet und waren immerzu das Ziel fur die Pfeile des Hasses.
Einige Seiner Gefahrten wurden getttet und ihres Besitzes beraubt; andere
liefRen ihre Heimat zurtick und flohen in fremde Lande. Muhammad Selbst wurde



aufs Schwerste verfolgt und as Seine Feinde den Entschluss fassten 1hn zu

toten, war Er gezwungen mitten in der Nacht aus Mekka zu fliehen und nach
Medina auszuwandern. Doch selbst dann lief3en Seine Feinde nicht von ihrem
Vorhaben ab und verfolgten die Muslime bis nach Medina und nach Abessinien.
Die arabischen Stamme waren &uf3erst barbarisch und raubgierig und im
Vergleich zu ihnen waren die wilden und streitbaren Ureinwohner Amerikas die
Platoniker ihrer Zeit, denn sie begruben nicht ihre Tochter bel lebendigem

Leib, wie die Araber, die das mit ihren Téchtern machten und noch behaupteten,
es sei eine ehrenvolle Tat, derer sie sich briisteten. So bedrohten viele

Méanner ihre Frauen und sagten: »Wenn dir eine Tochter geboren wird, téte ich
dich.« Sogar heute noch schrecken viele Araber vor dem Gedanken zuriick, eine
Tochter zu haben.

Ein Mann konnte tausend Frauen nehmen, und die meisten Manner hatten mehr als
zehn Frauen in ihrem Haushalt. Wenn diese Stamme Krieg gegeneinander fuhrten,
nahmen die Sieger die Frauen und Kinder der Besiegten gefangen und betrachteten
sie as Sklaven, mit denen sie Handel trieben.

Wenn ein Mann starb und zehn Frauen hinterlief3, dann eilten die Sohne dieser
Frauen zu den anderen Mttern, und sobald einer von ihnen seinen Umhang Uber
das Haupt einer der Frauen seines Vaters warf und sie als sein rechtmal3iges
Eigentum beanspruchte, so wurde diese ungltickliche Frau zur Gefangenen und
Sklavin ihres Stiefsohnes, der mit ihr verfahren konnte, wie esihm beliebte.

Er konnte sie téten, in ein Kellerloch sperren, sie Tag fur Tag schlagen,

verfluchen und misshandeln, bis sie langsam zugrunde ging. In Ubereinstimmung
mit den Gesetzen und Gebréuchen der Araber stand esihm bel al dem frel zu

tun, was ihm beliebte. Dass Verbitterung und Eifersucht, Hass und

Feindseligkeit zwischen den Ehefrauen mitsamt ihren Kindern herrschten, ist
vollkommen klar und bedarf keiner weiteren Darlegung. Stell dir vor, unter
welchen Bedingungen diese unterdriickten Frauen leben mussten!

Dariiber hinaus |ebten diese arabischen Stémme von Raub- und Beuteziigen, die
sie gegeneinander fuhrten, wodurch sie sich in standigem Streit und Krieg
befanden, einander toteten, sich gegenseitig auspl inderten, sich der Frauen

und Kinder bemé&chtigten und sie an Fremde verkauften. Wie oft verbrachten die
Sohne und Tochter eines Stammesfiirsten den Tag unbeschwert in Luxus, doch
schon zur Abenddammerung fanden sie sich in volliger Erniedrigung, in Elend
und Gefangenschaft wieder. Gestern noch waren sie Firsten, heute schon sind

sie Gefangene; gestern noch waren sie angesehene Damen, heute schon sind sie
Sklavinnen.

Solcherart waren die Stdmme, zu denen Muhammad entsandt wurde. Dreizehn
Jahre lang flgten sie lhm alles erdenkliche Leid zu, bis Er schliefdich aus

der Stadt floh und nach Medina auswanderte. Doch es kam ihnen nicht in den Sinn
nachzulassen, vielmehr verblindeten sie sich, stellten eine Armee auf und

griffen an, um all Seine Geféhrten, Manner, Frauen und Kinder zu vernichten.
Unter diesen Umsténden und gegen ein solches Volk war Muhammad gezwungen, zu
den Waffen zu greifen. Das sind die wahren Umstéande: Wir wollen nicht
fanatisch an etwas festhalten, noch blind nach einer Rechtfertigung suchen,
vielmehr prifen wir und schildern den Sachverhalt unvoreingenommen. Sie
sollten ebenfalls Folgendes unvoreingenommen abwagen: Wenn Christus Selbst in



ahnlicher Weise unter solch gesetzlose und barbarische Stémme geraten wére;
wenn Er und Seine Jinger dreizehn Jahre lang jede ihnen zugeflgte Grausamkeit
geduldig ertragen hétten; wenn sie durch diese Unterdriickung gezwungen worden
waéren, ihre Heimat zu verlassen und Zuflucht in der Wiiste zu suchen; und wenn
diese gesetzlosen Stdmme auch weiterhin das Ziel verfolgt hétten, die Manner
niederzumetzeln, ihre Besitztiimer zu entwenden und sich ihrer Frauen und
Kinder zu beméchtigen — wie wére Christus mit ihnen umgegangen? Hétte

diese gewaltsame Unterdriickung nur Ihm gegolten, dann hétte Er ihnen vergeben
und eine solche Vergebung hétte L ob und héchste Anerkennung verdient; aber
hétte Er gesehen, dass grausame und blutriinstige M érder darauf bedacht waren
zu téten, zu pltndern, viele wehrlose Menschen zu qualen und sich der Frauen
und Kinder zu beméchtigen, so ist sicher, dass Er die Unterdriickten

verteidigt und sich den Unterdriickern entgegengestellt hétte.

Was kann man da Muhammad zum Vorwurf machen? Etwa, dass Er sich nicht mit
Seinen Geféhrten, ihren Frauen und Kindern diesen gesetzlosen Stémmen auf
Gedeih und Verderb ausgeliefert hatte? Zudem war es ein Geschenk des Himmels,
diese Stémme von ihrer Blutgier zu befreien; sieim Zaum zu halten und inihre
Schranken zu verweisen war reine Gnade. Esist, wie wenn ein Mann einen
Giftbecher hélt und im Begriff ist, ihn zu leeren. Ein wahrer Freund wirde

ihm gewiss den Becher aus der Hand schlagen und ihn am Trinken hindern.
Christus hétte in so einer Situation zweifellos mit allbezwingender Macht die
Maéanner, Frauen und Kinder aus den Klauen solch gieriger Wolfe befreit.
Muhammad kémpfte niemals gegen die Christen; im Gegenteil, Er behandelte sie
mit Respekt und gewdahrte ihnen vollkommene Freiheit. In Nagjran lebte eine
christliche Gemeinde unter Seinem Schutz. Muhammad sprach: »Sollte jemand
ihre Rechte verletzen, so wird er in mir einen Feind finden, der ihn vor Gott
anklagt.« In Seinen Erlassen heil3t es ganz klar, dass L eben, Eigentum und

Ehre von Juden und Christen unter dem Schutz Gottes stehen; dass ein
muslimischer Gatte seine christliche Frau nicht daran hindern darf, zur Kirche

zu gehen, noch von ihr verlangen darf, einen Schleier zu tragen; dass er nach
ihrem Tod ihre sterblichen Uberreste einem Priester anzuvertrauen hat; und

dass, wenn die Christen eine Kirche bauen wollen, die Muslime sie darin
unterstiitzen mussen. Ferner waren in Zeiten des Krieges zwischen dem
islamischen Reich und seinen Feinden die Christen vom Kriegsdienst befreit, es
sei denn, sie wiinschten in Anbetracht des Schutzes, den sie genossen, sich aus
freien Stticken den Muslimen anzuschlief3en und sie bei der Schlacht zu
unterstiitzen. Zum Ausgleich fur diese Freistellung hatten sie jedes Jahr

einen kleinen Betrag zu zahlen. Kurz gesagt, es gibt sieben umfangreiche

Erlasse zu diesen Themen und einige Abschriften davon sind bis heute in
Jerusalem erhalten.A8 Diesist eine Tatsache und nicht nur meine eigene
Behauptung: Der Erlass des zweiten KalifenA9 ist immer noch in der Obhut des
orthodoxen Patriarchen von Jerusalem, das steht aul3er Zweifel. Doch nach einer
Weile regte sich Missgunst und Hass zwischen Muslimen und Christen, da sich
beide Seiten Ubergriffe zu Schulden kommen lieRRen.

Abgesehen von dieser Wahrheit ist alles, was auch immer Muslime, Christen oder
andere sagen mogen, reine Erfindung, die aus Fanatismus, Unwissenheit und
erbitterter Feindschaft entsteht. Zum Beispiel behaupten Muslime, der Mond sei



von Muhammad gespalten worden und auf den Berg von Mekka gefallen. Sie
stellen sich den Mond als ein kleines Gebilde vor, das Muhammad
entzweischlug, davon einen Teil auf einen Berg und den zweiten auf einen
anderen warf! Solche Geschichten entstehen aus purem Fanatismus. Ebenso sind
die Darstellungen der christlichen Geistlichen und ihre Anschuldigungen immer
Ubertrieben und oft haltlos.

Kurz, Muhammad erschien in der Wiste Hijaz auf der Arabischen Halbinsdl,
einer baumlosen und unfruchtbaren Eindde, die sandig, ausgesprochen trostlos
und an einigen Orten, wie Mekka und Medina, Uberaus heif3 war. Die dort
Ilebenden Nomaden folgten den Sitten und V erhaltenswei sen von Wistenbewohnern
und waren bar jeder Bildung und Gelehrsamkeit. Selbst Muhammad war des L esens
und Schreibens unkundig, und der Qur’ an wurde urspringlich auf
Schulterknochen von Schafen oder auf Palmblé&tter geschrieben. Daraus kannst du
schlief3en, welche Verhdtnisse unter den Menschen herrschten, zu denen
Muhammad gesandt wurde!

Alsersteswarf Er ihnen vor: »Warum lehnt ihr die Thora und das Evangelium ab
und warum weigert ihr euch, an Christus und Mose zu glauben?« Diese Aussage
traf sie wirklich hart, denn sie fragten: »Was ist denn dann mit unseren

Vétern und Vorvétern, die nicht an die Thora und das Evangelium geglaubt
haben?« Er antwortete: »Sie waren auf Abwege geraten und ihr miisst euch von
denen lossagen, die nicht an die Thora und das Evangelium glauben, auch wenn es
eure eigenen Vorfahren sind.«

In solch einem Land, unter solch barbarischen Stammen, brachte ein
ungebildeter Mensch ein Buch hervor, in dem die Attribute und die
Vollkommenheit Gottes, die prophetische Stufe Seiner Gesandten, die Gebote
Seiner Religion und bestimmte Wissensgebi ete sowie wissenschaftliche
Fragestellungen hochst vollkommen und eloquent dargel egt wurden.

Wie du well3t, war es beispielsweise vor den Beobachtungen des bekannten
Astronomen aus jingerer Vergangenheit,A10 das heif3t von den ersten
Jahrhunderten bis hin zum finfzehnten Jahrhundert christlicher Zeitrechnung,

bei allen Mathematikern der Welt Konsens, dass die Erde im Mittelpunkt steht
und die Sonne sie umkreist. Auf diesen Astronomen geht die neue Theorie
zurtick, nach der die Erde sich bewegt und die Sonne ein Fixsternist. Bis zu
seiner Zeit hielten alle Mathematiker und Philosophen der Welt am
ptolemaischen System fest und wer nur ein Wort dagegen sprach, galt als
unwissend. Es stimmt schon, dass Pythagoras und Plato in der zweiten Halfte
ihres Lebens die Vorstellung entwickelten, dass die Bewegung der Sonne im
Jahresverlauf entlang des Tierkreises nicht von ihr selbst herrtihrt, sondern

von der sie umkreisenden Erde. Diese Theorie geriet jedoch vallig in
Vergessenheit und die ptoleméische Theorie wurde algemein von sdmtlichen
Mathematikern angenommen. Im Qur’ &n jedoch wurden einige Verse offenbart,
die dem ptoleméischen System widersprachen. In einem davon heif3t es: »Und
die Sonne bewegt sich an einem festen Ort«A11, was auf die feste Position der
Sonne und ihre Bewegung um eine Achse hinweist. Auch in einem anderen Vers,
»Sie alle schweben auf einer Himmelsbahn«A 12, wird die Bewegung der Sonne,
des Mondes, der Erde und der anderen Himmel skorper beschrieben. Als der
Qur’@n nun Uber die Landesgrenzen hinaus verbreitet wurde, spotteten ale



Mathematiker dariber und fihrten diese Sichtweise auf Unwissenheit zuriick.
Selbst die muslimischen Geistlichen, die feststellten, dass diese Verse dem
ptolemaischen System widersprachen, sahen sich gendtigt, sie bildhaft

auszulegen, denn Letzteres wurde a's unumst6fdliche Tatsache angesehen, obwonhl
der Qur’ an dem ausdriicklich widersprach.

Erst ab dem funfzehnten Jahrhundert der christlichen Zeitrechnung, fast
neunhundert Jahre nach Muhammad, kam es zu neuen Beobachtungen eines
berlihmten Mathematikers;A 13 das Teleskop wurde erfunden, es kam zu wichtigen
Entdeckungen, die Rotation der Erde und die Fixposition der Sonne wurden
nachgewiesen und deren Bewegung um eine Achse wurde ebenfalls entdeckt. Dann
wurde klar, dass der Wortlaut des Qur’ an vollkommen mit der Wirklichkeit
Ubereinstimmte und das ptolemaéische System reine Einbildung war.

Kurz gesagt: Eine Vielzahl 6stlicher V 6lker wurde seit dreizehn Jahrhunderten

im Schatten des Glaubens Muhammads erzogen. Im Mittelalter, als Europain den
tiefsten Abgrinden der Barbarei versunken war, Ubertrafen die Araber alle
anderen Volker der Erde in Wissenschaften und Handwerkskunst, in Mathematik,
Kultur, Staatsfiihrung und anderen Kiinsten. Erzieher und Triebfeder fur die
Entwicklung der Stdmme auf der arabischen Halbinsel und Stifter einer auf
menschliche Vervollkommnung aufbauenden Kultur unter den rivalisierenden
Stdmmen war ein ungelehrter Mann, Muhammad. War dieser hoch geschétzte Mann
ein universeller Erzieher oder nicht? Lasst uns unvoreingenommen urteilen.

Kapitel 8
Der Bab

Der BabA 14 — moge meine Seele ein Opfer fur hn sein —erhob sichin

jungen Jahren, das heif3t im finfundzwanzigsten Jahr Seines gesegneten L ebens,
um Seine Sache zu verkinden. Unter den Schiiten ist allseits bekannt, dass Er
niein einer Schule studiert oder bei einem Lehrer Wissen erworben hat.
Jedermann in Shiraz wird das bezeugen. Und dennoch trat Er pl6tzlich mit
vollendetem Wissen vor den Menschen auf und — obschon nur ein Kaufmann —
verbliffte Er alle Geistlichen Persiens. Ganz auf sich gestellt Gbernahm Er
eine nahezu aussichtslose Aufgabe; denn die Perser sind in der ganzen Welt fur
ihren religiosen Fanatismus bekannt. Dieses erhabene Wesen erhob sich mit
solcher Macht, dass die Grundlagen der religiosen Gesetze, Brauche und
Verhatensweisen, der Sitten und Gewohnheiten in Persien erschiittert wurden
und stiftete ein neues Gesetz, einen neuen Glauben und eine neue Religion.
Obwohl die bedeutenden Staatsménner, der Grof3teil des Volkesund die
Religionsfuhrer sich geschlossen erhoben, 1hn auszul dschen und zu vernichten,
bot Er ihnen vollig auf Sich gestellt die Stirn und versetzte ganz Persien in
Aufruhr. Wie zahlreich die Geistlichen, die fihrenden Personlichkeiten und
Bewohner dieses Landes, dieihr Leben in vollkommener Freude und
Glickseligkeit auf Seinem Pfade opferten und auf das Feld des Martyriums
eilten!

Die Regierung, das Volk, der Klerus und fihrende Personlichkeiten versuchten
Sein Licht auszul éschen, jedoch vergeblich. Schliefdlich ging Sein Mond auf,
Sein Stern erstrahlte, der Grundstein war gelegt und der Horizont Seines



Erscheinens lichtlberflutet. Er lief3 einer Vielzahl von Menschen gattliche
Erziehung angedeihen und tibte wundervollen Einfluss auf Gedanken, Brauche,
Moral und Verhaltensweisen der Perser aus. Er verkiindete all Seinen Anhéngern
die Frohe Botschaft vom Erscheinen der Sonne Bahas und machte sie fiir Glauben
und Gewissheit empféanglich.

Dass solch wunderbare Zeichen sichtbar wurden und gewaltige Unterfangen
entstanden, Gedanken und Verstand der Menschen beeinflusst wurden, die
Grundlagen fur Fortschritt gelegt und die Voraussetzungen fur Erfolg und
Wohlergehen durch einen jungen Kaufmann geschaffen wurden, ist der grofite
Beweis daflr, dass Er ein universeller Erzieher war. Kein unvoreingenommener
Mensch wirde zogern, diese Tatsache anzuerkennen.

Kapitel 9
Bah& u'lldh

Bah& u'll&hA 15 erschien zu einer Zeit, als Persien in finsterste

Unwissenheit versunken und von blindem Fanatismus zersetzt war. Zweifellos hast
du in den Geschichtsbiichern Europas ausfuhrliche Berichte tUber Moral, Sitten
und Gedankenwelt der Perser in den letzten Jahrhunderten gelesen und dies
bedarf keiner Wiederholung. Es geniigt zu sagen, dass Persien so abgrundtief
gesunken war, dass ausléndische Reisende allesamt beklagten, dass ein Land,
das einst der Inbegriff der Grof3e und Kultur war, nun derart erniedrigt,
verwistet und verfallen war und seine Bewohner in auf3erstem Elend
dahinsiechten.

In solch einer Zeit erschien Baha u'llah. Sein Vater war ein Minister am

Hofe, kein Geistlicher, und esist in ganz Persien bekannt, dass

Baha u’lléh nie eine Schule besucht hat oder in Kreisen von Gelehrten und
Geistlichen verkehrte. Er verbrachte den Anfang Seines L ebens auf3erst
glucklich und zufrieden und Seine Freunde und Geféahrten waren eher
Personlichkeiten von Rang und Namen als Gelehrte.

Sobald der B&b Seine Sache offenbart hatte, verkiindete Bah& u’ 1éh:

»Dieser herausragende Mann ist der Herr der Rechtschaffenen, und es obliegt
allen, Ihm treu ergeben zu sein.« Er erhob sich, die Sache des Béb zu
verbreiten, indem Er schllissige Beweise und Uberzeugende Argumente fir
Dessen Wahrheitsanspruch anfiihrte. Obwohl die Geistlichen des Landes die
persische Regierung genétigt hatten, heftigsten Widerstand zu |eisten; obwohl
sie selbst alle Dekrete fir Massaker, Plinderung, Verfolgung und Vernichtung
der Babi erlassen hatten; und obwohl sich die Bevélkerung im ganzen Land
aufgemacht hatte, sie zu téten, zu verbrennen und auszurauben und sogar ihre
Frauen und Kinder zu peinigen — trotz alledem setzte sich Baha u’llah

mit hdchster Standhaftigkeit und Gelassenheit fur die Verherrlichung des
Wortes des Bab ein. Er verbarg sich niemals, sondern trat in aller
Offentlichkeit unter die, die Ihm tbelwollten, widmete Sich der
Beweisfuhrung und wurde bekannt dafir, das Wort Gottes zu erh6hen. Immer
wieder sah Er sich grofiten Widrigkeiten ausgesetzt und jeden Augenblick war
Sein Leben in ernster Gefahr.

Er wurde in Ketten gelegt und in ein unterirdisches Verlies geworfen. Sein



betrachtliches ererbtes Vermogen wurde vollsténdig gepltindert, Er wurde

vier Mal von Land zu Land verbannt und schliefdlich dauerhaft in das Grofite
GefangnisA 16 verbracht.

Trotz alledem wurde unaufhérlich der Ruf Gottes erhoben und der Ruhm Seiner
Sache erscholl Uber die Landesgrenzen hinaus. Er legte ein solches Wissen,

eine solche Weisheit und VVollkommenheit an den Tag, dass jeder in Persien
dartber staunte. Alle gelehrten Menschen — ob Freund oder Feind —, diein
Tihrén, Baghdéd, Konstantinopel, Adrianopel oder in *Akkain Seine

Gegenwart gelangten, erhielten auf jede ihrer Fragen eine umfassende, fir sie
Uberzeugende Antwort. Alle bestétigten ohne Umschweife, dass Er in jeder
Hinsicht vollkommen war und niemand auf der Welt IThm gleichkam.

Oft kamen in Baghdad muslimische, jidische und christliche Geistliche und
europaische Gelehrte in Seiner gesegneten Gegenwart zusammen. Jeder von Ihnen
stellte eine andere Frage und trotz ihrer unterschiedlichen
Glaubensiberzeugungen erhielt jeder eine vollstéandige und Uberzeugende
Antwort, die ihn zufrieden stellte. Sogar die persischen Geistlichen, diein
Karbila oder in Najaf A17 wohnten, bestimmten einen Gelehrten namens Mulla
Hasan ‘ Amu und entsandten ihn alsihren Vertreter. Er gelangte in Seine
gesegnete Gegenwart und stellte in ihrem Auftrag eine Reihe von Fragen, die
Baha' U’ lléh beantwortete. Dann sagte Er: »Die Geistlichen sind sich

vollkommen des Ausmal3es | hres Wissens und Ihrer Errungenschaften bewusst und
alle erkennen an, dass Sie in jedem Wissensgebiet ohnegleichen sind. Zudem ist
offenkundig, dass Sie diese Gelehrsamkeit nicht durch Studieren erworben haben.
Nun sagen aber die Geistlichen, dass sie sich damit nicht zufrieden geben und
dass sie die Wahrheit Ihres Anspruchs nicht allein auf Grundlage Ihres Wissens
und lhrer Errungenschaften anerkennen kénnen. Darum bitten sie Sie, ein Wunder
zu vollbringen, um sie zufrieden zu stellen und ihren Herzen Gewissheit zu
verschaffen.«

»Auch wenn sie kein Recht haben, darum zu bitten«, erwiderte

Baha u'lléh, »denn esist Gott, der Seine Geschopfe prift, und esist

nicht an ihnen, Gott zu prifen, so wird in diesem Fall ihr Ansinnen akzeptiert

und zugelassen. Aber die Sache Gottes ist keine Schauspielblihne, auf der jede
Stunde eine neue Auffiihrung dargeboten und jeden Tag eine neue Forderung
gestellt werden kann. Denn andernfalls wiirde die Sache Gottes zum Spielzeug
fur Kinder werden.

Mogen also die Geistlichen zusammenkommen, sich einstimmig auf ein Wunder
einigen und sodann schriftlich festhalten, dass sie, sobald es vollbracht ist,

keinen Zweifel mehr hegen werden, sondern die Wahrheit dieser Sache anerkennen
und bezeugen werden. Dieses Schriftstiick sollen sie versiegeln und Mir
Uberbringen. Als Mal3stab fur die Wahrheit sollen sie Folgendes festhalten:

Wenn es vollbracht wird, darf auf ihrer Seite kein Zweifel mehr verbleiben; und
wenn nicht, so sind Wir des Betrugs tberfihrt. «

Der Gelehrte erhob sich und erwiderte: »Dem ist nichts hinzuzuftgen.« Er

kusste Baha u’ lldhs Knie, obwohl er kein Glaubiger war, und reiste ab.

Dannrief er die Geistlichen zusammen und Gbermittelte ihnen

Bah& u’lldhs Botschaft. Sie berieten miteinander und stellten fest:

»Dieser Mann ist ein Magier; vielleicht wird er irgendeinen Zauber vorfihren



und dann haben wir keine weitere Handhabe mehr«, und so trauten sie sich nicht
zu antworten.

MullaHasan* Amu erzahlte jedoch in vielen Versammlungen, was sich
zugetragen hatte. Er verlief3 Karbild und ging nach Kirmanshah und

Tihrén, wo er tberall von den Einzelheiten dieses Vorfalls berichtete und

die Furcht und Untétigkeit der Geistlichen beschrieb.

Der Punkt hier ist, dass die Grofe Bah& u'llahs, Seine

Vortrefflichkeit, Sein Wissen und Seine Bildung von all Seinen Gegnern im Osten
anerkannt wurden und sie Thn trotz ihrer Feindseligkeit a's >den beriihmten
Baha u’l1&h« bezeichneten.

Kurz gesagt, dieser grofdte Stern erschien plétzlich am Horizont Persiens und
alle Menschen dieses Landes, ob Amtstrager, Geistliche oder Bevolkerung,
erhoben sich gegen Ihnin erbitterter Feindschaft und behaupteten, Er sei

darauf aus, Religion, Gesetz, Volk und Reich restlos auszul 6schen — so wie

es schon Christus nachgesagt worden war. Doch ohne auch nur im Geringsten zu
wanken, konnte Bah& u’l1&h allein und auf sich gestellt ihnen alen

standhalten.

Schliefdlich sagten sie: »Solange dieser Mann in Persien ist, wird es weder
Frieden noch Ruhe geben. Er sollte verbannt werden, damit Persien wieder zur
Ruhe kommt.« Sie brachten daher Bah& u’llah in schwerste Bedrangnis,

auf dass Er gezwungen waére, die Erlaubnis zum Verlassen Persiens einzuholen,
und sie wahnten, dass hierdurch die Lampe der Sache ausgel 6scht wiirde. Diese
Verfolgung fihrte jedoch zum Gegenteil: Die Sache gewann an Grof3e und ihre
Flamme brannte noch heller. War sie bis dahin nur innerhalb Persiens

verbreitet, weitete sie sich nun auch auf andere Gebiete aus. Spater sagten

sie: »Der Irak ist zu nah an Persien; wir missen Ihn in entlegenere Lénder
verbringen.« So lief? die persische Regierung nicht nach, bis

Baha u’llédh vom Irak nach Konstantinopel weiterverbannt worden war. Aber
wieder sahen sie, dass Er keinerlei Schwéache zeigte. Sie sagten: »In
Konstantinopel treffen verschiedene VV6lker und Nationen aufeinander und dort
gibt es viele Perser.« Also unternahmen sie weitere Schritte und sorgten

dafr, dass Er nach Adrianopel verbannt wurde. Aber die Flamme brannte immer
heifRer und die Sache gewann sogar noch an Ansehen. Schliefdlich sagten die
Perser: »Keiner dieser Orte war fur Ihn wirklich demttigend: Er muss an

einen Ort verbracht werden, der 1hn entehrt, wo Er Prifungen und Verfolgungen
ausgesetzt sein wird und Seine Verwandtschaft und Seine Anhanger
schrecklichstes Leid ertragen werden.« So entschieden sie sich fur die
Gefangnisstadt ‘ Akkd, die Aufstandischen, Mordern, Dieben und
Stral3enréubern vorbehalten war, und zwangen Ihn unter solchen Menschen zu
leben. Aber die Macht Gottes offenbarte sich, denn dieses Gefangnis wurde zum
Mittel fur die Erhdhung Seines Glaubens und die Verherrlichung Seines Wortes.
Die Grofe Baha u' lldhs zeigte sich darin, dass es |hm gelang, aus einem

solchen Geféangnis heraus und unter solch erniedrigenden Umstanden den Zustand
Persiens vdllig zu verwandeln, Seine Feinde zu Uberwinden und allen die
unwiderstehliche Macht Seiner Sache vor Augen zu fuhren. Seine heiligen Lehren
verbreiteten sich Uberallhin und Seine Sache war fest verankert.

Hasserfiillt erhoben sich Seine Feinde in jeder Provinz Persiens und



zerstorten Hunderte von Haushalten, deren Mitglieder sie ergriffen und

toteten, verprigelten und verbrannten, wobei sie jede Art von Gewalt
einsetzten, um Seine Sache auszul 6schen. Dessen ungeachtet brachte Er Seine
Sache voran und verkiindete Seine L ehre aus diesem Geféngnis voller Mérder,
Diebe und Wegelagerer, rittelte viele Seiner erbittertsten Feinde auf und
machte sie zu standhaften Glaubigen. Seine Taten entwickelten einen solchen
Einfluss, dass die persische Regierung selbst aus ihrem Schlaf erwachte und
bedauerte, was auf Betreiben der bosartigen Geistlichen angerichtet worden
war.

AlsBahd u'llah in diesem Gefangnis im Heiligen Land ankam, wurden
aufmerksame Menschen der Tatsache gewahr, dass die Prophezeiungen, die Gott
durch die Zunge Seiner Propheten zwei- oder dreitausend Jahre zuvor gedul3ert
hatte, allesamt eingetreten waren und dass sich Seine Verheif3ungen erfullt
hatten, denn Er hatte bestimmten Propheten offenbart und dem Heiligen Land
verkindet, dass der Herr der Heerscharen dort erscheinen werde. All diese
Verheil3ungen wurden erfiillt, aber ohne die Gegnerschaft Seiner Feinde, ohne
Seine Vertreibung und Verbannung ist kaum vorstellbar, warum Baha u’l1dh
Persien verlassen und Sein Zelt im Heiligen Land hétte aufschlagen sollen.
Seine Feinde beabsichtigten mit dieser Gefangenschaft Seine Sache vollstandig
zu zerstoren und zu vernichten, aber stattdessen wurde Seine Einkerkerung zur
grofdten Bestétigung und zur Ursache ihrer Verbreitung. Der Ruf Gottes
erreichte den Osten und den Westen und die Strahlen der Sonne der Wahrheit
erleuchteten alle Lande. Preis sei Gott! Obwohl Er ein Gefangener war, wurde
Sein Zelt auf dem Karmel aufgestellt und mit grofter Majestdt konnte Er sich
dort frei bewegen. Und wer auch immer in Seine Gegenwart trat, ob Freund oder
Fremder, rief aus: »Diesist kein Gefangener, sondern ein Konig!«

Unmittelbar nach Seiner Ankunft im Geféangnis schickte Er Uber den
franzésischen Botschafter einen Sendbrief an Napoleon, dessen Tenor ist:
»Erkundige dich, fur welches Verbrechen Wir in dieses Gefangnis gesperrt
wurden.«A 18 Napoleon gab keine Antwort. Dann wurde ein zweiter Brief entsandt,
der in der SUriy-i-Haykal zu finden ist und der im Wesentlichen sagt: »O
Napoleon! Da du es versaumt hast, Meinen Ruf zu beachten und darauf zu
antworten, wirst du deine Herrschaft verlieren und vollig zunichtewerden.«A19
Dieser Brief wurde Napoleon per Post mit Hilfe von César CatafagoA 20
Ubersandt und al Seine Geféhrten im Exil waren dartber im Bilde. Der Inhalt
des Sendschreibens erreichte bald ganz Persien, denn das Kitab-i-Haykal, das
auch dieses Sendschreiben enthielt, wurde damalsin jeden Winkel des Landes
versandt. Dies geschah im Jahr 1869, und da die Sariy-i-Haykal in ganz Persien
und Indien verbreitet worden war, hatten alle Glaubigen sie zur Hand und
warteten auf das, was dieses Schreiben angekiindigt hatte. Nicht lange danach,
im Jahre 1870, entbrannte der Krieg zwischen Deutschland und Frankreich, und
obwohl niemand zu dem Zeitpunkt den Sieg Deutschlands erwartete, erlitt
Napoleon eine vernichtende Niederlage, ergab sich seinen Feinden und musste mit
ansehen, wie sich seine Herrlichkeit in tiefste Erniedrigung verwandelte.

Auch anderen Konigen wurden Sendbriefe geschickt, darunter ein Schreiben an
Seine Mgjestét Nasiri’ d-Din Shéh. In diesem Brief schrieb

Baha u’lléh: »Rufe Mich in deine Gegenwart, versammle sodann ale



Geistlichen und frage nach Zeugnis und Bewels, auf dass Wahrheit von Irrtum
unterschieden werde.«A21 Seine Mgjestét leitete Baha u’llahs Brief

weiter an die Geistlichen und Ubertrug ihnen diese Aufgabe, aber sie wagten es
nicht, sie anzunehmen. Dann beauftragte er sieben der bekanntesten

Religionsgel ehrten damit, auf diesen Brief zu antworten. Nach einer Weile
sandten sie den Brief zurlick und stellten fest: »Dieser Mann ist ein Gegner

des Glaubens und ein Feind des Konigs.« Seine Majestat der Shhah von

Persien war sehr verdrgert und sagte: »Diesist eine Frage von Beweisfihrung
und Zeugnis, von Wahrheit und Irrtum. Was hat es mit der Feindseligkeit
gegentiber der Regierung zu tun? Ein Jammer, dass wir diesen Geistlichen solche
Achtung erwiesen haben, dabei kdnnen sie nicht einmal eine Antwort auf diesen
Brief verfassen.«

Kurzum, ales, wasin den Sendbriefen an die Kdnige niedergeschrieben wurde,
ist eingetreten. Man muss nur einmal ihren Inhalt mit den Ereignissen
vergleichen, die sich seit dem Jahr 1870 zugetragen haben, um zu erkennen, dass
jede Voraussage sich erfillt hat, abgesehen von wenigen, die sich in der

Zukunft noch erfullen werden.

Menschen aus dem Ausland und Nichtglaubige schrieben dartiber hinaus

Bah& u’'l1dh wundersame Werke zu. Einige glaubten, Er sei ein Heiliger,

und einige schrieben in diesem Sinne sogar Berichte, wie etwa Siyyid Davudi,
ein sunnitischer Geistlicher aus Baghdad, der eine kurze Abhandlung verfasste,
in der er in einem gewissen Zusammenhang manche auRergewohnliche Taten
Baha' U’ llahs beschrieb. Bis zum heutigen Tag gibt es Uberall im Osten
Menschen, die nicht an Bah& u’llah als eine Manifestation Gottes glauben,

die Ihn jedoch als einen Heiligen betrachten und Ihm Wunder zuschreiben.
Zusammenfassend kann man sagen, dass kein einziger Mensch, weder Freund noch
Feind, der in Baha' u’llahs Gegenwart gelangte, umhinkam, Seine Gréle
anzuerkennen und zu bezeugen. Wenngleich er nicht zu einem Glaubigen wurde, so
bezeugte er doch Seine Grofe. Sobald jemand in Seine Gegenwart trat, machte
diese Begegnung solch einen Eindruck auf diese Person, dasssie sichin den
meisten Féllen aulRerstande sah, auch nur ein Wort herauszubringen. Wie oft

war ein erbitterter Feind fest dazu entschlossen, in Seiner Gegenwart das eine
oder andere zu sagen oder |hm dies oder jenes vorzuhalten, nur um zu erleben,
wie verblufft, verwirrt und vollig sprachlos er war!

Bah& u'l1&h hatte nie Arabisch gelernt, keinen Lehrer oder Haus ehrer

gehabt und keine Schule besucht. Doch Seine Redekunst und Sprachgewandtheit,
die sich sowohl im gesprochenen Arabisch a's auch in Seinen arabischen
Sendschreiben zeigte, erstaunte die beredsamsten und sachkundigsten arabischen
Literaten und sie ale gestanden ein, dass Seine Fertigkeiten ihresgleichen
suchten.

Wenn wir den Text der Thora sorgfaltig untersuchen, sehen wir, dass keine der
Manifestationen Gottes jemals zu denen, die Sie leugneten, sagte: »Ich bin
bereit, jedes von euch verlangte Wunder zu vollbringen. Ich werde mich jeder
Prifung, dieihr vorschlagt, unterziehen.« Und dennoch stellt

Bah& u'lldh in Seinem Sendbrief an den Shah deutlich heraus: »Versammle

die Geistlichen und rufe Mich in deine Gegenwart, damit Zeugnis und Beweis
erbracht werden.«



Funfzig Jahre lang hielt Bah& u’llah Seinen Feinden stand, unverriickbar

wie ein Berg: Sie dle versuchten Ihn auszul 6schen; sie alle griffen 1hn an;

sie planten tausendmal Ihn zu kreuzigen und zu vernichten; und wéahrend dieser
finfzig Jahre war Er stetsin grofdter Gefahr.

Was Persien betrifft, das sich bis heute in einem solch erbéarmlichen und
zerritteten Zustand befindet, erkennt im Inland wie im Ausland jeder
Versténdige, der mit der Lage dort vertraut ist, dass Fortschritt, Wohlstand

und Kultur Persiens vdllig von der Verkiindung der Lehren und der Verbreitung
der Prinzipien dieses erhabenen Wesens abhangen.

Wahrend Seines gesegneten Lebens erzog Christusin der Tat nur elf Menschen,
wobei der Bedeutendste unter ihnen, Petrus, Ihn dreimal verleugnete, als er
gepruft wurde. Sieh, wie sich die Sache Christi dennoch in der Folge Uber die
ganze Erde verbreitete! An diesem Tag aber hat Bah& u’ [1&h tausende

Seelen erzogen, die durch das Schwert bedroht, zum héchsten Himmel riefen: »O
Du Herrlichkeit des Allherrlichen! «A22 und deren Antlitz glanzend wie Gold im
Feuer der Prifungen leuchtete. Schlief3e nun daraus, was sich in Zukunft

ereignen wird!

Wir miissen unvoreingenommen sein und anerkennen, was fur ein Erzieher der
Menschheit dieses erhabene Wesen war, welch wunderbare Zeichen Er offenbarte
und welche Macht und Kraft in der Welt des Seins durch Ihn zum Vorschein kam.

Kapitel 10
Vernunftbeweise und Uberlieferte Argumente aus der Heiligen Schrift

Lass uns heute bei Tisch ein wenig Uber Beweise reden. Wérst du in den Tagen,
als das Uberaus hell strahlende LichtA23 erschien, zu diesem gesegneten Ort
gelangt, und héttest du den Hof Seiner Gegenwart betreten und Sein leuchtendes
Antlitz geschaut, du héttest sofort erkannt, dass Seine AuRerungen und Seine
Schonheit keines weiteren Beweises bedurften. In welch grof3er Zahl gelangten
Menschen in Seine Gegenwart, wurden auf der Stelle zu Gberzeugten Gléubigen
und bedurften keines weiteren Beweises mehr! Selbst die von abgrundtiefem Hass
und volliger Missachtung durchdrungen waren, bezeugten in der Begegnung mit
Bah& u’'l1dh Seine Grof3e und sagten: »Diesist ein wirklich

herausragender Mann. Wie bedauerlich, dass er einen solchen Anspruch erhebt!
Denn was immer er sonst sagen kénnte, ware uns willkommen.«

Da aber die Sonne der Wahrheit untergegangen ist, sind alle auf Beweise
angewiesen, und so haben wir uns mit Vernunftbeweisen befasst. Einen weiteren
unwiderleglichen Bewels sollten wir noch erwéhnen und dieser alein sollte
jedem gerecht urteilenden Menschen genligen: Dieses erhabene Wesen trieb Seine
Sache vom Grof3ten Gefangnis aus voran, von dort erstrahite Sein Licht,
umspannte Sein Ruhm die Welt und erreichte die Kunde Seiner Herrlichkeit den
Osten wie den Westen. Bis zum heutigen Tage hat sich nichts Derartiges
ereignet, wenn man es unvoreingenommen betrachtet. Aber manche Menschen
urteilen auch dann nicht gerecht, wenn ihnen samtliche Beweise der Welt
vorgelegt werden! Mit all ihrer Machtfille waren Regierungen und Vélker nicht
in der Lage, sich Ihm zu widersetzen; Er hingegen, alein und auf sich

gestellt, ungerecht behandelt und eingekerkert, vollbrachte alles, was Er sich



zum Ziel gesetzt hatte.

Ich will nicht Uber die Wunder Baha u'’ [1dhs sprechen, denn wer davon

hort, kbnnte entgegnen, das seien lediglich Uberlieferungen, die wahr sein
kénnen oder auch nicht. So ist esjaauch mit dem Evangelium, in dem unsdie
Apostel und niemand sonst von den Wundern Christi berichten, die von den Juden
jedoch geleugnet werden. Sollte ich dennoch Bah& u’ lldhs wundersame Taten
erwédhnen: Sie sind zahlreich und werden im Orient zweifelsfrei anerkannt,
selbst von einigen Nichtglaubigen. Aber diese Berichte kdnnen kein

schlissiger Beweis fur die Allgemeinheit sein, denn wer davon erfahrt

konnte sagen, sie beruhten nicht auf Tatsachen, denn Anhénger anderer
Glaubensgemeinschaften berichten auch von Wundern ihrer Anfuhrer. Die Hindus
erzéhlen beispielsweise von gewissen Wundern des Brahma. Wie kénnen wir
wissen, dass die einen falsch und die anderen wahr sind? Wenn es sich hier um
Uberlieferungen handelt, so auch dort. Wenn diese weithin bezeugt werden, so
gilt dasselbe fur jene. Also stellen solche Berichte keinen hinreichenden

Beweis dar. Fur einen Augenzeugen mag ein Wunder natirlich ein Beweis sein,
aber selbst dann konnte er nicht sicher sein, ob das, was er sah, ein echtes
Wunder oder blof3e Zauberei war. Tatséchlich wurden auch einigen Zauberern
aulRergewohnliche Taten zugeschrieben.

Kurz, es geht darum, dass Bah& u’lléh viel Wunderbares vollbracht hat,

aber wir berichten nicht dartiber, denn es stellt weder Beweis noch Zeugnis

fur die Menschheit dar, jaesist nicht einmal ein entscheidender Bewels fir

die, die dabei waren und es mdglicherweise fir Zauberei halten.

Dariiber hinaus haben die meisten der Wunder, die den Propheten zugeschrieben
werden, eine innere Bedeutung. Zum Beispiel berichtet das Evangelium, dass
unmittelbar nach dem Martyrertod Christi eine Dunkelheit hereinbrach, die Erde
bebte, der Vorhang des Tempels entzweiriss und die Toten aus ihren Grébern
auferstanden. Wenn sich das tatsachlich so zugetragen hétte, so wére das
wirklich erstaunlich gewesen. Ein solches Ereignis ware zweifellosin den
Chroniken der damaligen Zeit aufgezeichnet worden; Bestiirzung hétte die
Menschenherzen ergriffen. Zumindest hétten die Soldaten Christus vom Kreuz
genommen oder waren geflohen. Da aber diese Ereignisse in keiner Chronik
aufgezeichnet sind, ist klar, dass sie nicht wortlich, sondern nach ihrer

inneren Bedeutung zu verstehen sind. Damit soll nichtsin Frage gestellt,
sondern lediglich darauf hingewiesen werden, dass diese Berichte keinen
schltissigen Bewels darstellen und dass sie eine innere Bedeutung haben, nichts
weiter.

Und so werden wir uns heute bei Tisch mit Erklarungen Uberlieferter Argumente
aus den Heiligen Schriften befassen, denn bisher haben wir lediglich tber
rationale Argumente gesprochen.

Daes sich hier um die Stufe der Suche nach Wahrheit und des Strebens nach
Erkenntnis der Wirklichkeit handelt — die Stufe, da der unter brennendem

Durst Leidende nach dem Wasser des Lebens lechzt und der sich milhende Fisch
das Meer erreicht, da der Kranke den wahren Arzt aufsucht und ihm géttliche
Heilung gewéhrt wird, da die verirrte Karawane den Weg der Wahrheit findet und
das planlos herumtreibende Schiff das rettende Ufer erreicht —, muss der

Sucher mit bestimmten Eigenschaften begabt sein. Zunéachst muss er



unvoreingenommen und losgel 0st sein von allem auf¥er Gott. Sein Herz muss
vollig dem Hochsten Horizont zugewandt sein und es muss von den Fesseln
eitler und selbstischer Begierden befreit sein, denn dies sind Hindernisse auf
dem Pfad. Dartiber hinaus muss er jede Triibsal ertragen, hochste Reinheit und
Heiligkeit verkdrpern und sich abkehren von Liebe und Hass zu allen Vélkern
der Welt, damit seine Liebe fir das eine ihn nicht davon abhalte, das andere

zu erforschen oder sein Hass gegen etwas ihn nicht hindere, dessen Wahrheit zu
erkennen. Diesist die Stufe der Suche und der Suchende muss mit diesen
Eigenschaften und Merkmal en ausgestattet sein — das heil3t, solange er diese
Stufe nicht erreicht, wird es ihm unmadglich sein, die Sonne der WahrheitA24 zu
erkennen.

Lass uns zu unserem Thema zurtickkehren. Alle VVolker der Welt erwarten zwel
Manifestationen, die Zeitgenossen sind. Das wurde ihnen alen verheif3en. Den
Juden wird in der Thora der Herr der Heerscharen und der Messias verheif3en. Im
Evangelium wird die Wiederkehr Christi und des Elias vorausgesagt. In der
Religion Muhammads gibt es die Verheil3ung, dass der Mahdi und der Messias
kommen werden. Das Gleiche gilt fir die Zoroastrier und andere, aber dies
weiter auszufthren, wiirde unser Gespréach in die Lange ziehen. Damit soll
lediglich zum Ausdruck gebracht werden, dass alen Menschen zwei
aufeinanderfolgende Manifestationen verheif3en wurden. Durch diese zwei
Manifestationen, so ist prophezeit worden, wird die Erde zu einer anderen Erde;
wird alles Sein erneuert; wird die bedingte Welt mit dem Gewand neuen Lebens
bekleidet; werden Gerechtigkeit und Rechtschaffenheit den Erdball umfassen;
werden Hass und Feindschaft verschwinden; wird jede erdenkliche Ursache von
Spaltung unter Stémmen, V 6lkern und Nationen getilgt; und alles, was Einheit,
Harmonie und Eintracht sicherstellt, wird gefordert. Die Achtlosen werden aus
ihrem Schlaf erwachen, die Blinden sehen, die Tauben héren, die Stummen
sprechen, die Kranken geheilt werden, die Toten auferweckt werden und Krieg
wird dem Frieden weichen. Feindschaft wird in Liebe verwandelt; die Ursachen
von Streit und Zwietracht werden beseitigt; die Menschheit wird wahre
Gluckseligkeit erlangen; diese Welt wird zum Spiegel fir das himmlische

K onigreich werden und die Erde hienieden wird zum Thron des Reiches droben.
Alle Nationen werden zu einer; alle Religionen werden zu einer; die ganze
Menschheit wird zu einer Familie, zu einer Sippe; alle Regionen der Erde werden
zu einer; rassische, nationale, personliche, sprachliche und politische

Vorurteile werden vollsténdig beseitigt und alle werden ewiges L eben unter dem
Schatten des Herrn der Heerscharen erlangen.

Nun gilt es, das Kommen dieser beiden Manifestationen mit Bezug auf die
Helligen Schriften und durch Folgerungen aus den Worten der Propheten zu
begriinden. Denn hier sollen nun Argumente angeflihrt werden, die den Heiligen
Schriften entnommen sind, da Vernunftbeweise fir die Wahrheit dieser beiden
Manifestationen vor einigen Tagen bei Tisch erbracht wurden.A25

Das Buch Daniel legt den Zeitraum zwischen dem Wiederaufbau Jerusalems und dem
Martyrertod Christi mit siebzig WochenA26 fest, denn durch den Mértyrertod
Christi wird dem Opferbrauch ein Ende bereitet und der Altar verwistet. Diese
Prophezeiung bezieht sich somit auf das Kommen Christi.

Diese siebzig Wochen beginnen mit dem Wiederaufbau Jerusalems. Dazu wurden vier



Edikte von drei Konigen erlassen. Das erste Edikt stammt von Kyros aus dem

Jahr 536 vor Christus und ist im ersten Kapitel des Buches Esra festgehalten.

Das zweite Edikt tber den Wiederaufbau Jerusalems stammt von Darius von
Persien aus dem Jahr 519 vor Christus und ist im sechsten Kapitel von Esra
verzeichnet. Das dritte wurde von Artaxerxes im siebten Jahr seiner

Regentschaft ausgegeben, das heif3t 457 vor Christus, und ist im siebten

Kapitel von Esra verzeichnet. Das vierte Edikt wurde von Artaxerxes 444 vor
Christus erlassen und ist im zweiten Kapitel von Nehemia festgehalten.

Daniel bezieht sich auf das dritte Edikt, das 457 vor Christus ausgegeben

wurde. Siebzig Wochen ergeben insgesamt 490 Tage. Nach dem Text der Bibel
entspricht ein Tag einem Jahr, denn in der Thora heifdt es: »Der Tag des Herrn

ist ein Jahr.«A27 Somit entsprechen 490 Tage 490 Jahren. Das dritte Edikt von
Artaxerxes wurde 457 Jahre vor der Geburt Christi erlassen, und Christus war
dreiunddreif3ig Jahre alt zu der Zeit Seines Martyrertods und Seines

Aufstiegs. Dreiunddreif3ig Jahre zu den 457 Jahren hinzugezéahlt ergeben 490
Jahre, die von Daniel angekiindigte Zeitspanne bis zum Erscheinen Christi.

In Daniel 9:25 hingegen wird dies anders ausgedriickt, da heif3t es, sieben

Wochen und zweiundsechzig Wochen, was dem auf3eren Anschein nach von der
ersten Aussage abweicht. Viele waren ratlos dariiber, wie sie diese beiden
Aussagen in Einklang bringen sollen. Wie kann an einer Stelle von siebzig
Wochen und an anderer von zweiundsechzig und sieben Wochen die Rede sein? Diese
beiden Aussagen stimmen nicht Gberein.

In Wirklichkeit bezieht sich Daniel auf zwel verschiedene Zeitangaben. Eine
beginnt mit dem Edikt, das Artaxerxes an Esrarichtete, Jerusalem
wiederaufzubauen, und entspricht den siebzig Wochen, die mit dem Aufstieg
Christi zu Ende gingen, als Opferbréuche und Opfergaben durch Seinen
Martyrertod beendet wurden. Die zweite, die in Daniel 9:26 erwahnt wird,

beginnt nach dem Abschluss des Wiederaufbaus Jerusalems zweiundsechzig Wochen
vor dem Aufstieg Christi. Der Wiederaufbau von Jerusalem dauerte sieben Wochen,
was neunundvierzig Jahren entspricht. Sieben Wochen zu zweiundsechzig Wochen
hinzugefigt ergibt neunundsechzig Wochen, und in der letzten Woche erfolgte

der Aufstieg Christi. Damit sind die siebzig Wochen vollstéandig und der
Widerspruch ist aufgel 0st.

Danun das Kommen Christi in den Prophezeiungen Daniels nachgewiesen ist,
wollen wir Hinweise auf das Kommen Baha U’ llahs und des B&b erbringen.

Bisher haben wir nur rationale Argumente angefihrt; kommen wir nun zu den
Argumenten, die auf Uberlieferungen beruhen.

In Daniel 8:13 heifdt es: »ch horte aber einen Heiligen reden, und ein

anderer Heiliger sprach zu dem, der daredete: Wie lange gilt dies Gesicht vom
taglichen Opfer, vom verwistenden Frevel und dass Heiligtum und Heer
ausgeliefert und zertreten werden? Und er antwortete mir: Bis
zweitausenddreihundert Abende und Morgen vergangen sind; dann wird das
Heiligtum wieder sein Recht erhalten,« bis es heif3t: »Dies Gesicht gilt der

Zeit des Endes.« Also wie lange soll diese Heimsuchung, dieser Verfall, diese
Erniedrigung und Demiitigung dauern? Mit anderen Worten, wann wird der Morgen
der Offenbarung anbrechen? Darauf sprach er: »2300 Tage; dann wird das
Heiligtum wieder sein Recht erhalten.« Um es kurz zu machen, der Punkt ist,



dass er einen Zeitraum von 2300 Jahren festsetzt, denn nach dem Text der Thora
entspricht jeder Tag einem Jahr. Daher sind vom Zeitpunkt des Edikts von
Artaxerxes, Jerusalem wiederaufzubauen bis zum Tag der Geburt Christi 456 Jahre
und von der Geburt Christi bis zum Tag des Kommens des Bab 1844 Jahre
vergangen, und wenn 456 Jahre zu 1844 hinzugefugt werden, ergeben sich 2300
Jahre. Das heil3t, die Vision von Daniel erfullte sich im Jahr 1844, und dies

ist das Jahr, in dem der B&b erschien. Priife den Text des Buches Daniel und

schau, wieklar er das Jahr Seines Erscheinens angibt! In der Tat kdnnte es

keine klarere Prophezeiung fir eine Manifestation Gottes geben als diese.

In Matthaus 24:3 sagt Christus deutlich, dass sich Daniel mit dieser

Prophezeiung auf das Datum des Erscheinens der Manifestation bezieht, und dies
ist der Vers: »Und als er auf dem Olberg sal3, traten seine Jiinger zu ihm

und sprachen, as sie allein waren: Sage uns, wann wird das geschehen? Und was
wird das Zeichen sein fur dein Kommen und fir das Ende der Welt?« Er
antwortete darauf unter anderem mit folgenden Worten: »Wenn ihr nun sehen
werdet den Grauel der Verwlstung stehen an der heiligen Stétte, wovon gesagt

ist durch den Propheten Daniel —wer das liest, der merke auf! —«< Also

verwies Er sie auf das achte Kapitel des Buches Daniel und deutete an, dass,

wer immer es liest, begreifen sollte, wann jene Zeit kommen wirde. Sieh, wie

klar und deutlich in der Thora und im Evangelium das Kommen des Béb angegeben
ist!

Nun wollen wir aus der Thora das Datum fir das Kommen Baha' u’llahs
bestimmen. Dieses Datum wird ausgehend von der Offenbarung der Sendung
Muhammads und Seiner Auswanderung in Mondjahren berechnet. Denn in der
Religion Muhammads wird der Mondkalender verwendet und alle Verordnungen zu
Gottesdiensten folgen diesem Kaender.

In Daniel 12:6 heil3t es: »Und er sprach zu dem Mann in leinenen Kleidern, der
Uber den Wassern des Stroms stand: Wann kommt das Ende dieser grof3en Wunder?
Und ich hérte den Mann in leinenen Kleidern, der Gber den Wassern des Stroms
stand. Er hob seine rechte und linke Hand auf gen Himmel und schwor bel dem,
der ewiglich lebt, dass es eine Zeit und zwei Zeiten und eine halbe Zeit

wahren soll; und wenn der ein Ende hat, der die Macht des heiligen Volks
zerschlégt, soll dies alles geschehen.«

Daich bereits die Bedeutung von »Tag« erlautert habe, bedarf es keiner

weiteren Erklarung, aber lass uns kurz festhalten, dass jeder Tag des Vaters

einem Jahr entspricht, und jedes Jahr aus zwdlf Monaten besteht. So

entsprechen dreieinhalb Jahre zweiundvierzig Monaten, zweiundvierzig Monate
entsprechen 1260 Tagen, und jeder Tag in der Bibel entspricht einem Jahr. Und
gemal3 dem islamischen Kalender ist es genau im Jahre 1260 nach der
Auswanderung Muhammads, dass der Bab, der Vorbote Baha u’lldhs, Seine
Sendung offenbarte.

Spéter heildt esin Vers 11 und 12: »Und von der Zeit an, da das tégliche

Opfer abgeschafft und das Gréauelbild der Verwiistung aufgestellt wird, sind

1290 Tage. Wohl dem, der da wartet und erreicht 1335 Tage! «

Der Beginn dieser Rechnung nach dem Mondkalender fallt mit der 6ffentlichen
Verkindigung des Prophetentums Muhammads im Lande Hijaz zusammen; und das
war drei Jahre nach der Offenbarung Seiner Sendung, denn am Anfang war das



Prophetentum M uhammads noch verborgen und niemand aufRer Khadijih und
Ibn-i-Nawfal A28 wusste davon, bis es drel Jahre spéter offentlich verkindigt

wurde. Und im Jahr 1290, ausgehend von der Bekanntgabe der Sendung Muhammads,
verkindete Bah& u’ [1&h Seine Offenbarung.A29

Kapitel 11
Kommentar zum elften Kapitel der Offenbarung des Johannes

In der Offenbarung des Johannes 11:1-2 heif3t es: »Und es wurde mir ein Rohr
gegeben, einem Messstab gleich, und mir wurde gesagt: Steh auf und miss den
Tempel Gottes und den Altar und die dort anbeten. Aber den @uf3eren Vorhof des
Tempels lass weg und miss ihn nicht, denn er ist den Heiden gegeben; und die
Heilige Stadt werden sie zertreten zweiundvierzig Monate lang.«

Mit diesem Schilfrohr ist der Vollkommene Mensch gemeint und der Grund fir
diesen Vergleich ist, dass ein Schilfrohr, wenn das Mark aus seinem Innern
vollends entfernt wird, wundervolle Melodien hervorbringen kann. Esist nicht
das Rohr selbst, das diese melodischen Weisen hervorbringt, sondern der, der
darauf spielt. In gleicher Weise ist das geheiligte Herz dieses gesegneten
Wesens |leer und frel von allem auf3er Gott, jegliche selbstslichtige Neigung
liegt ihm fern und esist innig vertraut mit dem Odem des gottlichen Geistes.
Seine Rede geht nicht von IThm selbst aus, sondern vom vollkommenen Spieler und
von der géttlichen Offenbarung. Daher wird Er mit einem Schilfrohr verglichen,
das wiederum einem Stab gleicht, was bedeutet, esist ein Beistand fur die
Schwachen und eine Stiitze fur den Korper der Welt. Esist der Stab des
Wahren Hirten, mit dem Er Seine Herde hiitet und sie durch die Auen des
Gottesreichs fuhrt.

Dann wird gesagt, dass der Engel sich an ihn wandte und sprach: »Steh auf und
miss den Tempel Gottes und den Altar und die dort anbeten; das heif3t, wage
und messe. Messen bedeutet, etwas in seinen Ausmalien zu bestimmen. Damit sagt
der Engel, er solle das Allerheiligste, den Altar und die dort Betenden

erfassen — das heil3t ihren wahren Zustand erkunden, ihren Rang und ihre

Stufe, ihre Errungenschaften, ihre VVollkommenheit, ihr Verhalten und ihre
Eigenschaften entdecken und sich vertraut machen mit den Geheimnissen dieser
heiligen Seelen, die auf der Stufe der Reinheit und Heiligkeit im

Allerheiligsten weilen.

»Aber den ulReren Vorhof des Tempels lass weg und missihn nicht, denn er

ist den Heiden gegeben.« Als am Anfang des siebten Jahrhunderts der
christlichen Zeitrechnung Jerusalem erobert wurde, wurde das Allerheiligste —
das von Salomon errichtete Gebaude — &ul3erlich bewahrt, aber sein V orhof
wurde besetzt und den Heiden Gbergeben.

»Und die Hellige Stadt werden sie zertreten zweiundvierzig Monate lang«; das
heif}, die Heiden werden Jerusalem fir zwelundvierzig Monate oder 1260 Tage
oder, daein Tag einem Jahr entspricht, 1260 Jahre lang besetzen und
unterwerfen, was der Dauer der qur’ &nischen Sendung entspricht. Denn nach
dem Text der Bibel entspricht jeder Tag einem Jahr, so wie esin Hesekiel 4:6
heift: »... und sollst tragen die Schuld des Hauses Juda vierzig Tage lang;
dennich gebe dir hier auch je einen Tag fur ein Jahr.«



Diese Prophezeiung bezieht sich auf die Dauer der Sendung des Islam, als
Jerusalem mit FUfen getreten, sprich, entehrt wurde, wahrend das

Allerheiligste erhalten, beschiitzt und geachtet blieb. Dieser Zustand wahrte

bis zum Jahr 1260. Diese 1260 Jahre stellen eine Prophezeiung dar, die sich auf
das Kommen des Bab bezieht — das zu Baha' u’l1ah fihrende >Tor<

—das sich im Jahr 1260 nach der Hijrah ereignete. Nach Abschluss der
Zeitspanne von 1260 Jahren beginnt die Hellige Stadt Jerusalem nun wieder zu
blhen und zu gedeihen. Wer Jerusalem vor sechzig Jahren sah und es heute
wieder sieht, wird erkennen, wie sehr es sich in der Zwischenzeit entwickelt

hat und wieder zu Ehren gekommen ist.

Diesist der aul3ere Sinn dieser Verse der Offenbarung des Johannes, aber sie
haben auch eine innere Bedeutung und einen symbolischen Sinngehalt, wie folgt.
Die Religion Gottes besteht aus zwei Teilen: Einer ist das Fundament
schlechthin und gehdrt zur Welt des Geistes, das heilt, er betrifft geistige
Tugenden und gattliche Eigenschaften. Dieser Teil unterliegt weder Wechsel
noch Wandel: Er ist das Allerheiligste, das Wesen der Religion Adams, Noahs,
Abrahams, Mose, Christi, Muhammads, des B&b und Baha u’llahs, und er

wird in allen prophetischen Sendungen fortbestehen. Er wird niemals aufgehoben,
denn er besitzt eine geistige und keine materielle Wirklichkeit. Er bedeutet
Glaube, Erkenntnis, Gewissheit, Gerechtigkeit, Frommigkeit, edle Gesinnung,
Vertrauenswirdigkeit, Liebe zu Gott und Nachstenliebe. Er ist Barmherzigkeit
gegenlber den Armen, Beistand fir die Unterdrtickten, Freigebigkeit

gegentiber den Bedurftigen und eine helfende Hand fir den Gestrauchelten. Er
ist Reinheit, Losl6sung, Demut, Nachsicht, Geduld und Bestandigkeit. Dies

sind himmlische Eigenschaften. Diese Gebote werden niemal s aufgehoben, sie
werden vielmehr in alle Ewigkeit giiltig bleiben. Diese menschlichen Tugenden
werden in jeder Sendung wieder neu belebt; denn am Ende jeder Sendung schwindet
das geistige Gesetz Gottes, das in den menschlichen Tugenden besteht, und was
verbleibt, ist nur noch eine &uliere Hillle.

So verschwand mit dem Kommen Christi, zum Ende der Sendung Mose, die wahre
Religion Gottes aus dem Volk der Juden und nur eine leblose Hulle verblieb.
Das Allerheiligste gab es nicht mehr, nur der Vorhof des Tempels, der fir die
auliere Form der Religion steht, fiel den Heiden in die Hande. Genauso

exigtiert der wahre Kern der Religion Christi, der die htchsten menschlichen
Tugenden umfasst, nicht mehr, aber die duRere Hillle verblieb in den Handen

der Priester und Monche. Ebenso hat sich die Grundlage der Religion
Muhammads aufgel 6st, nur noch seine dul3ere Form verbleibt in den Handen

der muslimischen Geistlichen.

Diese Grundlagen der Religion Gottes jedoch, geistig und aus den menschlichen
Tugenden bestehend, werden niemals aufgehoben, sondern gelten fr alle Zeit
und werden in jeder prophetischen Sendung erneuert.

Der zweite Teil der Religion Gottes, der sich auf die materielle Welt bezieht,
und solche Dinge betrifft wie Fasten, Gebet, Gottesdienst, Ehe, Scheidung,
Freilassung von Sklaven, richterliche Entscheidungen, Handel, Strafen bel Mord,
Uberfall, Diebstahl und K érperverletzung, wird in jeder prophetischen Sendung
verandert und abgewandelt und kann aufgehoben werden, denn Richtlinien,
Handels- und Strafvorschriften und andere Gesetze miissen gemal3 den



Erfordernissen der Zeit abgewandelt werden.

Kurz, mit dem Begriff »Allerheiligstes« ist jenes auf das Geistige bezogene
Gesetz gemeint, das nie verandert oder aufgehoben werden kann, und mit
»Hellige Stadt« ist das auf das Weltliche bezogene Gesetz gemeint, das
durchaus aul3er Kraft gesetzt werden kann; und dieses auf das Weltliche
bezogene Gesetz — die Heilige Stadt — wurde 1260 Jahre lang mit Fllen

getreten.

»Und ich werde meinen zwei Zeugen Vollmacht geben, und sie werden 1260 Tage
weissagen, mit Sacktuch bekleidet.«A30 Mit diesen zwei Zeugen sind Muhammad,
der Gesandte Gottes, und ‘ Ali, der Sohn von Abu-Télib, gemeint. Im

Qur’ an heil?t es, dass Gott zu Muhammad sprach: »Wir haben Dich a's

Zeugen, as Freudenboten und Warner gesandt.«A31 Das heif3t, wir haben Dich
als Einen bestimmt, der Zeugnis ablegt, der frohe Botschaften von kinftigen
Ereignissen Uberbringt und der vor dem Zorn Gottes warnt. Ein >Zeugex ist
jemand, durch dessen Bestétigung ein Sachverhalt geklart wird. Die Gebote
dieser beiden Zeugen sollten 1260 Tage befolgt werden, wobei jeder Tag einem
Jahr entspricht. Muhammad war hier die Wurzel und ‘ Ali der Zweig, sowie es
bei Mose und Josua war. Eswird gesagt, dass sie »mit Sacktuch bekleidet«

sind, was bedeutet, dass sie offenbar kein neues Gewand, sondern ein altes
tragen. Mit anderen Worten, anfangs haben sie keine Bedeutung fur andere
Volker und ihre Sache erscheint nicht wirklich neu. Die geistigen Prinzipien

der Religion Muhammads entsprechen némlich den Prinzipien Christi im
Evangelium und Seine auf das Weltliche ausgerichteten Gebote entsprechen zum
grofdten Teil denen der Thora. Darauf spielt die Symbolik vom alten Gewand an.
»Diese sind die zwei Olbaume und die zwei Leuchter, die vor dem Herrn der
Erde stehen.«A32 Diese zwei Seelen werden mit Olivenbdumen verglichen, well
zu jener Zeit in alen Lampen nachts Olivendl brannte. Mit anderen Worten,
durch diese zwei Seelen wird das Ol der gottlichen Weisheit — die Ursache

fur die Erleuchtung der Welt — zum Vorschein kommen und die Lichter Gottes
werden hell und strahlend leuchten. So wurden sie auch mit Kerzensténdern
verglichen. Der Kerzenstander ist der Ort, wo das Licht scheint, und von dort
breitet es sich aus. In gleicher Weise erstrahlt von diesen leuchtenden
Angesichtern das Licht der Fihrung.

Weiter heilt es: »Sie stehen in der Gegenwart Gottesk, das bedeutet, sie

haben sich erhoben, 1hm zu dienen, und erziehen Seine Geschopfe. So wurden die
rohen, in der Wiste lebenden Stdmme der arabischen Halbinsel durch sie derart
gebildet, dass sie den Gipfel der damaligen menschlichen Kultur erreichten und
ihr Ruhm und Ansehen sich in der Welt verbreitete.

»Wenn ihnen jemand Schaden zufiigen will, schlégt Feuer aus ihrem Mund und
verzehrt ihre Feinde.«A33 Das heildt, kein Mensch konnte ihrer Macht
widerstehen. Sollte also jemand danach trachten, ihre Lehren oder ihr Gesetz zu
untergraben, wirde er durch dieses Gesetz, das knapp oder ausfihrlich aus
ihrem Munde hervorgeht, bezwungen und besiegt werden. Mit anderen Worten, sie
wirden einen Befehl erteilen, der jeden Feind vernichten wirde, sollte er
versuchen, ihnen zu schaden oder sich ihnen entgegenzustellen. Und genau das
ist geschehen: All ihre Gegner wurden bezwungen, auseinander getrieben und
vernichtet und diese zwei Zeugen wurden ganz offensichtlich durch die Macht



Gottes unterstiitzt.

»Sie haben Macht, den Himmel zu verschlief3en, damit kein Regen fallt in den
Tagen ihres Wirkens al's Propheten.«A 34 Das bedeutet, sie Uben in jenem
Zeitater hochste Herrschaft aus. Mit anderen Worten, das Gesetz und die

L ehren Muhammads und die Erléuterungen und Auslegungen ‘Alissind eine
himmlische Gnade. Esliegt in ihrer Macht diese Gnade zu gewéhren, wie es
ihnen geféllt, und sollte dies nicht ihrem Wunsch entsprechen, so wird kein
Regen falen. Mit »Regen« ist hier die Ausgief3ung der Gnade gemeint.

»Sie haben auch Macht, das Wasser in Blut zu verwandeln.«A35 Das bedeutet,
das Prophetentum M uhammads glich dem des Mose und die Macht ‘ Alis &hnelte
der Josuas. Das heifdt: Wére esihr Wunsch gewesen, so hétten sie die Macht
gehabt, fur die Agypter und fur die Leugner das Wasser des Nilsin Blut zu
verwandeln —mit anderen Worten, wegen ihrer Unwissenheit und ihrem Stolz die
Quelleihres Lebensin die Ursache ihres Todes zu verwandeln. So wurden
Herrschaft, Reichtum und Macht des Pharao und seines VVolkes, die

L ebensgrundlage dieser Nation waren, durch Feindschaft, Leugnung und Stolz fur
sie zur Ursache von Tod, Ruin, Zerstérung, Erniedrigung und Elend. Somit wird
deutlich, dass diese zwei Zeugen die Macht haben, Nationen zu zerstéren.

»Und die Erde zu schlagen mit allen moglichen Plagen, sooft sie wollen.«A36
Dies bedeutet, sie sind auch mit duRerlicher Macht und Uberlegenheit
ausgestattet, um den Ubeltatern und Verkorperungen der Unterdriickung und
Tyrannei eine Lehre erteilen zu kdénnen. Denn Gott hatte diesen zwel Zeugen
sowohl dul3ere a's auch innere Macht verliehen und so bewirkten sie Wandel und
Erziehung der niedertréchtigen, blutriinstigen und bdsartigen arabischen

W istensohne, die reil3enden Wolfen und Bestien glichen.

»Und wenn sie ihr Zeugnis vollendet haben«A 37, das bedeutet, wenn sie ihren
Auftrag erflllt und die géttliche Botschaft Uberbracht haben, die Religion

Gottes verkiindet und Seine himmlischen Lehren verbreitet haben, so dass die
Zeichen geistigen Lebens in den Seelen der Menschen erscheinen, das Licht
menschlicher Tugenden erstrahle und diese Wiistenstdmme grundlegende
Fortschritte erzielen.

»...wird das Tier, das aus dem Abgrund heraufsteigt, Krieg mit ihnen fuhren,

sie besiegen und t6ten.«A 38 Mit diesem Tier sind die Umayyaden gemeint, die
aus dem Abgrund des Irrtums diese Zeugen Uberfielen. Und so geschah es
wirklich, dass die Umayyaden die Religion Muhammads und die Wahrheit

‘Alis, die auf Liebe zu Gott beruhen, angriffen.

»Das Tier wird Krieg gegen diese beiden Zeugen fiihren.«A39 Gemeint ist hier
ein geistiger Krieg, bei dem das Tier so sehr in volligem Widerspruch zu den
Lehren, dem Verhalten und Charakter dieser zwei Zeugen handelt, dass die
Tugenden und Vollkommenheiten, die durch die Macht der zwei Zeugen unter den
V6lkern und Nationen verbreitet worden waren, ganzlich verloren gingen und
tierische Charakterziige und fleischliche Begierden vorherrschen. Daher wird
dieses Tier Krieg gegen sie fiihren und die Vorherrschaft erlangen, was darauf
hinweist, dass das Dunkel des Irrtums, den das Tier verbreitet, sich in der

ganzen Welt durchsetzen und die beiden Zeugen umbringen wird — das heil3t, es
wird ihr geistiges Licht im Volke ausldschen, ihre géttlichen Gesetze und

Lehren vernichten, die Religion Gottes mit Fuf3en treten und nichts als einen



toten und seelenlosen Korper zuriicklassen.

»Und ihr Leichnam wird auf der Stral3e der grof3en Stadt liegen, die,

geistlich gesprochen, Sodom und Agypten heifdt, wo auch ihr Herr gekreuzigt
wurde.«A40 Mit »ihrem Leichnam« ist die Religion Gottes und mit »der

StralRe« deren 6ffentliche Zurschaustellung gemeint. »Sodom und Agypten, wo
auch ihr Herr gekreuzigt wurde«, bezieht sich auf das Land Syrien und vor

alem auf Jerusalem, denn die Umayyaden hatten ihr Machtzentrum in diesem Land,
und hier schwanden die Religion Gottes und die géttlichen Lehren als erstes

und lief3en einen seelenlosen Korper zuriick. »1hr Leichnam« bezieht sich

auf die Religion Gottes, die als toter und seelenloser Korper zurtickblieb.

»Und viele aus den Vdlkern und Stémmen und Sprachen und Nationen sehen ihren
Leichnam drel Tage und einen halben und erlauben nicht, ihre Leichname ins Grab
zu legen.«A41 Wie bereits erlautert, bedeuten dreieinhalb Tageim
Sprachgebrauch der Heiligen Schriften dreieinhalb Jahre. Dreieinhab Jahre
entsprechen zweiundvierzig Monaten und zweiundvierzig Monate sind 1260 Tage. Da
nach dem Wortlaut der Bibel jeder Tag einem Jahr entspricht, bedeutet dies,

dass 1260 Jahre lang — was der Dauer der qur’ anischen Sendung entspricht

— Nationen, Stémme und V 6lker deren Leichname sehen; das heif, sie werden
die Religion Gottes vor Augen haben, aber nicht im Einklang mit ihr handeln.
Dennoch werden sie es nicht zulassen, dass diese Leichname — die Religion
Gottes — zur letzten Ruhe gebettet werden. Das heif¥, sie klammern sich an

ihre @ufere Form und lassen sie weder ganzlich aus ihrer Mitte verschwinden,
noch erlauben sie, dass der Korper vollig zerstort und vernichtet wird.

Vielmehr geben sie seine Wirklichkeit auf, wahrend sie nach auf3en hin seinen
Namen und sein Gedenken aufrechterhalten.

Hier wird auf solche Stdmme, Volker und Nationen angespielt, die unter dem
Schatten des Qur’ an versammelt waren. Sie sind es, die nicht zulassen, dass

die Sache Gottes und der Glaube auch nach auf3en hin vernichtet wird. So

hielten sie sich zwar noch an das Beten und Fasten, aber die wahre Grundlage

der Religion Gottes — ein guter Charakter, aufrechtes Verhalten und die
Erkenntnis der gottlichen Geheimnisse — war verschwunden; das Licht
menschlicher Tugenden, das aus der Liebe und Erkenntnis Gottes hervorgeht, war
erloschen; die Dunkelheit der Unterdriickung und der Tyrannei, der

fleischlichen Begierden und satanischen Eigenschaften hatten obsiegt, und der
Korper der Religion Gottes wurde wie ein Leichnam offentlich zur Schau

gestellt.

Im Verlauf von 1260 Tagen, jeder Tag einem Jahr entsprechend — das heil3t

fur die Dauer der islamischen Sendung — ging alles, was diese zwel Personen
asdie Grundlage der Religion Gottes aufgebaut hatten, bel ihren Anhangern
verloren. Die Spuren menschlicher Tugenden — die Gaben Gottes sind und die
den Geist dieser Religion ausmachen —wurden so sehr verwischt, dass
Wahrhaftigkeit, Gerechtigkeit, Liebe, Eintracht, Reinheit, Heiligkeit,

Losl6sung, einfach alle himmlischen Eigenschaften aus ihrer Mitte verschwanden
und was von der Religion verblieb, war nur Gebet und Fasten. Dieser Zustand
hielt 1260 Jahre an, was der qur’ anischen Sendung entspricht. Eswar, als

waéren diese beiden Personen gestorben und hétten nur ihre seelenlosen Kérper
hinterlassen.



»Und die Bewohner der Erde freuen sich dartiber, begltickwiinschen sich und
schicken sich gegenseitig Geschenke; denn die beiden Propheten hatten die
Bewohner der Erde gequalt.«A42 Mit »den Bewohnern der Erde« sind andere
Volker und Nationen gemeint, wie jene aus Europa und aus fernen asiatischen
Landern, die sahen, dass der Charakter des Islam sich génzlich veréndert

hatte, dass man die Religion Gottes aufgegeben hatte, dass Tugend, Anstand und
Ehre verschwunden waren und der Charakter der Menschen verdorben war und die
sich daraufhin freuten, dass die Moral der Muslime korrumpiert worden war und
sie somit von anderen Nationen besiegt werden konnten. Und diesist ganz
unibersehbar eingetreten. Schau, wie dieses Volk, das einst grofite Macht

austibte, erniedrigt und unterjocht wurde!

Die anderen Vdlker »schicken sich gegenseitig Geschenke« bedeutet, dass sie

sich gegenseitig unterstiitzen, denn »die beiden Propheten hatten die Bewohner
der Erde gequélt«; das heildt, sie hatten die anderen Volker und Nationen

der Erde unterjocht und unterworfen.

»Und nach drei Tagen und einem halben fuhr in sie der Geist des Lebens von
Gott, und sie stellten sich auf ihre Fil3e; und eine grof3e Furcht fiel auf

die, die sie sahen.«A43 Dreieinhalb Tage sind, wie bereits erklért, 1260

Jahre. Diesen beiden Personen, deren Leichname seelenlos dalagen, — das sind

die Lehren und die Religion, die von Muhammad gestiftet und von *Ali

verbreitet worden waren, deren Wirklichkeit verloren gegangen und von denen nur
eine leere Hille verblieben war —, wurde wieder ein neuer Geist eingehaucht;
diese Lehren wurden gewissermal3en neu begriindet. Das heil3t, das Geistige der
Religion Gottes, das dem Stofflichen gewichen war; die Tugenden, die zum Laster
geworden waren; die Liebe Gottes, die zum Hass geworden war; das Licht, das zur
Finsternis geworden war; die gottlichen Eigenschaften, die zu satanischen
Merkmalen geworden waren; die Gerechtigkeit, die zur Tyrannei verkommen war;
die Barmherzigkeit, die zur Bosheit geworden war; die Aufrichtigkeit, die zur
Heuchelel geworden war; die Fiihrung, die zur Irreleitung geworden war; die
Reinheit, die zur Fleischeslust geworden war — al diese gottlichen Lehren,
himmlischen Tugenden und V ollkommenheiten sowie geistigen Gaben —wurden nach
dreieinhalb Tagen, was nach dem Sprachgebrauch der Heiligen Schriften 1260
Jahren entspricht, durch das Erscheinen des B&b und durch die Gefolgschaft von
Quddus erneuert.

So wehten die Brisen der Helligkeit, das Licht der Wahrheit erstrahlte, die
|ebensspendende Friihlingszeit begann und der Morgen der Fihrung brach an.
Diese zwel Leichname wurden wieder zum Leben erweckt und diese zwei grof3en
Personlichkeiten — der Stifter und der Verkinder — erhoben sich und

wirkten wie zwel Leuchten, denn sie erhellten die ganze Welt mit dem Licht der
Wahrheit.

»Und sie horten eine grof3e Stimme vom Himmel zu ihnen sagen: Steigt herauf!
Und sie stiegen auf in den Himmel in einer Wolke«A44, das heil3t, sie horten,

wie vom unsichtbaren Himmel aus die Stimme Gottes zu ihnen sprach: Ihr habt
ales erfullt, womit ihr beauftragt wart im Hinblick auf die Erziehung der
Menschen und die Verkindigung der frohen Botschaft dessen, was kommen wird.
Ihr habt Meine Botschaft dem Volk Uberbracht, den Ruf der Wahrheit erhoben und
jede Eurer Verpflichtungen erfillt. Nun sollt ihr es Christus gleichtun, euer



L eben auf dem Pfad des Geliebten hingeben und den Mértyrertod erleiden. Und in
diesem Sinne gingen beide, die Sonne der Wirklichkeit und der Mond der
Fuhrung,A45 wie Christus am Horizont des héchsten Opfers unter und stiegen in
das himmlische Reich auf.

»Und es sahen sie ihre Feinde.«A46 Das heil3t, nach ihrem Martyrium erkannten
vieleihrer Feinde ihre erhabene Stufe und ihre vortreffliche Tugendhaftigkeit,

und sie bezeugten ihre Groéf3e und Vollkommenheit.

»Und zu derselben Stunde geschah ein grof3es Erdbeben, und der zehnte Teil der
Stadt stirzte ein; und es wurden getétet in dem Erdbeben siebentausend
Menschen.«A47 Dieses Erdbeben ereignete sich in Shirdz nach dem Martyrertod
des Bab. Die Stadt versank in Aufruhr und viele Menschen wurden getétet. Ein
erheblicher Aufruhr entstand zudem durch Krankheiten, Cholera, Unterversorgung,
Hungersndte und andere Bedréngnisse — ein Aufruhr, desgleichen man bis

dahin nie gesehen hatte.

»Und die andern erschraken und gaben dem Gott des Himmels die Ehre.«A48 Als
sich das Erdbeben in der Provinz Fars ereignete, jammerten und klagten die
Uberlebenden Tag und Nacht, priesen Gott und flehten Thn an. Ihre Angst und
Unruhe waren so grof3, dass sie des Nachts weder Ruhe noch Frieden finden
konnten.

»Das zweite Wehe ist vortiber; siehe, das dritte Wehe kommt schnell.«A49 Das
erste Wehe war das Erscheinen des Gesandten Gottes, Muhammad, der Sohn des
‘Abdu’ l1ah, Friede sei mit Ihm. Das zweite Wehe war das Kommen des Bab,

auf 1hm sei Herrlichkeit und Lobpreis. Das dritte Wehe ist der grof3e Tag der
Ankunft des Herrn der Heerscharen und die Offenbarung der verheil3enen
Schonheit. Die Erklarung dieser Frage findet sich im drei3igsten Kapitel

Hesekiels, wo es heildt: »Und des Herrn Wort geschah zu mir: Du Menschenkind,
weissage und sprich: So spricht Gott der Herr: Heulet! Wehe, was fir ein Tag!
Denn der Tag ist nahe, ja, des Herrn Tag ist nahe.«A50 Esist also

offensichtlich, dass der Tag des Wehs der Tag des Herrn ist; denn an jenem Tag
gilt das Weh den Achtlosen, den Siindern und den Unwissenden. Darum heif3t es,
»Das zweite Wehe ist voruber; und siehe, das dritte Wehe kommt schnell.«

Dieses dritte Wehe ist der Tag der Offenbarung Bah& u’llahs, der Tag

Gottes, und esist nahe dem Tag des Erscheinens des Bab.

»Und der siebente Engel blies seine Posaune; und es erhoben sich grof3e

Stimmen im Himmel, die sprachen: Nun gehort die Herrschaft Gber die Welt
unserm Herrn und seinem Christus, und er wird regieren von Ewigkeit zu
Ewigkeit.«A51 Dieser Engel erwdhnt menschliche Seelen, die mit himmlischen
Eigenschaften ausgestattet wurden und denen eine engel hafte Natur und Gesinnung
verliehen ist. Stimmen werden sich erheben und das Erscheinen der gaéttlichen
Manifestation wird weithin verkindet. Es wird verkiindet, dass dieser Tag der

Tag des Erscheinens des Herrn der Heerscharen und diese Sendung die Gnadengabe
gottlicher Vorsehung ist. In alen heiligen Biichern und Schriften wurde

verhei3en und festgehalten, dass an diesem Tag Gottes Seine himmlische und
geistige Herrschaft errichtet wird, die Welt erneuert wird, ein neuer Geist dem
Korper der Schopfung eingehaucht wird, der géttliche Friihling eingel dutet

wird, die Wolken der Barmherzigkeit herabregnen werden, die Sonne der Wahrheit
erstrahlen wird und |ebensspendende Brisen wehen werden. Die Menschenwelt wird



mit einem neuen Gewand geschmiickt, das Antlitz der Erde wird geradezu dem
hochsten Paradies gleichen, der Menschheit wird Erziehung zuteilwerden; Krieg,
Uneinigkeit, Auselnandersetzungen und Streit werden verschwinden;
Wahrhaftigkeit, Aufrichtigkeit, Frieden und Frommigkeit werden obsiegen;
Liebe, Eintracht und Einheit werden die Welt umfassen und Gott wird fur immer
herrschen — das heif, eine immerwahrende geistige Herrschaft wird

errichtet. Dasist der Tag Gottes. Alle Tage, die kamen und gingen, waren die
Tage Abrahams, Mose, Christi oder anderer Propheten; dieser Tag jedoch ist der
Tag Gottes, da an diesem Tag die Sonne der Wahrheit mit der grofdten

Intensitdt und Strahlkraft scheinen wird.

»Und die vierundzwanzig Altesten, die vor Gott auf ihren Thronen sal3en,

fielen nieder auf ihr Angesicht und beteten Gott an und sprachen: Wir danken
dir, Herr, allméchtiger Gott, der du bist und der du warst, dass du deine

grof3e Macht an dich genommen und die Herrschaft ergriffen hast!«A52 In jeder
Sendung gab es zwolf Auserwahlte: Zur Zeit Josefs gab es zwolf Brider, zur
Zeit Mose zwolf Stammesfihrer, zur Zeit Christi zwolf Apostel und zur Zeit
Muhammads gab es zwdlf Imame. Aber in dieser ruhmreichen Offenbarung gibt
es, bedingt durch ihre Grol3e, vierundzwanzig solcher Seelen, doppelt so viele
wie bei all den anderen.A53 Diese heiligen Seelen thronen in der Gegenwart
Gottes, was bedeutet, dass sie auf ewig herrschen.

Obwohl diese vierundzwanzig runmreichen Seelen auf dem Throne ewiger
Souveranitét sitzen, verbeugen sie sich dennoch in demiitiger Ergebenheit vor
jener alumfassenden Manifestation Gottes und sprechen: »Wir danken dir, Herr,
allméchtiger Gott, der du bist und der du warst, dass du deine grof3e Macht an
dich genommen und die Herrschaft ergriffen hast!« Das heil3t: Du wirst alle
Deine Lehren verkiinden, die ganze Menschheit unter Deinem Schatten versammeln
und alle Menschen unter einem einzigen Tabernakel zusammenfihren. Und obwohl
die Herrschaft immer Gottesist und Er seit jeher und bisin alle Ewigkeit
hochster Herrscher bleiben wird, bezieht sich diese Stelle hier auf die
Souveranitat der Manifestation Seines eigenen Selbstes, die Gesetze und

L ehren verkiinden wird, die den Geist der Menschenwelt und die Quelle ewigen
Lebens darstellen. Diese alumfassende Manifestation wird die Welt nicht durch
Krieg und Streit, sondern durch eine geistige Macht unterwerfen. Er wird die
Welt mit Frieden und Einklang schmiicken und nicht mit Schwertern und Speeren.
Er wird diese gottliche Herrschaft durch aufrichtige Liebe begrinden, nicht
durch militérische Macht. Er wird diese gottlichen Lehren durch Giite und
Freundschaft verbreiten, nicht durch Gewalt und Waffen. Auch wenn diese
Nationen und Vdlker angesichts der Verschiedenartigkeit ihrer Verhaltnisse,
ihrer unterschiedlichen Bréauche und Wesenszlige, der Vielfalt ihrer Religionen
und Hautfarben so unterschiedlich sind wie der Wolf und das Lamm, der Leopard
und das Bocklein, der Sugling und die Natter, wird Er sie so erziehen, dass

sie einander umarmen, sich zueinander gesellen und einander vertrauen werden.
Rassenhass, religitse Feindseligkeit und nationale Rivalitéten werden vollig
beseitigt, und alle werden vollkommene Gemeinschaft und Eintracht unter dem
Schutz des Gesegneten Baumes finden.

»Und die Volker sind zornig geworden«, denn Deine Weisungen standen im
Widerspruch zu den selbststichtigen Wiinschen der anderen Vélker, »und esist



gekommen Dein Zorn«A54, was bedeutet, dass ale schwerwiegende Verluste
erleiden mussten, da sie Deinen Ratschlagen, Ermahnungen und Lehren nicht
folgten; sie waren der ewigen Gnade beraubt und Schleier trennten sie vom Licht
der Sonne der Wahrheit.

»Und die Zeit, die Toten zu richten«A55 bedeutet, dass die Zeit gekommen ist,

in der Uber die Toten, also jene, die den Geist der Liebe Gottes entbehren und
des ewigen und heiligen Lebens beraubt sind, das gerechte Urteil gesprochen
werden soll, was bedeutet, dass jeder nach Wert und Fahigkeit auferweckt wird
und dass die volle Wahrheit offen gelegt werden soll, in welchen Abgriinden der
Erniedrigung sie sich in dieser Welt des Seins befinden und dass sie wahrhaftig
zu den Toten zahlen.

»Und den Lohn zu geben Deinen Knechten, den Propheten und den Heiligen und
denen, die Deinen Namen firchten, die Kleinen und die Grol3en«<A56, das

heifd, Du wahlst die Gerechten fir Deine grenzenlose Gnade aus, lasst sie

wie himmlische Sterne am Horizont urewiger Herrlichkeit leuchten und stehst
ihnen bei, ein Verhalten und einen Charakter an den Tag zu legen, mit dem sie
die Menschenwelt erleuchten und zum Mittel der Fihrung und zum Born ewigen
Lebensim Konigreich Gottes werden.

»Und zu vernichten, die die Erde vernichten.«A57 Das heif3t, Du wirst den
Achtlosen alles nehmen; denn die Blindheit der Blinden wird blof3gestellt und
die Sehkraft der Sehenden wird offenkundig; die Unwissenheit und Torheit der
Irregel eiteten wird erkannt werden und die Erkenntnis und Weisheit der
Rechtgeleiteten wird offenbart und so werden die Zerstorer vernichtet.

»Und der Tempel Gottesim Himmel wurde aufgetan.«A58 Damit ist gemeint, dass
das himmlische Jerusalem erschienen und das Allerheiligste offenbar geworden
ist. FUr die Menschen mit wahrem Wissen bezieht sich das Allerheiligste auf

das Wesen der Religion Gottes und auf Seine wahre Lehre, die, wie zuvor

erklart, in allen prophetischen Sendungen unverandert geblieben ist, wobei
Jerusalem die Wirklichkeit der Religion Gottes, also das Allerheiligste, ebenso
umfasst wie all die Gesetze, Transaktionen, die Riten und materiellen
Verordnungen, die die Stadt ausmachen. Darum heif3t es das himmlische
Jerusalem. Kurz gesagt, im Laufe der Sendung der Sonne der Wahrheit werden die
Lichter Gottes mit grofdter Pracht leuchten und so wird der Kern gottlicher
Lehren in der Welt des Seins verwirklicht werden, die Dunkelheit der
Unwissenheit und der Torheit wird vertrieben, die Welt wird eine andere Welt,
geistige Erleuchtung wird alle umfassen, und so wird das Allerheiligste
erscheinen.

»Und der Tempel Gottesim Himmel wurde aufgetan.«A59 Das heifdt auch, dass
durch die Verbreitung dieser géttlichen Lehren, die Enthillung dieser
himmlischen Mysterien und durch das Aufgehen der Sonne der Wahrheit die Pforten
des Fortschritts nach allen Seiten weit gedffnet und die Zeichen himmlischer
Segnungen und Gnadengaben offenkundig werden.

»Und die Lade seines Bundes wurde in seinem Tempel sichtbar.«A60 Das
bedeutet, dass das Buch Seines Bundes in Seinem Jerusalem erscheinen wird, dass
die Tafel des Testaments aufgezeichnet wird und dass die Bedeutung des Bundes
und des Testaments klar ersichtlich wird. Der Ruf Gottes wird Uberall in Ost

und West widerhallen, und der Ruhm der Sache Gottes wird die Erde umspannen.



Die Bundesbrecher werden gedemutigt und erniedrigt, und die Glaubigen werden
Ehre und Ruhm erlangen, denn sie halten sich beharrlich an das Buch des Bundes
und bleiben standhaft und unerschitterlich auf dem Pfad des Testaments.

»Und es geschahen Blitze und Stimmen und Donner und Erdbeben und ein grofer
Hagel .«A61 Das bedeutet, dass nach dem Erscheinen des Buches des Bundes ein
grof3er Sturm hereinbrechen wird, dass Blitze des géttlichen Grollsund Zorns
aufflammen, der Donner des Bundesbruchs losbrechen, das Beben des Zweifelsdie
Erde erschittern, der Hagel der Qualen auf die Bundesbrecher niederprasseln

wird und dass digjenigen, die behaupten zu glauben, auf die Probe gestellt

werden.

Kapitel 12
Kommentar zum elften Kapitel Jesgjas

In Jesgja 11:1-9 heift es: »Und ein Spross wird hervorgehen aus dem Stumpf
Isais, und ein Schossling aus seinen Wurzeln wird Frucht bringen. Und auf ihm
wird ruhen der Geist desHERRN, der Geist der Weisheit und des Verstandes, der
Geist des Rates und der Kraft, der Geist der Erkenntnis und Furcht des HERRN;
und er wird sein Wohlgefallen haben an der Furcht des HERRN. Er wird nicht
richten nach dem, was seine Augen sehen, und nicht zurechtweisen nach dem, was
seine Ohren héren, sondern er wird die Geringen richten in Gerechtigkeit und

die Elenden des Landes zurechtweisen in Geradheit. Und er wird den
Gewalttétigen schlagen mit dem Stab seines Mundes und mit dem Hauch seiner
Lippen den Gottlosen téten. Gerechtigkeit wird der Schurz seiner Hiften sein

und die Treue der Schurz seiner Lenden. Und der Wolf wird beim Lamm weilen und
der Leopard beim Bockchen lagern. Das Kalb und der Jungldwe und das Mastvieh
werden zusammen sein, und ein kleiner Junge wird sie treiben. Kuh und Bérin
werden miteinander weiden, ihre Jungen werden zusammen lagern. Und der Lowe
wird Stroh fressen wie das Rind. Und der Saugling wird spielen an dem Loch der
Viper und das entwohnte Kind seine Hand ausstrecken nach der Hoéhle der Otter.
Man wird nichts Boses tun noch verderblich handeln auf meinem ganzen heiligen
Berg. Denn das Land wird voll von Erkenntnis des HERRN sein, wie von Wasser,
das das Meer bedeckt.«

Dieser »Spross aus dem Stumpf Isais« scheint auf Christus hinzuweisen, denn
Josef war ein Nachkomme von Isais, dem Vater von David. Weil Christus aber
durch den géttlichen Geist ins Leben gerufen wurde, bezeichnete Er sich als

Sohn Gottes. Wére das nicht der Fall gewesen, hétte diese Aussage durchaus

auf 1hn zutreffen konnen. Dariiber hinaus sind die fr die Tage dieses

Spross' vorhergesagten Ereignisse im Ubertragenen Sinne nur teilweise
eingetreten und wenn man sie wortlich nimmt, dann sind siein den Tagen

Christi génzlich ausgeblieben.

Zum Beispiel kdnnte man sagen, der Leopard und das Béckchen, der Léwe und
das Kalb, der Sdugling und die Viper représentieren die verschiedenen

Nationen, die feindlichen Volker und streitenden Staémme auf Erden, diein

ihrer Feindseligkeit Wolf und Lamm glichen und durch die Brisen des

messi anischen Geistes mit dem Geist der Einheit und Gemeinschaft beschenkt
wurden, zum Leben erwachten und vertrauten Umgang miteinander pflegten. Der



Zustand aber, auf den hier angespielt wird, »Man wird nichts Béses tun noch
verderblich handeln auf meinem ganzen heiligen Berg. Denn das Land wird voll
von Erkenntnis des HERRN sein, wie von Wasser, das das Meer bedeckt, istin
der Sendung Christi nicht eingetreten. Tatsachlich gibt es bis zum heutigen
Tage verschiedene einander feindlich gesinnte und miteinander streitende
Volker: Nur wenige erkennen den Gott Israels an und die meisten sind bar der
Erkenntnis Gottes. Ebenso wurde mit dem Kommen Christi kein allumfassender
Friede begrindet, das heifdt, unter den feindseligen und streitsiichtigen

Nationen wurden Frieden und Wohlergehen nicht verwirklicht,
Auseinandersetzungen und Konflikte nicht beigelegt und Eintracht und
Aufrichtigkeit nicht erreicht. So herrschen sogar bis heute unter christlichen

V 6lkern extreme Feindschaft, Hass und Konflikte.

Diese Verse treffen aber Wort fir Wort auf Bah& u’l1&h zu. In dieser
wundersamen Sendung wird zudem die Erde zu einer anderen Erde und die
Menschenwelt wird in vollkommener Ruhe und Schénheit erstrahlen. Zwietracht,
Streit und Blutvergief3en werden weichen fur Frieden, Aufrichtigkeit und
Eintracht. Unter den Nationen, V6lkern, Stémmen und Regierungen wird Liebe
und Freundschaft herrschen und Zusammenarbeit und enge Verbundenheit wird
dauerhaft bestehen. Schliefdlich wird der Krieg ganzlich abgeschafft und

sobald die Gesetze des Heiligsten Buches in Kraft gesetzt sind, werden
Auseinandersetzungen und Streitigkeiten von einem weltweiten Gerichtshof der
Regierungen und Voélker in aul3erster Gerechtigkeit beigelegt und alle

etwaigen Probleme gel6st. Die funf Kontinente der Welt werden wie ein
einziger Kontinent, ihre verschiedenen Nationen zu einer Nation, die Erde wird
zu einer Heimat und die Menschheit zu einem Volk. Lénder werden so eng
miteinander verbunden sein, und V6lker und Nationen werden so miteinander
verwoben und vereint, dass die Menschheit wie eine einzige Familie wird. Das
Licht der himmlischen Liebe wird leuchten, und die distere Finsternis von Hass
und Feindschaft wird so weit wie moglich aufgel 6st werden. Allumfassender
Frieden wird sein Festzelt inmitten der Schoépfung errichten und der gesegnete
Baum des Lebens wird so wachsen und gedeihen, dass sein schiitzender Schatten
sich Uber Ost und West erstreckt. Starke und Schwache, Reiche und Arme,
streitende Stdmme und feindliche Nationen — sie gleichen Wolf und Lamm,
Leopard und Béckchen, Léwe und Kalb — werden einander mit grof3ter Liebe,
Einheit, Gerechtigkeit und Unparteilichkeit begegnen. Die Erde wird erflllt

sein mit Wissen und Gelehrsamkeit, mit den Wahrheiten und Geheimnissen der
Schopfung und mit der Erkenntnis Gottes.

Nun bedenke, wie weit in diesem ruhmreichen Zeitalter, dem Jahrhundert

Baha' U’ llahs, Wissen und Gelehrsamkeit fortgeschritten sind, wie

umfassend die Geheimnisse der Schépfung enthiillt worden sind und wie viele
grofRartige Unternehmungen auf den Weg gebracht wurden und sich Tag fur Tag
mehren! Bald werden weltliches Wissen und Gelehrsamkeit sowie geistige
Erkenntnis derartige Fortschritte machen und solche Wunder bewirken, dass sie
jedes Auge in Staunen versetzen und die ganze Bedeutung des Verses Jesgjas
offenbaren: »Denn das Land wird voll von Erkenntnis des Herrn sein.«

Bedenke auch, dassin der kurzen Zeitspanne seit dem Kommen Bah& u’llahs
Menschen aller Nationen, Geschlechter und Volker in den Schatten dieser Sache



getreten sind. Christen, Juden, Zoroastrier, Hindus, Buddhisten und Perser
begegnen einander mit solch vollkommener Liebe und Verbundenheit, als hétten
sie tausend Jahre lang demselben Stamm und derselben Familie angehort —als
waéren sie tatséchlich Vater und Sohn, Mutter und Tochter, Schwester und
Bruder. Diesist eine der Bedeutungen der Gemeinschaft von Wolf und Lamm, von
Leopard und Bockchen, von Léwe und Kalb.

Eines der grof3en Ereignisse, das sich am Tag der Manifestation dieses
unvergleichlichen Schisslings ereignen wird, ist das Hissen des Banners Gottes
unter allen Voélkern. Damit ist gemeint, dass alle V 6lker und Geschlechter

unter dem Schatten dieses géttlichen Banners, das nichts anderes as der
Schossling des Herrn selbst ist, zu einem einzigen Volk werden. Religidse und
sektiererische Gegensétze, Feindschaft zwischen Volkern und Menschen
unterschiedlicher Herkunft und Streitigkeiten zwischen Nationen werden
beseitigt sein. Alle Menschen werden einer Religion angehdren, einem
gemeinsamen Glauben folgen, zu einem Menschengeschlecht verschmelzen und zu
einem einzigen Volk werden. Alle werden in eéinem gemeinsamen Heimatland wohnen,
das den gesamten Erdball umschlief3t.A62 Allumfassender Friede und Eintracht
wird unter allen Nationen herrschen. Dieser unvergleichliche Schdssling wird
ganz Israel versammeln; das heif, in Seiner Sendung wird Israel im Heiligen
Land versammelt werden; das jldische Volk, das jetzt im Osten und Westen, im
Norden und im Stiden verstreut ist, wird versammelt werden.

Beachte, dass diese Ereignisse nicht in der christlichen Sendung stattgefunden
haben, denn die Nationen haben sich nicht unter einem einzigen Banner — jenem
gottlichen Schéssling — versammelt, aber in dieser Sendung des Herrn der
Heerscharen werden alle Nationen und Vdlker in Seinen Schatten treten.
Desgleichen wurde das Uber die ganze Welt verstreute Israel nicht im Zuge der
christlichen Sendung im Heiligen Land versammelt, aber zu Beginn der Sendung
Baha u’lléhs begann diese in allen Biichern der Propheten eindeutig

gegebene gottliche Verheil3ung Wirklichkeit zu werden. Sieh, wie aus allen
Teilen der Welt judische Volksgruppen in das Heilige Land kommen, Dérfer und
Landereien erwerben, um dort zu wohnen und von Tag zu Tag werden es immer
mehr, so dass ganz Paléastina fir sie zur Wohnstatt wird.

Kapitel 13
Kommentar zum zwolften Kapitel der Offenbarung des Johannes

Wir haben bereits erortert, dass mit der Heiligen Stadt oder dem gottlichen
Jerusalem in den Heiligen Schriften meist die Religion Gottes gemeint ist, die
bisweilen auch mit einer Braut verglichen wird oder >Jerusalem« genannt

oder als der neue Himmel und die neue Erde beschrieben wird. So heifdt esin

der Offenbarung, Kapitel 21: »Und ich sah einen neuen Himmel und eine neue
Erde; denn der erste Himmel und die erste Erde sind vergangen, und das Meer ist
nicht mehr. Und ich, Johannes, sah die Heilige Stadt, das neue Jerusalem, von
Gott aus dem Himmel herabkommen, bereitet wie eine geschmiickte Braut fur
ihren Mann. Und ich hérte eine grof3e Stimme von dem Thron her, die sprach:
Siehe da, die Hitte Gottes bei den Menschen! Und er wird bei ihnen wohnen, und
siewerden sein Volk sein und er selbst, Gott mit ihnen, wird ihr Gott



sein.«AB3

Denke dariiber nach, wie unverkennbar »der erste Himmel« und »die erste

Erde« sich auf die aul3eren Aspekte der friheren Religion beziehen. Denn es
heildt: »... der erste Himmel und die erste Erde sind vergangen, und das Meer

ist nicht mehr.« Das heif¥, die Erde ist der Schauplatz des Jiingsten

Gerichts, und dort wird es das Meer nicht mehr geben, was bedeutet, dass die
Lehre und das Gesetz Gottes auf der ganzen Erde verbreitet sein werden, die
ganze Menschheit Seine Sache angenommen haben wird, und die Erde génzlich von
Glaubigen bevolkert sein wird. Eswird also kein Meer mehr geben, weil der
Mensch das Festland und nicht das Meer bewohnt — das heif, in jener Sendung
wird sich der Einflussbereich der Religion Uber ale von Menschen bewohnten
Lander erstrecken und sie wird auf festem Grund stehen, auf dem die Ful3e

nicht straucheln.

Ebenso wird die Religion Gottes als die Heilige Stadt und das Neue Jerusalem
bezeichnet. Es liegt auf der Hand, dass das Neue Jerusalem, das vom Himmel
herabkommt, keine Stadt aus Stein und Kalk, aus Ziegel und Mortel ist, sondern
vielmehr die Religion Gottes, die vom Himmel hernieder kommt und als neu
bezeichnet wird. Denn esist offensichtlich, dass nicht das Jerusalem aus Stein

und Mértel vom Himmel herabkommt und erneuert wird; was erneuert wird ist die
Religion Gottes.

Zudem wird die Religion Gottes mit einer geschmuickten Braut verglichen, die
mit grofdter Anmut erscheint, wie esin Kapitel 21 der Offenbarung des

Johannes heif3t: »Und ich sah die Heilige Stadt, das neue Jerusalem, von Gott

aus dem Himmel herabkommen, bereitet wie eine geschmiickte Braut fur ihren
Mann.«A64 Und in Kapitel 12 heil3t es. »Und es erschien ein grof3es Zeichen

am Himmel: eine Frau, mit der Sonne bekleidet, und der Mond unter ihren Fif3en
und auf ihrem Haupt eine Krone von zwolf Sternen.« Diese Frau ist jene Braut,
die Religion Gottes, die auf Muhammad herabkam. Die Sonne, mit der sie
bekleidet war, und der Mond unter ihren Fif3en sind die beiden Regierungen,

die im Schatten dieser Religion stehen, die persische und die osmanische, denn
das Wahrzeichen Persiens ist die Sonne und das des Osmanischen Reichesist der
Halbmond. So spielen die Sonne und der Mond auf zwei Regierungen im Schatten
der Religion Gottes an. Danach heif3t es, dass »... auf ihrem Haupt eine Krone
mit zwolf Sternen« ruhe. Diese zwolf Sterne stehen fur die zwdlf Imame,

die Forderer der Religion Muhammads und Erzieher des Volkes waren und wie
Sterne am Himmel der Fuhrung leuchteten.

Dann heif}t es: »Sie war schwanger und schrie in Kindsnéten und litt grof3e

Qual bei der Geburt«A65, was bedeutet, dass diese Religion unter grofden
Schwierigkeiten zu leiden hat und grof3e Not und Miihsal ertragen wird, bisein
vollkommener Nachkomme aus ihr hervorgeht, das heif3t, bis die nachfolgende und
verhei3ene Manifestation als vollkommener Nachkomme im Schol3e dieser Religion
aufgewachsen ist, die Ihm wie eine Mutter ist. Mit diesem Nachkommen ist der
Bab gemeint, der Erste Punkt, der ja tatséchlich aus der Religion Muhammads
hervorging. Mit anderen Worten, diese heilige Wirklichkeit, die Kind und Frucht
der Religion Gottes — seiner Mutter —und zugleich ihr Verhei3ener war,

kam im Himmelreich dieser Religion ins Dasein, wurde aber zu Gott entriickt, um
dem Aufstieg des Drachens zu entgehen. Nach 1260 Tagen wurde der Drache



vernichtet und der Nachkomme der Religion Gottes, des Verheil3enen, wurde
offenbart.

»Und es erschien ein anderes Zeichen am Himmel, und siehe, ein grol3er, roter
Drache, der hatte sieben Haupter und zehn Horner und auf seinen Hauptern
sieben Kronen. Und sein Schwanz fegte den dritten Teil der Sterne des Himmels
hinweg und warf sie auf die Erde.«A66 Dieser Drache steht fir die Umayyaden,
die die Herrschaft der Religion Muhammads an sich gerissen hatten; und die
sieben Haupter und sieben Kronen reprasentieren die sieben Herrschaftsgebiete
und Konigreiche, Uber die sie regierten: das romische Herrschaftsgebiet in

Syrien; das persische, arabische und agyptische Herrschaftsgebiet; das
Herrschaftsgebiet Afrikas, das heil3t Tunesien, Marokko und Algerien; das
Herrschaftsgebiet Andalusiens, das heutige Spanien; und das Herrschaftsgebiet
der turkischen Stémme von Transoxanien. Die Umayyaden erlangten Macht Uber
all diese Herrschaftsgebiete. Die zehn Horner stehen fr die Namen der
Umayyaden-Herrscher, denn abgesehen von Wiederholungen sind es zehn Regenten,
also zehn Namen von Oberhduptern und Herrschern. Der ersteist Abu Sufyan

und der letzte ist Marvan. Einige Namen wiederholen sich, darunter sind zwei
Mu'aviyihs, drel Y azids, zwei Valids und zwei Marvans. Werden diese Namen
jedoch nur einmal gezahlt, so sind es insgesamt zehn. Angefangen bei Abu
Sufyén, dem ehemaligen Oberhaupt von Mekka und Grinder der Dynastie, bis hin
zu Marvén — vernichteten die Umayyaden ein Drittel der heiligen und

gesegneten Nachkommen aus der reinen Abstammung Muhammads, die wie die Sterne
am Himmel waren.

»Und der Drache trat vor die Frau, die gebéren sollte, damit er, wenn sie

geboren hétte, ihr Kind frée.«A67 Diese Frau ist die Religion Gottes, wie

zuvor erklért wurde. Dass der Drache vor ihr steht, deutet darauf hin, dass er

nur darauf wartet, ihr Kind sofort nach der Geburt zu verschlingen. Dieses Kind
war die verhei3ene Manifestation, der Nachkomme der Religion Muhammads. Die
Umayyaden waren stets darauf bedacht, den Verheil3enen, der von Muhammad
abstammen sollte, zu ergreifen, um Ihn zu vernichten, denn sie hatten grol3e
Angst vor Seinem Kommen. Und wo immer sie einen Nachkommen von Muhammad
fanden, der bei den Menschen besonders angesehen war, toteten sieihn.

»Und sie gebar einen Sohn, einen Knaben, der alle VVolker weiden sollte mit
eisernem Stabe.«A68 Dieser herrliche Sohn ist die verheiRene Manifestation,
geboren aus der Religion Gottes und aufgewachsen im Schol3 der gottlichen
Lehren. Der eiserne Stab ist eine Metapher fir Kraft und Macht —sieist

kein Schwert — und bedeutet, dass Er alle Vdlker der Erde mit Seiner

gottlichen Kraft und Macht weiden wird. Und mit diesem Sohn ist der Bab
gemeint.

»Und ihr Kind wurde entrtickt zu Gott und seinem Thron.«A69 Diesist eine
Prophezeiung tiber den Béb, der zum Kdnigreich, dem Throne Gottes und Sitz
Seiner Souveranitét emporgestiegen ist. Sieh, wie genau dies mit dem
Ubereinstimmt, was tatséchlich eingetreten ist.

»Und die Frau entfloh in die Wiste«A70; das heil, die Religion Gottes zog

sich in die Wuste zuriick, womit die riesige Wiste von Hijaz und die

arabische Halbinsel gemeint ist.

»Wo sie einen Ort hatte, bereitet von Gott«A71, das heif¥, die Arabische



Halbinsel wurde zum Zufluchtsort, zur Wohnstétte und zum Zentrum der Religion
Gottes.

»Dass sie dort erndhrt werde tausendzwei hundertsechzig Tage«<A72. Gemal3 der
Terminologie der Bibel bedeuten diese 1260 Tage, wie zuvor erlautert wurde,
1260 Jahre. So wurde 1260 Jahre lang die Religion Gottesin der riesigen Wiiste
Arabiens aufgebaut, bis der Verheil3ene erschien. Nach 1260 Jahren wurde diese
Religion aul3er Kraft gesetzt, denn die Frucht dieses Baumes war erschienen und
sein Ergebnis war erreicht.

Betrachte, wie genau die Prophezeiungen miteinander Gbereinstimmen! Das Buch
der Offenbarung legt das Erscheinen des Verheil3enen auf zweiundvierzig Monate
fest. Der Prophet Daniel gibt drei Zeiten und eine halbe an, das entspricht

auch 42 Monaten oder 1260 Tagen. Ein anderer Abschnitt der Offenbarung des
Johannes nennt unmittelbar 1260 Tage, und in der Bibel wird explizit darauf
verwiesen, dass jeder Tag einem Jahr entspricht. Noch klarer kdnnten diese
Prophezeiungen nicht miteinander Ubereinstimmen. Der Béb erschien im Jahr
1260 nach der Hijrah, dem Kalender entsprechend, dem alle Muslime folgen. In
der Heiligen Schrift gibt es keine klarere Prophezeiung Uber irgendeine
Manifestation als diese. Gerecht beurteilt ist die Ubereinstimmung zwischen

den von diesen erhabenen Seelen angegebenen Zeiten der schitissigste Beweis und
kann nicht anders gedeutet werden. Gesegnet sind die Gerechten, die die
Wahrheit suchen.

Wenn es jedoch an Gerechtigkeit mangelt, dann ziehen die Menschen das
Offensichtliche in Zweifel, bestreiten und leugnen es. Ihr Verhalten ist wie

das der Phariséer in der Zeit Christi, die die Auslegungen und Erkl&rungen

von Thm und Seinen Aposteln hartndckig abstritten, und die vorsétzlich die
Wahrheit vor den unwissenden Massen verbargen, indem sie sagten: »Diese
Prophezeiungen beziehen sich nicht auf Jesus, sondern auf den Verhei3enen, der
bald unter den in der Thora genannten V oraussetzungen erscheinen wird« —

dazu zahlt, dass Er ein Konig sein und auf dem Thron Davids sitzen werde, das
Gesetz der Thora durchsetzen, die grofte Gerechtigkeit einfuhren und

bewirken werde, dass sich Wolf und Lamm an derselben Quelle versammeln. Und so
haben sie die Menschen davon abgehalten, Christus zu erkennen.

Kapitel 14
Zyklen in der materiellen und der geistigen Welt

In der materiellen Welt bringt die Zeit zyklische Verdnderungen mit sich und
der Raum unterliegt wechselnden Bedingungen. Jahreszeiten folgen aufeinander
und Menschen machen Fortschritte, Rickschritte und entwickeln sich. Es gibt
die Zeit des Frihlings und die des Herbstes; es gibt die Zeit des Sommers und
die des Winters.

Die Frihlingszeit bringt schwere Regenwolken und duftende M oschusbrisen,
sanften warmen Wind und ein wunderbar mildes Wetter. Es regnet, die Sonne
scheint, belebende Brisen wehen, die Welt wird erneuert, und der Lebensodem
offenbart sich in Pflanze, Tier und Mensch. Allesirdische Dasein geht von
einem Zustand in einen anderen Uber. Alle Dinge sind mit einem neuen Gewand
bekleidet: Die schwarze Erde wird von Uppigem Gras bedeckt, Berge und Ebenen



erscheinen in einem smaragdgrinen Gewand, Baume tragen Blé&tter und Bliten,
Garten bringen Blumen und duftende Kréuter hervor, die Welt wird zu einer
anderen Welt und die ganze Schopfung wird mit neuem Leben erflllt. Die Erde,
diewie ein lebloser Korper war, empfangt einen neuen Geist und zeigt sich in
hochster Schénheit, Anmut und Ausstrahlung. So bringt die Frihlingszeit

neues Leben hervor und verleiht einen neuen Geist.

Dann kommt der Sommer, die Hitze nimmt zu und Wachstum und Entwicklung
entfalten ihre ganze Kraft. Die Lebenskraft im Pflanzenreich erlangt ihre

Fulle: Frichte und Getreide bilden sich heraus, die Erntezeit kommt, die Saat
wird zur Garbe, und es wird fir die Wintermonate vorgesorgt.

Dann kommt der unerbittliche Herbst, wenn sich unheilvolle Stiirme erheben,
heftige Winde wehen und die karge, entbehrungsreiche Jahreszeit beginnt. Alles
verdorrt, die angenehme Luft wird rau und kihl, die Frihlingsbrisen

verwandeln sich in Herbstwinde, Baume, die zuvor griin und fruchtbar waren,
verkiimmern und werden kahl, Blumen und Krauter welken dahin und késtliche
Gaérten werden zu trostlosen Staubhaufen.

Esfolgt der Winter, wenn eisige Winde wehen und Stiirme aufkommen. Es schneit
und stirmt, es hagelt und regnet, es donnert und blitzt; alles friert und

erstarrt. Pflanzen sterben und Tiere siechen dahin und verkiimmern.

Wenn dieses Stadium erreicht ist, kehrt die |ebensspendende Frihlingszeit
wieder zurtick und ein neuer Zyklus beginnt. Der Frihling mit seiner
grenzenlosen Energie und Anmut und in der Fille seiner Grofe und Majestét,
schléagt sein Zelt auf Bergen und Ebenen auf. Und erneut wird die Gestalt
erschaffener Dinge wiederbelebt und die Schépfung bedingter Wesen erneuert.

L ebendige Korper wachsen und entwickeln sich, Felder und Ebenen werden griin
und fruchtbar, Baume bringen Bluten hervor, und der Frihling des letzten
Jahres kehrt in grofter Majestét und Pracht zuriick. Die blof3e Existenz des
Erschaffenen wird immer von diesen Zyklen und Abfolgen abhéngen und durch sie
aufrechterhalten werden. Das sind die Zyklen und Umwal zungen in der
materiellen Welt.

Die geistigen Zyklen, die mit den Propheten Gottes verbunden sind, verlaufen in
gleicher Weise. Das heif¥, der Tag des Erscheinens der Heiligen
Manifestationen ist der geistige Frihling. Er ist gottlicher Glanz und

himmlische Gnade; er ist der Odem des L ebens und die Morgenddmmerung der Sonne
der Wahrheit. Der Geist wird belebt, das Herz erfrischt, die Seele veredelt,

alles Sein wird in Bewegung versetzt, der Menschen Wirklichkeit frohlockt und
Fertigkeiten und Vollendung nehmen zu. Allgemeiner Fortschritt wird erzielt,
die Seelen werden versammelt und die Toten zum Leben erweckt, denn esist der
Tag der Auferstehung, die Zeit der Unruhe und Gérung, die Stunde der Freude
und des Glicks, die Zeit der Verziickung und der Hingabe.

Dieser |ebensspendende Frihling bringt dann einen Sommer voller Friichte
hervor. Das Wort Gottes wird verkiindet, Sein Gesetz verbreitet, und alles
Dasein erreicht einen Zustand der Vollkommenheit. Die himmlische Tafel wird
ausgebreitet, die duftenden Brisen der Heiligkeit dringen nach Ost und West,

die Lehren Gottes erobern die ganze Erde, Seelen werden erzogen, lobenswerte
Ergebnisse werden erzielt, allgemeiner Fortschritt wird im Menschenreich
erlangt, die gottlichen Gaben umfassen alles Dasein, und die Sonne der



Wahrheit scheint tber dem Horizont des himmlischen Konigreichsin ihrer

vollen Macht und Stérke.

Wenn diese Sonne ihren Zenit erreicht, beginnt sie zu sinken, und auf diese
Sommerzeit des Geistes folgt der Herbst. Wachstum und Entwicklung kommen zum
Stillstand, sanfte Brisen verwandeln sich in verheerende Winde und die karge,
entbehrungsreiche Jahreszeit |asst die Lebenskraft und Schonheit der Garten,
Felder und Lauben schwinden. Das heifdt, geistige Anziehungskréfte schwinden,
gottliche Eigenschaften vergehen, das Strahlen der Herzens verblasst, die
Geistigkeit der Seelen wird getribt, Tugenden werden zu Lastern, Helligkeit

und Reinheit sind nicht mehr zu finden. Vom Gesetz Gottes verbleibt nichts als
ein Name und von den géttlichen Lehren nichts al's eine auf3ere Form. Die
Grundfesten der Religion Gottes werden zerstort und vernichtet, Brauche und
Traditionen treten an ihre Stelle, es kommt zu Spaltungen und Standhaftigkeit
verwandelt sich in Bestlrzung. Der Geist verkiimmert, das Herz ermattet und

die Seele erstarrt.

Der Winter bricht herein; das heil3t, die Kélte der Torheit und Unwissenheit
umhllt die Welt und es herrscht die Dunkelheit eigensinniger und

selbstsiichtiger Wiinsche. Darauf folgt Gleichgultigkeit und

Widerspenstigkeit, Tragheit und Torheit, Niedertracht und tierische Merkmale,
Kélte und Versteinerung, genau wie zur Winterzeit, wenn der Erdball ohne den
Einfluss der Sonnenstrahlen wiist und leer wird. Wenn das Reich von Geist und
Verstand dieses Stadium erreicht, verbleibt nichts al's der unabénderliche Tod

und endloses Nichtsein.

Wenn jedoch die Winterzeit zu Ende geht, kehrt der geistige Frihling wieder
zurlick und ein neuer Zyklus offenbart seinen Glanz. Die Brisen des Geistes
wehen, der strahlende Morgen bricht an, die Wolken des Barmherzigen regnen
herab, die Strahlen der Sonne der Wahrheit leuchten, und die Welt des Seins

wird mit neuem Leben erfillt und in ein wundersames Gewand gekleidet. In
dieser neuen Jahreszeit erscheinen alle Zeichen und Gaben des vorangegangenen
Fruhlings wieder, vielleicht sogar in noch grofRerem MalZe.

Die geistigen Zyklen der Sonne der Wahrheit befinden sich wie die Zyklen der
physischen Sonne in einem Zustand standiger Bewegung und Erneuerung. Die Sonne
der Wahrheit kann mit der materiellen Sonne verglichen werden, die an vielen
verschiedenen Orten aufgeht. Einmal erhebt sie sich im Zeichen des Krebses und
einmal im Zeichen der Waage; einmal erstrahlt sieim Zeichen des Wassermanns
und ein andermal im Zeichen des Widders. Doch die Sonne ist nur eine Sonne und
eine einzige Wirklichkeit. Die wahres Wissen besitzen, lieben die Sonne und

sind nicht ihren Aufgangsorten verhaftet. Wer mit Einsicht begabt ist, sucht

die Wahrheit selbst, nicht ihre Stellvertreter oder ihre Verkdrperungen. So

beugen sie sich in Anbetung vor der Sonne, in welchem Zeichen und Uber welchem
Horizont sie auch immer aufgehen mag, und suchen die Wahrheit bel jeder
geheiligten Seele, die sie offenbaren konnte. Solche Menschen entdecken
unweigerlich die Wahrheit und sind nicht durch Schleier vom Licht der Sonne des
gottlichen Himmels getrennt. Wer die Strahlen liebt und das Licht sucht, wird
sich stets der Sonne zuwenden, ob sie nun im Zeichen des Widders scheint, ob
sieihre Gunst im Zeichen des Krebses gewahrt oder ihre Strahlen im Zeichen

des Zwillings aussendet.



Aber die Torichten und Unwissenden sind nur von den Tierkreiszeichen angetan
und von den Aufgangsorten verzaubert, nicht von der Sonne selbst. Alssieim
Krebs stand, wandten sie sich ihr zu, aber als sie in die Waage Uberging,

fuhren sie — an das friihere Zeichen gefesselt — fort ihren Blick auf

dieses Zeichen zu richten und daran festzuhalten. So beraubten sie sich der
Strahlen der Sonne, sobald sie sich bewegt hatte. So erstrahlte einst die Sonne
der Wahrheit im Zeichen Abrahams, spéter erhob sie sich im Zeichen Mose und
erleuchtete den Horizont und noch spéter schien sie mit grofdter Kraft,

Warme und Ausstrahlung im Zeichen Christi. Die nach der Wahrheit suchten,
beteten sie an, wo immer sie sie sahen, aber sobald die Sonne ihre Strahlen auf
den Sinai warf und die Wirklichkeit Mose erleuchtete, wurden digjenigen, die
sich weiter an Abraham hielten, ihrer beraubt. Und die sich an Mose klammerten,
waren ebenso wie durch Schleier von Gott getrennt, a's die Sonne der Wahrheit
die Strahlenfille ihres himmlischen Glanzes vom Aufgangsort Christi aus
verbreitet hatte und so setzte es sich immer weiter fort.

Deshalb muss man nach der Wahrheit suchen, sich von jeder geheiligten Seele, in
der man sie findet, verziicken und verzaubern lassen und sich ganz und gar von
den Gnadengaben Gottes anziehen lassen. Wie ein Nachtfalter muss man das Licht
lieben, in welcher Lampe es auch immer leuchtet; und wie eine Nachtigall muss
man von der Rose bezaubert sein, in welcher Laube sie auch immer bluht.
Wiirde die Sonne im Westen aufgehen, so wére esimmer noch die Sonne. Ja, wo
auch immer die Sonne aufgehen mag, esist stets dieselbe Sonne. Man darf nicht
annehmen, dass ihr Aufgang sich auf einen einzigen Ort beschrénkt und dass die
anderen Orte daran keinen Anteil haben. Man darf sich nicht von ihrem Aufgang
im Osten tauschen lassen und den Westen als Ort ihres Untergangs betrachten.
Man muss nach der mannigfachen Gunst Gottes suchen, nach dem gottlichen
Strahlenglanz Ausschau halten und sich von jeder Wirklichkeit, in der sieklar
und deutlich zu finden sind, verziicken und verzaubern lassen. Bedenke: Hétten
sich die Juden nicht an den Horizont Mose geklammert, sondern ihren Blick auf
die Sonne der Wahrheit gerichtet, dann hétten sie gewiss die Sonne in ihrer
gottlichen Strahlenfllle in diesem wahren Aufgangsort, in Christus,
wahrgenommen. Aber ach, tausendmal ach! Sie klammerten sich an den Namen Mose
und beraubten sich dieser himmlischen Gnade und dieses gottlichen Glanzes.

Kapitel 15
Wahres Glick

Ehre und Erhabenheit alles Existierenden hangt von bestimmten Ursachen und
Bedingungen ab.

Die Vortrefflichkeit, Zierde und Vollkommenheit der Erde liegen darin, dasssie
durch die Frihlingsschauer griin und fruchtbar wird, Pflanzen ausihr
hervorsprief3en, Blumen und Kréuter wachsen, blihende Baume reichen Ertrag
und frische und saftige Friichte hervorbringen, Garten entstehen, Wiesen
erblihen, Ebenen und Berge in smaragdgriinem Gewand erscheinen und Felder,
Lauben, Doérfer und Stadte geschmiickt sind. Das ist das GliickA 73 des
Minerareichs.

Der Gipfel der Erhabenheit und Vollkommenheit fir die Pflanzenwelt liegt



darin, dass ein Baum an einem Fluss frischen Wassers steht, eine sanfte Brise
weht und die Sonne ihm ihre Warme spendet, ein Gartner ihn pflegt und er von
Tag zu Tag wéchst und Friichte trégt. Aber ihr wahres Glick liegt darin, in

die Welt der Tiere und Menschen Uiberzugehen und zu ersetzen, wasin den
Korpern der Tiere und Menschen verbraucht wurde.

Die Erhabenheit der Tierwelt liegt darin, vollkommene Glieder, Organe und
Kréfte zu besitzen und alle Bediirfnisse decken zu kénnen. Das ist der Gipfel

ihrer Herrlichkeit, Ehre und Erhabenheit. So liegt das grofite Gluck fur ein

Tier in einer griinen fruchtbaren Wiese, in einem Fluss mit kristallklarem

Wasser oder in einem belebten Wald. Wenn all diese Dinge bereit stehen, kann
man sich kein gréferes Gluck fir das Tier vorstellen. Sollte zum Beispiel

ein Vogel sein Nest in einem griinen fruchtbaren Wald, in angenehmer Hohe, auf
einem méachtigen Baum, in den héchsten Zweigen bauen, und sollte er so viel
Korner und Wasser haben wie er braucht, dann wére das sein vollkommenes
Gluck.

Aber wahres Glick liegt fur das Tier darin, aus der Tierwelt ins

Menschenreich zu gelangen, wie die mikroskopisch kleinen Lebewesen, die durch
Luft und Wasser in den Korper des Menschen gelangen, aufgenommen werden und
ersetzen, was von ihm verbraucht wurde. Dasist die gréfdte Ehre und das

grofte Gluck fur die Tierwelt, und keine grofdere Ehre ist fir sie

vorstellbar.

Solch materielle Unbeschwertheit, Bequemlichkeit und Fille stellt also
offensichtlich das hochste Gluck fur Mineralien, Pflanzen und Tiere dar.

Kein Reichtum, kein Wohlstand, keine Behaglichkeit und keine Unbeschwertheit in
unserer materiellen Welt kann dem Reichtum eines Vogels gleichkommen, denn er
hat die ganze Weite der Felder und Berge as Heimstatt; alle Samenkdrner und
Ernten sind sein Reichtum und seine Nahrung; und alle Landereien, Dorfer,
Wiesen, Weiden, Walder und jede Wildnis sein Besitz. Wer ist nun reicher —
dieser Vogel oder der Reichste unter den Menschen? Ganz gleich, wieviele
Korner der Vogel auch sammeln oder verschenken mag, sein Reichtum wird nicht
geschmélert.

Somit ist klar, dass Ehre und Erhabenheit des Menschen nicht nur in materiellen
Freuden und irdischen Vorteilen liegen kann. Das materielle Gliick ist
zweitrangig, wahrend die Erhabenheit des Menschen in erster Linie in solchen
Tugenden und Errungenschaften liegt, die die menschliche Wirklichkeit
schmiticken. Diese bestehen in gottlichen Segnungen, himmlischen Gaben,
aufrichtigen Gefihlen, Liebe und Erkenntnis Gottes, Bildung,

V erstandeswahrnehmungen und wissenschaftlichen Entdeckungen. Sie bestehen in
Gerechtigkeit und Unparteilichkeit, Wahrhaftigkeit und Giite, innerem Mut und
natlrlicher Menschlichkeit, dem Schutz der Rechte anderer und der Wahrung der
Unantastbarkeit von Vertragen und Vereinbarungen. Sie bedeuten rechtschaffenes
Verhalten unter allen Umsténden, bedingungslose Liebe zur Wahrheit,
Aufopferung fur das Wohl aller Menschen, Gute und Mitgefuhl fir alle

V 6lker, Gehorsam gegentiber den Lehren Gottes, Dienst fur das himmlische
Konigreich, Fuhrung fir die gesamte Menschheit und Bildung fur alle V 6lker

und Nationen. Das ist das Glick der Menschenwelt! Das ist die Erhabenheit des
Menschen in der bedingten Welt! Das ist ewiges Leben und himmlische Ehrel



Diese Gaben erscheinen jedoch in der Wirklichkeit des Menschen alein durch
eine hellige und gottliche Macht, und durch die himmlischen Lehren, denn sie
bedurfen einer Ubernatirlichen Macht. Ansatzweise mag diese V ollkommenheit
zwar in der Natur auftauchen, aber sieist so fllichtig und kurzlebig wie
Sonnenstrahlen auf einer Wand.

Dader barmherzige Herr das Haupt des Menschen mit einem solch strahlenden
Diadem gekront hat, missen wir danach streben, dass seine leuchtenden
Edelsteineihr Licht auf die ganze Welt werfen.

Tell 2 — Einige christliche Themen
Kapitel 16
Intelligible Wirklichkeiten und ihr mit den Sinnen wahrnehmbarer Ausdruck

Es gibt einen Gesichtspunkt, der ausschlaggebend fir dastiefere Verstandnis

der Fragen ist, die wir bereits erértert haben und noch erértern werden, dass
namlich menschliche Erkenntnis auf zweierlel Wegen erfolgt.

Ein Weg ist die Erkenntnis Uber die Sinne. Was das Auge, das Ohr, der

Geruchs-, Geschmacks- oder Tastsinn erfassen kann, nennt man >mit den Sinnen
wahrnehmbar<. Zum Beispiel ist die Sonne wahrnehmbar, da man sie sehen kann.
Ebenso sind Tone wahrnehmbar, da das Ohr sie hdren kann; Gerliche, dasie
eingeatmet und durch den Geruchssinn wahrgenommen werden kdnnen; Speisen, da
der Gaumen ihren stif3en, sauren, bitteren oder salzigen Geschmack wahrnehmen
kann; Hitze und Ké&lte, da sie durch den Tastsinn wahrgenommen werden kdnnen.
Dies nennen wir mit den Sinnen wahrnehmbare Wirklichkeiten.

Der andere Weg zur Erkenntnis geht Uber das verstandesmél3ig Fassbare; das
sind dieintelligiblen Wirklichkeiten, die nicht an Form und Raum gebunden und
nicht mit den Sinnen wahrnehmbar sind. Beispielsweise ist weder die Kraft des

V erstandes noch irgendeine menschliche Eigenschaft mit den Sinnen wahrnehmbar:
Essind intelligible Wirklichkeiten. Auch Liebeist eineintelligible und keine

mit den Sinnen wahrnehmbare Wirklichkeit. Denn das Ohr hért diese
Wirklichkeiten nicht, das Auge sieht sie nicht, der Geruchssinn kann sie nicht
wahrnehmen, der Geschmacksinn sie nicht feststellen, der Tastsinn sie nicht
spuren. Selbst der Ather, dessen Krafte in der Naturphilosophie mit Warme,
Licht, Elektrizitdt und Magnetismus beschrieben werden, ist eineintelligible

und keine mit den Sinnen wahrnehmbare Wirklichkeit. Auch das Wesen der Natur
ist eine intelligible und keine mit den Sinnen wahrnehmbare Wirklichkeit; der
menschliche Geist ist eine intelligible und keine mit den Sinnen wahrnehmbare
Wirklichkeit.

Wenn du aber versuchst, diese intelligiblen Wirklichkeiten zu erkléaren, dann

bist zu gezwungen, sie in eine mit den Sinnen wahrnehmbare Form zu gief3en, da
esin der Aul3enwelt nichts gibt, das Giber die Sinneswahrnehmung hinaus geht.
Wenn du aso die Wirklichkeit des Geistes, seinen Zustand und seine Stufen
darstellen mochtest, musst du sie zwangsléufig wie etwas beschreiben, das mit
den Sinnen wahrnehmbar ist, denn in der Auf3enwelt gibt es nur das mit den
Sinnen Wahrnehmbare. Kummer und Freude sind zum Beispiel intelligible
Zustande. Wenn man diese geistigen Befindlichkeiten jedoch beschreiben
mochte, sagt man: »Mir wurde schwer ums Herz« oder »Mir wurde leicht ums



Herz«, obwohl das Herz nicht wirklich schwerer oder leichter wird. Vielmehr
handelt es sich um einen geistigen, intelligiblen Zustand, der nur mit

Analogien aus der Sinneswahrnehmung beschrieben werden kann. Ein anderes
Beispiel wéare die Aussage: »Ein gewisser Soundso ist weit voran gekommeng,
obgleich er an Ort und Stelle geblieben ist, oder: »Soundso hat eine hohe
Stellung«, obwohl er, wie jeder andere auch, weiterhin auf der Erde

einhergeht. Aufstieg und Fortschritt bezeichnen geistige Zustéande und
intelligible Wirklichkeiten; um sie jedoch darzustellen, muss man sie mit
Begriffen der Sinneswelt beschreiben, daesin der Aul3enwelt nichts gibt, das
Uber die Sinneswahrnehmung hinaus geht.

Um ein weiteres Beispiel zu nennen: Wissen wird bildhaft als Licht und Unwissen
als Dunkelheit beschrieben. Aber denke dariiber nach: 1st Wissen wahrnehmbares
Licht oder Unwissen wahrnehmbare Dunkelheit? Natirlich nicht. Es sind nur
intelligible Zusténde. Wenn man sie jedoch anschaulich beschreiben méchte,
bezeichnet man Wissen als Licht und Unwissen als Dunkelheit und sagt: »Mein
Herz war finster und es wurde erleuchtet.« Da das Licht des Wissens und die
Dunkelheit des Unwissens intelligible und keine sinnlich wahrnehmbaren
Wirklichkeiten sind, missen wir sie als Sinneswahrnehmung beschreiben, um sie
in der Auf3enwelt zum Ausdruck bringen zu kénnen.

Desgleichen ist offensichtlich, dass die Taube, die auf Christus
herniederkam,A 74 keine |leibhaftige Taube war, sondern ein Geisteszustand, der
flr ein besseres Verstandnis so versinnbildlicht wurde. Beispielsweise heifit
esim Alten Testament, dass Gott als Feuersaule erschienA75. Gemeint ist hier
kein mit den Sinnen wahrnehmbares Phanomen, sondern eine intelligible
Wirklichkeit, die auf diese Weise veranschaulicht wird.

Christus sagt: »Wisst, dass der Vater in mir ist und ich im Vater.«A76 Ist

denn nun Christus in Gott oder Gott in Christus? Nein, bei Gott! Diesist ein
intelligibler Zustand, der in einer mit den Sinnen fassbaren Weise ausgedruickt
wurde.

Wir kommen nun zur Erklérung der Worte Baha u’llahs: »O Konig! Ich war

nur ein Mensch wie andere und lag schlafend auf Meinem Lager. Siehe, da wehten
die Lufte des Allherrlichen Gber Mich hin und lehrten Mich die Erkenntnis all
dessen, was war. Diesist nicht von Mir, sondern von Einem, der allméachtig und
allwissend ist.«A77 Dasist die Stufe gottlicher Offenbarung. Esist keine

mit den Sinnen wahrnehmbare, sondern eine intelligible Wirklichkeit. Sieist
geheiligt Uber Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft und transzendiert diese.
Es handelt sich um einen Vergleich, eine Analogie, eine Metapher und nicht um
die Wahrheit im wortwdrtlichen Sinn. Wenn hier davon die Rede ist, dass jemand
schlief und dann erwachte, so ist damit nicht das gangige Verstandnis

gemeint, sondern es bezeichnet den Ubergang eines Zustands in einen anderen.
Schlafen ist zum Beispiel der Zustand der Ruhe und Wachsein der Zustand der
Bewegung. Schlafen ist der Zustand der Stille und Wachsein der Zustand der
AuRerung. Schlafen ist der Zustand der Verborgenseins und Wachsein der
Zustand Sichtbarwerdens.

S0 heil3t es etwaim Persischen und Arabischen, dass die Erde schlief, dann der
Frahling kam und die Erde erwachte, oder dass die Erde tot war, der Frihling
kam und sie wieder lebendig wurde. Diese Ausdrucksweisen sind Vergleiche,



Analogien und bildhafte Auslegungen und beziehen sich auf die innere Bedeutung.
Kurz gesagt, die Manifestationen Gottes waren immer leuchtende Wirklichkeiten
und werden esimmer sein, und in ihrem Wesen gibt es weder Wandel noch
Veranderung. Sie sind alenfalls vor Ihrer Offenbarung ruhig und schweigsam,

wie jemand, der schlé&ft, und nach Ihrer Offenbarung sind sie beredt und

strahlend, wie jemand, der wach ist.

Kapitel 17
Die Geburt Christi

Frage: Wie wurde Christus aus dem Heiligen Geist geboren?

Antwort: In dieser Frage widersprechen sich die geistig gesinnten und die
materialistischen Philosophen. Die einen glauben, Christus sei aus dem Heiligen
Geist geboren, wahrend die anderen so etwas fir unméglich und unhaltbar
erachten und der Auffassung sind, Er habe notwendigerweise einen menschlichen
Vater gehabt.

Im Qur’an heif}t es: »... da sandten Wir Unseren Geist zu ihr, und Er

erschien ihr in Gestalt eines vollkommenen Menschen«A78, was bedeutet, dass
der Heilige Geist menschliche Gestalt annahm, etwa wie ein Bild im Spiegel
erscheint, und dann zu Maria sprach.

Die materialistischen Philosophen halten Paarung fir unabdingbar und sagen,
dass ein lebendiger Korper keinesfalls von einem leblosen Korper ins Dasein
gebracht werden kénne und ohne Vereinigung von Mann und Frau nicht entstehen
konne. Sie sind der Ansicht, dass dies nicht nur bei Menschen, sondern auch

bei Tieren und dartiber hinaus sogar bel Pflanzen unmoglich sei. Denn eine
Paarung von ménnlich und weiblich gebe es bei allen Tieren und Pflanzen. Sie
argumentieren sogar, dass auch der Qur’ an diese Paarung aller Dinge

bestétige: »Preis sei dem, der all die Paare erschaffen hat: bei dem, was die

Erde wachsen |&sst, bei den Menschen selbst und bel dem, was sie nicht

wissen! «A79; das heil3t, Menschen, Tiere und Pflanzen existieren alle in

Paaren. »Und von allem haben Wir ein Paar erschaffen«<A80; das heil3t, Wir
haben alles Existierende in Paaren erschaffen.

Kurz, sie sagen, ein Mensch sei ohne menschlichen Vater undenkbar. Die geistig
gesinnten Philosophen halten jedoch dagegen, so etwas sei nicht ausgeschlossen,
nur weil es niemand beobachtet habe, und es gebe einen Unterschied zwischen dem
Unmoglichen und dem, was lediglich nicht beobachtet wurde. Vor der Erfindung
des Telegrafen, beispielsweise, war ein unmittelbarer Nachrichtenaustausch
zwischen Ost und West unbekannt, aber nicht unmdglich; ebenso waren Fotografie
und Tonaufzeichnung noch unbekannt, aber nicht unmoglich.

Die materialistischen Philosophen beharren auf ihrer Uberzeugung, und die
geistig gesinnten Philosophen antworten: »Besteht dieser Erdball ewig oder ist

er entstanden?« Die materialistischen Philosophen antworten, dass er

gesicherten wissenschaftlichen Erkenntnissen zufolge entstanden ist; dass er
anfangs eine geschmolzene Kugel war, die allmahlich abkuhlte; dass sich eine
Kruste darum gebildet hat; und dass auf dieser Erdkruste Pflanzen entstanden,
dann Tiere und schliefdlich Menschen.

Die geistig gesinnten Philosophen sagen: »Aus lhrer Aussage geht klar hervor,



dass die menschliche Gattung auf dem Erdball entstanden und nicht ewig ist.
Somit hatte der erste Mensch sicherlich weder Vater noch Mutter, denn die
Existenz der Gattung Mensch hat einen zeitlichen Beginn. Was st nun
fraglicher: dass der Mensch, wenn auch allméhlich, ohne Vater und Mutter
entsteht, oder dass er ohne Vater ins Dasein tritt? Wenn du zugibst, dass der

erste Mensch ohne Vater und ohne Mutter entstanden ist, sei es allmahlich oder
in kurzer Zeit, kann es keinen Zweifel daran geben, dass auch ein Mensch ohne
menschlichen Vater moglich und logisch nachvollziehbar ist. Man kann dies also
nicht einfach als unmdglich zurtickweisen und téte man es, so wirde dies

einen Mangel an Unvoreingenommenheit verraten. Wenn man zum Beispiel sagt,
diese Lampe sei ohne Docht und ohne Ol angeziindet worden, und dann sagt, dass
es unmaoglich sei, sie ohne Docht anzuziinden, dann verrét dies einen Mangel

an Unvoreingenommenheit.« Christus hatte eine Mutter, aber der erste Mensch
hatte nach den materialistischen Philosophen weder Vater noch Mutter.

Kapitel 18
Die Grol3e Christi

Frage: Welchen Vorteil und Nutzen hat es, vaterlos zu sein?

Antwort: Ein herausragender Mensch ist herausragend, mit oder ohne menschlichen
Vater. Wére es eine Tugend vaterlos zu sein, so wiirde Adam alle Propheten und
Gesandten Ubertreffen, denn er hatte weder Vater noch Mutter. Was zu Grofie

und Ruhm beitragt, ist der Strahlenglanz und die Ausgief3ung gottlicher
Vollkommenheit. Die Sonne entstand aus Materie und Form, die man mit Vater und
Mutter vergleichen kann, und doch ist sie absolute Vollkommenheit; die
Dunkelheit dagegen hat weder Materie noch Form, weder Vater noch Mutter, und
doch ist sie schiere Unvollkommenheit. Die Materie fir das stoffliche Leben
Adams war Staub, aber die Materie Abrahams war ein reiner Samen; und sicherlich
steht ein reiner und guter Samen Uber Erde und Stein.

Ferner heil3t esim Johannesevangelium 1:12-13: »Wie viele ihn aber

aufnahmen, denen gab er Macht, Gottes Kinder zu werden: denen, die an seinen
Namen glauben, die nicht aus menschlichem Gebl it noch aus dem Willen des
Fleisches noch aus dem Willen eines Mannes, sondern aus Gott geboren sind.«A81
Aus diesem Vers des Johannes geht klar hervor, dass auch das Dasein der Apostel
von einer geistigen Wirklichkeit und nicht etwa von einer materiellen Kraft
ausgeht. Die Ehre und Grole Christi liegt nicht darin, dass Er keinen Vater

hatte, sondern vielmehr in Seiner géttlichen Vollkommenheit, Seinen

gottlichen Ausgieffungen und Seinem gottlichen Strahlenglanz. Lage die

Grofe Christi in Seiner Vaterlosigkeit begriindet, so ware Adam noch

bedeutender, denn er hatte weder Vater noch Mutter.

In der Thora heil3t es: »Da machte Gott der Herr den Menschen aus Staub von

der Erde und bliesihm den Odem des Lebensin seine Nase. Und so ward der
Mensch ein |ebendiges Wesen.«A 82 Denke dartiber nach, dass gesagt wird, Adam
sel aus dem Geist des Lebens entstanden. Dartber hinaus beweist Johannes
AuRerung uber die Apostel, dass auch sie vom himmlischen Vater kommen. So

ist klar erwiesen, dass die heilige Wirklichkeit — die wahre Existenz —

eines jeden herausragenden Menschen von Gott ausgeht und ihr Dasein dem Odem



des Helligen Geistes zu verdanken hat.

Damit meine ich, wenn es die grofte menschliche Errungenschaft wére,
vaterlos zu sein, so wirde Adam ale Ubertreffen, denn er hatte weder Vater
noch Multter. Ist es besser, wenn ein Mensch aus |ebendiger Materie oder aus
Staub erschaffen wird? Sicher ist es besser, aus |ebendiger Materie erschaffen
zu sein. Christus jedoch wurde durch den Heiligen Geist geboren und kam durch
ihnins Dasein.

Kurz gesagt, die Ehre und Herrlichkeit dieser geheiligten Seelen, der
Manifestationen Gottes, beruht auf ihrer Vollkommenheit, ihren Ausgief3ungen
und ihrem Strahlenglanz, die alle dem Himmel entstammen, und auf nichts
anderem.

Kapitel 19
Wahre Taufe

In Matthéus 3:13-15 heil3 es: »Zu der Zeit kam Jesus aus Galilaa an den

Jordan zu Johannes, dass er sich von ihm taufen lief3e. Aber Johannes wehrte
ihm und sprach: Ich bedarf dessen, dass ich von dir getauft werde, und du
kommest zu mir? Jesus aber antwortete und sprach zu ihm: Lass esjetzt zu! Denn
so gebihrt es uns, ale Gerechtigkeit zu erflllen. Daliefd er'sihm zu.«

Frage: Warum bedurfte Christus angesichts Seiner angeborenen Vollkommenheit der
Taufe und was war die Weisheit dahinter?

Antwort: Das Wesen der Taufe ist die Reinigung durch Reue. Johannes warnte und
ermahnte die Menschen, sorgte dafUrr, dass sie bereuen und taufte sie dann. So

ist diese Reinigung offensichtlich ein Symbol der Abkehr von jeglicher Siinde,
als ob man sagte: »O Gott! So wie mein Korper von Schmutz gesaubert und
gereinigt worden ist, so reinige und heilige auch meinen Geist von den
Verunreinigungen der Welt der Natur, die Deiner gottlichen Schwelle unwirdig
sind.« Reueist die Ruckkehr von der Widerspenstigkeit zum Gehorsam. Erst
nachdem der Mensch Entfremdung und Entbehrung von Gott erlebt hat, bereut er
und reinigt sich. Diese Reinigung ist somit ein Symbol, das besagt: »O Gott!
Mache mein Herz gut und rein, reinige und heilige es von alem aul3er Deiner
Liebe.«

Da Christus wiinschte, dass dieser von Johannes eingefiihrte Brauch zu jener

Zeit von allen praktiziert werde, unterwarf Er sich ihm, auf dass Menschen
erweckt und das aus der friheren Religion hervorgegangene Gesetz erfillt
wurde. Denn obwohl dieser Brauch von Johannes eingefiihrt wurde, stellte er in
Wirklichkeit die Reinigung durch Reue dar, diein allen gottlichen Religionen
praktiziert wurde.

Christus bedurfte der Taufe nicht, aber Er unterzog sich ihr, weil diese

Handlung damals vor Gott lobenswert und annehmbar war und die frohe Botschaft
des Gottesreiches ankiindigte. Spéter verkiindete Er jedoch, dass die wahre
Taufe nicht mit stofflichem Wasser, sondern mit Geist und Wasser erfolgen
musse, und an anderer Stelle sprach Er von Geist und Feuer.A83 Was hier mit
»Wasser« gemeint ist, ist kein stoffliches Wasser, denn an anderer Stelle

wird ausdriicklich gesagt, dass die Taufe durch Geist und Feuer erfolgen muss,
und L etzteres macht deutlich, dass es sich nicht um stoffliches Feuer und



Wasser handelt, da eine Taufe mit Feuer unmdglich ist.

Mit »Geist« ist gottliche Gnade gemeint, mit »Wasser« Wissen und Leben und
mit »Feuer« die Liebe Gottes. Stoffliches Wasser reinigt ndmlich nicht das

Herz des Menschen, sondern seinen Korper. Das Herz des Menschen aber wird
durch himmlisches Wasser und Geist, das fir Wissen und Leben steht, gelautert
und gereinigt. Mit anderen Worten, das Herz, das an der ausstromenden Gnade
des Helligen Geistes teilhat und geheiligt wird, wird gut und rein. Die
menschliche Wirklichkeit soll so von Verunreinigungen durch die Welt der Natur
—von schandlichen Eigenschaften wie Zorn, Lust, Weltlichkeit, Stolz,
Unehrlichkeit, Heuchelel, Betrug, Eigenliebe und vielem mehr — gereinigt und
geheiligt werden.

Der Mensch kann sich ohne die bestétigende Gnade des Heiligen Geistes nicht
selbst vom Ansturm eitler und selbststichtiger Wiinsche befreien. Deshalb

heif} es, dass die Taufe mit dem Geist, mit Wasser und Feuer erfolgen muss,

das heil3t mit dem Geist der géttlichen Gnade, mit dem Wasser des Wissens und
des Lebens und mit dem Feuer der Liebe Gottes. Mit diesem Geist, diesem Wasser
und diesem Feuer muss der Mensch getauft werden, damit er der ewigen Gnade
teilhaftig werden kann. Denn welcher Nutzen liegt darin, mit stofflichem Wasser
getauft zu werden? Nein, diese Taufe mit Wasser stand in Wirklichkeit fir Reue
und fur den Wunsch nach Vergebung der Stinden.

In der Sendung Baha u’ llahs jedoch ist diese symbolische Handlung nicht

mehr nétig, denn ihre Wirklichkeit — mit dem Geist und der Liebe Gottes

getauft zu werden — ist erwiesen und als wahr erkannt.

Kapitel 20
Die Taufe und der Wandel des gottlichen Gesetzes

Frage: Ist die Reinigung durch Taufe nitzlich und notwendig, oder ist sie

nutzlos und unndtig? Wenn Ersteres gilt, warum wurde sie trotz ihrer

Notwendigkeit aufgehoben? Und wenn Letzteres gilt, warum hat Johannes sie
praktiziert, obwohl sie unnétig ist?

Antwort: Wechsel und Wandel der Verhdtnisse sowie Abfolge und Umwalzung von
Zeitaltern gehdren zu den notwendigen Wesensmerkmalen der bedingten Welt, und
diese notwendigen Wesensmerkmal e kdnnen nicht von der Wirklichkeit der Dinge
getrennt werden. So ist es unmdglich, Hitze von Feuer, Nésse von Wasser oder
Strahlen von der Sonne zu trennen, denn das sind notwendige Wesensmerkmale. Und
da Wechsel und Wandel zu den Erfordernissen von allem Bedingten gehoren,

andern sich auch die Gebote Gottes entsprechend dem Wandel der Zeit. Zum
Beispiel war in den Tagen Mose Sein Gesetz notwendig und stimmte mit den damals
herrschenden Verhaltnissen Gberein. Doch in den Tagen Christi hatten sich die
Verhéltnisse so gedndert, dass das mosai sche Gesetz nicht mehr angemessen war

und den Beduirfnissen der Menschheit nicht mehr gerecht wurde, und deshalb

wurde es aufgehoben. So brach Christus den Sabbat und verbot die Scheidung.

Nach Ihm erlaubten vier Jinger, darunter Petrus und Paulus, den Verzehr

tierischer Speisen, diein der Thora verboten waren, ausgenommen davon war der
Verzehr von Fleisch strangulierter Tiere, von Opfergaben fir Gotzen und von

Blut. Sie verboten auch die Unzucht.A84 Demnach behielten sie diese vier Gebote



bei. Spéter erlaubte Paulus das Essen von strangulierten Tieren, von Tieren,

die Goétzen geopfert wurden und von Blut, aber er behielt das Verbot der

Unzucht bei. So schreibt er in Rémer 14:14: »lch weil3 und bin gewissin dem
Herrn Jesus, dass nichts unrein ist an sich selbst; nur fir den, der esfur

unrein halt, fir den ist es unrein.« AuBerdem steht in Titus 1:15

geschrieben: »Den Reinen ist alles rein; den Unreinen aber und Unglaubigen

ist nichts rein, sondern unrein ist beides, ihr Sinn und ihr Gewissen.«

Nun war dieser Wandel, diese Verdnderung und Aufhebung darauf
zurlickzufUhren, dass das Zeitalter Christi mit dem des Mose nicht

vergleichbar war. Die Verhédtnisse und Anforderungen hatten sich vallig
geandert und deshalb wurden die friiheren Gebote aufgehoben.

Der Korper der Welt kann mit dem eines Menschen verglichen werden, und die
Propheten und Gesandten Gottes mit fahigen Arzten. Ein Mensch bleibt nicht
immer im gleichen Zustand. Es treten unterschiedliche Beschwerden auf, die
jeweils ein bestimmtes Heilmittel erfordern. So behandelt ein fahiger Arzt

nicht alle Beschwerden auf gleiche Weise, sondern er passt Behandlung und
Heilmittel den verschiedenen Beschwerden und dem jeweiligen Zustand an. Eine
Person kann schwer an einer Erkrankung leiden, die durch Uberhitzung
hervorgerufen wird. Der fahige Arzt wird dann zwangslaufig kihlende

M edikamente verabreichen.A85 Wenn sich zu einem anderen Zeitpunkt der Zustand
dieser Person andert und die Hitze einem Ubermal? an Ké&lte weicht, wird der
Arzt natiirlich die kilhlende Arznei beiseitelassen und eine warmende
verschreiben. Dieser Wechsel und Wandel hangt vom Zustand des Patienten ab und
beweist offenkundig das Geschick des Arztes.

Betrachte folgendes Beispiel: Konnte das Gesetz der Thorain der heutigen Zeit
umgesetzt werden? Nein, bei Gott! Das wére vollig unmoglich, und aus diesem
Grund war es notwendig, dass Gott zur Zeit Christi das Gesetz der Thora
aufgehoben hat. Bedenken Sie, dass auch in den Tagen Johannes des Taufersdie
Reinigung durch die Taufe dazu diente, die Menschen zu erwecken, zu ermahnen
und sie dazu zu bewegen, alle Siinden zu bereuen und das Kommen des Reiches
Christi zu erwarten. Aber heutzutage tauchen Katholiken und Orthodoxe in Asien
Sauglinge in eine Mischung aus Wasser und Olivendl, so dass einige durch

diese Strapaze krank werden und wahrend der Taufe zittern und sich wehren.
Andernorts sprenkelt der Priester das Taufwasser auf die Stirn. Aber in keinem
der beiden Félle fuhrt das bei diesen Kindern zu irgendwel chen geistigen
Empfindungen. Wozu soll es also gut sein? Andere V6lker fragen sich, warum das
Kind ins Wasser getaucht wird, da dies weder geistiges Bewusstsein noch Glauben
noch Erweckung verleiht, sondern lediglich ein Brauch ist, der befolgt wird. In
der Zeit von Johannes dem Taufer war es aber nicht so: Johannes ermahnte
zuerst die Menschen, brachte sie dazu, ihre Slinden zu bereuen und rief sie

auf, das Kommen Christi zu erwarten. Alle durch die Taufe Gel&uterten bereuten
sodann mit grofdter Bescheidenheit und Demut ihre Siinden, sauberten und
reinigten auch ihren Leib von auf3eren Verunreinigungen und erwarteten voller
Sehnsucht Tag und Nacht und jeden Augenblick das Kommen Christi und die
Aufnahmein Sein Reich.

Kurz gesagt, gemeint ist hier, dass Wechsel und Wandel in den Bedingungen und
Erfordernissen der Zeit die Ursache fur die Aufhebung religioser Gesetzeist,



denn die Zeit kommt, da diese friiheren Gebote nicht mehr den herrschenden
Bedingungen entsprechen. Bedenke, wie sehr sich die Anforderungen der Neuzeit
von denen der Antike und des Mittelalters unterscheiden! Konnten die Gebote
friherer Jahrhunderte in dieser jlingeren Zeit erlassen werden? Ganz
offensichtlich wére dies vollig unmdglich. Ebenso wird das, was heute
notwendig ist, nach Ablauf vieler Jahrhunderte nicht mehr den Bedurfnissen
jenes kiinftigen Zeitalters entsprechen und Anderung und Wandel werden
unvermeidlich sein.

In Europa werden die Gesetze laufend verandert und angepasst. Wie zahlreich
sind die Gesetze, die einst in den européischen Rechtssystemen und Regelwerken
existierten und die inzwischen auf3er Kraft gesetzt wurden! Diese
Veranderungen sind auf den Wandel des Denkens, der Gepflogenheiten und der
L ebensbedingungen zurtickzufihren, und ohne sie wére das Wohlergehen der
Menschenwelt gestort.

Zum Beispiel verhangt die Thora das Todesurteil fir den, der den Sabbat

bricht. Die Thora sieht sogar in zehn Féllen die Todesstrafe vor. Konnten

diese Gebote in unserer Zeit angewandt werden? Es liegt auf der Hand, dass dies
vollig unmdglich wére. So wurden sie gedndert und abgewandelt, und alein
dieser Wechsel und Wandel der Gesetze stellt einen hinreichenden Beweis fr
die vollendete Weisheit Gottes dar.

Uber dieses Thema muss man tief nachdenken, und der Grund dafir ist klar und
deutlich. Gut steht es um die, die nachdenken!

Kapitel 21
Brot und Wein

Frage: Christus sagte: »lch bin das |ebendige Brot, das vom Himmel gekommen
ist. Wer von diesem Brot isst, wird leben in Ewigkeit.«A86 Was bedeutet diese
AuRerung?

Antwort: Mit diesem Brot ist die himmlische Nahrung géttlicher Vollkommenheit
gemeint. Mit anderen Worten, wem diese Nahrung zuteilwird — das heil3t, wer

die gattliche Gnadenfiille erlangt, wer Erleuchtung aus Seinem Licht zieht und
seinen Anteil an der Vollkommenheit Christi erhélt, der wird ewiges Leben
erlangen. Mit Blut ist wiederum der Geist des L ebens gemeint, der aus

gottlicher Vollkommenheit, himmlischem Glanz und ewiger Gnade besteht. Denn
jeder Teil des Korpers erhdlt seine Lebenskraft aus dem Blutkreislauf.

In Johannes 6:26 heifdt es: »Ihr sucht mich nicht, welil ihr Zeichen gesehen

habt, sondern weil ihr von dem Brot gegessen habt und satt geworden seid.«
Offensichtlich waren die Brotlaibe, von denen die Jinger al3en und satt

wurden, die himmlische Gnade, denn in Vers 33 desselben Kapitels heifdt es:
»Denn diesist das Brot Gottes, das vom Himmel kommt und gibt der Welt das
Leben.« Offensichtlich kam der Leib Christi nicht vom Himmel herab, sondern
wurde aus dem Schol3 Marias geboren: Was vom Himmel Gottes herabkam, war der
Geist Christi. In der Annahme, dass Christus von Seinem Leib sprach, brachten
die Juden den Einwand, wiein Vers 42 desselben Kapitels geschrieben steht:

»lst dieser nicht Jesus, Josefs Sohn, dessen Vater und Mutter wir kennen? Wie
kann er jetzt sagen: Ich bin vom Himmel gekommen«



Bedenke, wie eindeutig es ist, dass Christus mit dem himmlischen Brot Seinen
Geist, Seine vielfadltige Gunst, Seine Vollkommenheit und Seine Lehren meinte;
dennin Vers 63 des besagten Kapitels heildt es. »Der Geist ist’s, der da

lebendig macht; das Fleisch ist nichts niitze.«

Somit ist klar geworden, dass der Geist Christi eine gottliche Gabe war, die

vom Himmel herabkam, und dass jeder, der die Ausgiefdungen dieses Geistes
empfangt, also dessen himmlische Lehren annimmt, ewiges Leben erlangt. So
heil esin Vers 35: »Jesus aber sprach zu ihnen: Ich bin das Brot des

Lebens. Wer zu mir kommt, den wird nicht hungern; und wer an mich glaubt, den
wird nimmermehr dursten.«

Beachte, dass Er »zu Ihm kommen« al's Essen und »an Ihn glauben« als Trinken
bezeichnet. Somit ist klar erwiesen, dass die himmlische Nahrung aus

gottlichen Gaben, geistigem Strahlenglanz, himmlischen Lehren und
allumfassenden Wahrheiten Christi besteht, und essen bedeutet, |hm naher zu
kommen und trinken bedeutet, an 1hn zu glauben. Denn Christus hatte sowohl
einen stofflichen als auch einen himmlischen Korper. Der stoffliche Korper
wurde gekreuzigt, aber der himmlische ist ebendig, ewig und die Quelle
unverganglichen Lebens. Der stoffliche Korper war Seine menschliche Natur und
der himmlische Kdrper Seine gottliche Natur. Gitiger Gott! Manche wahnen,
das Brot des Abendmahls sei die Wirklichkeit Christi, und das Gottliche und

der Heilige Geist seien darin verkérpert und gegenwaértig, obwohl das
Abendmahl, nachdem es eingenommen wurde, sich in wenigen Minuten vollig
auflost und verwandelt. Wie kann man zu solch einem Fehlschluss gelangen? Ich
bitte Gott um Vergebung fir einen solch groben Irrtum!

Diese Worte besagen, dass durch die Manifestation Christi die heiligen Lehren

— diese immerwahrende Gnade — weithin verbreitet wurden, das Licht der
Fuhrung erstrahlte und der Geist des Lebens den Menschen verliehen wurde. Wer
recht geleitet wurde, fand Leben und wer auf dem Irrweg blieb, fiel dem
endgultigen Tod anheim. Der himmlische Leib Christi und das, woraus Seine
Geistigkeit bestand, war das Brot, das vom Himmel herabkam, wovon die Jinger
al3en und wodurch sie ewiges Leben erlangten.

Die Junger hatten so oft Speisen aus der Hand Christi erhalten; warum wurde
dann das | etzte Abendmahl hervorgehoben? Mit dem himmlischen Brot ist also
offensichtlich nicht dieses stoffliche Brot gemeint, sondern die géttliche

Speise des geistigen Leibes Christi, das heif, die goéttliche Gnade und die
himmlische Vollkommenheit, an denen Seine Jinger teilhatten und die sie
erfullte.

Bedenke auch, dass Christus, als Er das Brot segnete und es Seinen Jingern gab
und sagte: »Das ist Mein Leib«A87, deutlich sichtbar personlich und

korperlich unter ihnen anwesend war und nicht in Brot und Wein verwandelt
wurde. Wére Er selbst zu Brot und Wein geworden, so hétte Er nicht deutlich
sichtbar korperlich und personlich unter ihnen anwesend bleiben kdnnen.

Daher ist klar, dass Brot und Wein Symbole waren, die bedeuteten: Meine Gunst
und Meine Vollkommenheit wurden euch gegeben, und daihr dieser vielfétigen
Gunst teilhaftig wurdet, habt ihr immerwahrendes L eben erlangt und euren
Antell an der himmlischen Speise empfangen.



Kapitel 22
Die Wunder Christi

Frage: Christus wurden gewisse Wunder zugeschrieben. Sind diese Berichte
wortlich zu verstehen oder haben sie andere Bedeutungen? Denn durch
grundliche Forschungen ist belegt, dass sich das innere Wesen der Dinge nicht
wandelt, dass alles Erschaffene einem universellen Gesetz und Ordnungsgeflige
unterliegt, von dem es unmdglich abweichen kann, und dass demzufolge nichts
gegen dieses universelle Gesetz verstol3en kann.

Antwort: Die Manifestationen Gottes sind Ursprung erstaunlicher Zeichen und
Wunder. Was schwierig oder ausgeschlossen scheint, ist fir sie machbar und
zuldssig. Denn Sie vollbringen auRergewohnliche Taten durch eine
aulRergewohnliche Macht und beeinflussen die Natur durch Kréfte, die tber

die Natur hinausgehen. Jede von Ihnen hat Wunder bewirkt.

In den Heiligen Schriften wird indessen eine besondere Ausdrucksweise
verwendet, und in den Augen der Manifestationen Gottes sind diese Zeichen und
Wunder ohne Bedeutung — sodass Sie deren Erwadhnung nicht einmal als
wunschenswert erachten. Denn selbst wenn diese Wunder a's unschlagbare Beweise
gelten wirden, so wéren sie doch nur fir Augenzeugen ein gultiger Beweis,

nicht fir die Abwesenden.

Wenn zum Beispiel einem nicht glaubigen Fragesteller von den Wundern Mose und
Christi berichtet wiirde, so wirde er sie abstreiten und sagen: »Wunder

wurden seit ewigen Zeiten auch bestimmten Goétzen durch das Zeugnis einer
Vielzahl von Menschen zugeschrieben und in Biichern festgehalten. So haben die
Brahmanen ein ganzes Buch Uber die Wunder Brahmas zusammengestellt.« Der
Fragesteller wirde dann sagen: »Wie konnen wir wissen, dass die Juden und
Christen die Wahrheit sagen und die Brahmanen |iigen? Beide Berichte beruhen
auf Uberlieferungen, beide werden weithin akzeptiert und beide sind in einem
Buch festgehalten. Jeder kann als glaubwirdig oder as unglaubwrdig

angesehen werden. Wie bel jedem anderen Bericht gilt: Wenn einer wahr ist,
mussen beide wahr sein; wenn einer angenommen wird, miissen beide angenommen
werden.« Wunder kénnen daher kein schltssiger Bewels sein, denn selbst wenn
sie gultige Beweise fur die Augenzeugen sind, kdnnen sie jene nicht

Uberzeugen, die nicht dabei waren.

Doch am Tag der Offenbarung Gottes werden die Einsichtigen alles, was mit dem
Offenbarer zusammenhéngt, als Wunder ansehen. Denn all dies hebt sich von
allem anderen ab, und diese Besonderheit ist an sich schon ein wahres Wunder.
Uberlege, wie Christus allein und eigenstandig, ohne Helfer oder Beschiitzer,
ohne Legionen oder Streitkréfte und mit aul3erster Sanftmut das Banner Gottes
vor alen Volkern der Welt hisste, wie Er ihnen widerstand und wie Er sie
schliefdich alle unterwarf, auch wenn Er augenscheinlich gekreuzigt wurde.

Nun, diesist ein wahres Wunder, das keineswegs geleugnet werden kann.
Tatséchlich bedarf die Wahrheit Christi keines weiteren Beweises.

Die sichtbaren Wunder sind fir die Anhanger der Wahrheit bedeutungslos. Ein
Blinder zum Beispiel, der zum Sehen gebracht wird, wird am Ende wiederum sein
Augenlicht verlieren, denn er wird sterben und seiner Sinne und Fahigkeiten
beraubt sein. Esist also nicht von bleibender Bedeutung, Blinde zum Sehen zu



bringen, da die Sehkraft am Ende zwangslaufig wieder schwindet. Und wenn ein
L eichnam wiederbelebt wird, was wird dadurch gewonnen, da er am Ende wieder
sterben muss? Wichtig ist, wahre Erkenntnis und immerwahrendes L eben zu
verleithen, d.h. ein geistiges und gottliches Leben; denn dieses stoffliche

Leben wird nicht bestehen bleiben und sein Dasein ist gleichbedeutend mit
Nichtsein. Wie Christus einem Seiner Jinger zur Antwort gab: »L ass die Toten
ihre Toten begraben! «, denn »Was aus dem Fleisch geboren ist, dasist

Fleisch; und was aus dem Geist geboren ist, dasist Geist.«A88

Bedenke, dass Christus jene fur tot erachtete, die doch augenscheinlich
korperlich lebendig waren; denn das wahre Leben ist das ewige Leben und die
wahre Existenz ist die geistige Existenz. Wenn aso in den Heiligen Schriften
von der Auferweckung der Toten die Rede ist, dann bedeutet das, dass sie das
immerwahrende L eben erlangt haben; wenn es heil3t, dass ein Blinder sehend
wurde, dann ist die Bedeutung dieser Sehkraft die wahre Erkenntnis, wenn es
heif, dass ein Gehorloser hdrend wurde, dann bedeutet das, dass er ein

inneres Ohr und geistiges Horvermogen erlangt hat. Dies geht aus dem Text des
Evangeliums hervor, wo Christus sagt, sie seien wie jene, Uber die Jesgja

einst bemerkte, sie haben Augen und sehen nicht, sie haben Ohren und héren
nicht; und Er heile sie A89

Das soll nicht heif3en, dass die Manifestationen Gottes keine Wunder
vollbringen kénnen, denn das liegt sehr wohl in Ihrer Macht. Aber in Ihren
Augen ist allein das innere Sehen, das geistige Horen und das ewige Leben von
Bedeutung. Wo immer also in den Heiligen Schriften berichtet wird, dass jemand
blind war und sehend wurde, bedeutet das, dass er innerlich blind war und
geistige Einsicht gewann oder dass er unwissend war und zur Erkenntnis gelangte
oder achtlos war und aufmerksam wurde oder der Welt verhaftet war und seinen
Sinn auf das Himmlische richtete.

Dadieses innere Sehen, Horen, Leben und Heilen ewig wahrt, ist eswirklich
wichtig. Welche Bedeutung, welchen Wert und Nutzen kénnen demgegentber
blofRes tierisches Leben und dessen Kréfte besitzen? In wenigen Tagen wird es
vorlbergehen wie eine fllchtige Laune. Wenn man zum Beispiel eine Lampe
anzindet, wird sie bald darauf wieder erléschen, das Licht der Sonne hingegen
strahlt immerzu und das ist es, worauf es ankommt.

Kapitel 23
Die Auferstehung Christi

Frage: Was bedeutet die Auferstehung Christi nach drei Tagen?

Antwort: Die Auferstehung der Manifestationen Gottesist nicht die des Leibes.

Alles, was Sie betrifft — Ihr jeweiliger Zustand und Ihre L ebensbedingungen,

ales, was Sie tun, griinden, lehren, auslegen, veranschaulichen und verordnen

— hat mystischen und geistigen Charakter und gehort nicht zum Reich der

Materie.

So ist es auch beim Kommen Christi vom Himmel. An zahlreichen Stellen des
Evangeliums heil3t es ganz klar, dass der Menschensohn vom Himmel herabgekommen
ist oder im Himmel ist oder in den Himmel aufsteigen wird. So heif3t esin

Johannes 6:38: »Denn ich bin vom Himmel gekommen« und in Johannes 6:42 steht



geschrieben: »Und sie sprachen: Ist das nicht Jesus, der Sohn Josefs, dessen

Vater und Mutter wir kennen? Wie kann er jetzt sagen: Ich bin vom Himmel
herabgekommen«, und in Johannes 3:13 heil3t es. »Und niemand ist in den
Himmel aufgestiegen aufer dem, der vom Himmel herabgestiegen ist: der
Menschensohn.«

Bedenke, wie gesagt wird, dass der Menschensohn im Himmel ist, obwohl Christus
zu diesem Zeitpunkt auf der Erde weilte. Bedenke auch, dass es ausdrticklich

heif3t, dass Christus vom Himmel kam, obwohl Sein Leib aus dem Schol3 Marias
geboren wurde. Esist daher klar, dass die Behauptung, der Menschensohn sei vom
Himmel herabgekommen, eher eine mystische als eine wortliche Bedeutung hat und
eher ein geistiges als ein physisches Ereignisist. Es soll bedeuten, dass

Christus zwar aus dem Schol3 Marias geboren wurde, aber in Wirklichkeit vom
Himmel kam, dem Sitz der Sonne der Wahrheit, die in der gottlichen Welt des
himmlischen Konigreichs leuchtet. Und da feststeht, dass Christus aus dem
geistigen Himmel des gattlichen Kénigreichs gekommen ist, muss sein

dreitagiges Verschwinden unter der Erde eine mystische und keine wortliche
Bedeutung haben. Ebenso ist Seine Auferstehung aus dem Schol3 der Erde eine
mystische Angelegenheit und beschreibt kein physisches, sondern vielmehr ein
geistiges Geschehen. Und Seine Himmelfahrt ist in ihrem Wesen ebenfalls geistig
und nicht physisch.

Abgesehen davon hat die Wissenschaft festgestellt, dass der physische Himmel

ein grenzenloser leerer Raum ist, in dem sich zahllose Sterne und Planeten
bewegen.

Meine Deutung der Auferstehung Christi ist daher die Folgende: Nach dem
Martyrertod Christi waren die Apostel verwirrt und bestiirzt. Die Wirklichkeit
Christi, diein Seinen Lehren, Gnadengaben, Seiner Vollkommenheit und geistigen
Kraft besteht, war nach Seinem Méartyrertod zwel oder drei Tage lang verborgen
und trat nach aul3en nicht mehr in Erscheinung — eswar, alswére sie

vollig verloren. Denn es gab nur ganz wenige, die wirklich glaubten, und

selbst diese wenigen waren verwirrt und bestiirzt. Die Sache Christi war somit
wieein lebloser Leib. Nach drei Tagen gewannen die Apostel an Festigkeit und
Standhaftigkeit, erhoben sich die Sache Christi zu fordern, beschlossen die
gottlichen Lehren zu verbreiten und den Weisungen ihres Herrn nachzukommen und
bemihten sich |hm zu dienen. Daraufhin erstrahlte die Wirklichkeit Christi und
Seine Gnade, Seine Religion wurde neu belebt und Seine L ehren und Ermahnungen
wurden deutlich sichtbar. Mit anderen Worten, die Sache Christi glich einem
leblosen Korper und wurde zum Leben erweckt und von der Gnade des Helligen
Geistes umfangen.

Dasist die Bedeutung der Auferstehung Christi, und dies war eine wahre
Auferstehung. Aber dadie Priester die Bedeutung der Evangelien nicht erfassten
und dieses Geheimnis nicht begriffen, wurde behauptet, dass die Religion der
Wissenschaft widerspreche und die Wissenschaft mit der Religion unvereinbar

sei, denn der Aufstieg Christi in einem physischen Kérper zum sichtbaren

Himmel steht, wie auch andere Dinge, im Widerspruch zur Naturwissenschaft. Aber
wenn der wahre Hintergrund dieser Frage klargestellt und dieses Sinnbild

erlautert ist, steht esin keiner Weise der Wissenschaft entgegen, vielmehr

wird es von Wissenschaft und Vernunft bestétigt.



Kapitel 24
Das Herabsteigen des Heiligen Geistes auf die Apostel

Frage: In den Evangelien wird berichtet, dass der Heilige Geist auf die Apostel
herabgestiegen sei. Wie geschah dieses Herabsteigen und wel che Bedeutung hatte
es?

Antwort: Das Herabsteigen des Heiligen Geistesist nicht so, wie wenn Luft in
den menschlichen Korper eintritt. Esist weder ein genaues Bild noch ein

Bericht, vielmehr ist es eine Metapher und Analogie. Damit ist gemeint, dass es
dem Herabsteigen der Sonne in einen Spiegel gleicht, wenn ihr Strahlenglanz
darin reflektiert wird.

Nach dem Tode Christi waren die Apostel verwirrt und uneins in ihren Gedanken
und Meinungen; spéter aber wurden sie standhaft und einig. Zu Pfingsten
versammelten sie sich, entsagten der Welt, gaben ihre eigenen Wiinsche auf,
verzichteten auf jedes irdische Wohl und Gltick, opferten ihrem Geliebten Leib
und Seele, verliefRen ihr Heim, trennten sich von all ihren Firsorgepflichten

und ihrem Hab und Gut und vergal3en sogar ihr eigenes Leben. Dann wurde ihnen
gottlicher Beistand gewdahrt und die Kraft des Heiligen Geistes zeigte sich.

Der Geist Christi obsiegte und die Liebe Gottes gewann die Oberhand. An jenem
Tag empfingen sie gottliche Bestétigungen, jeder ging in eine andere

Richtung, die Sache Gottes zu lehren und |Gste seine Zunge, um Beweise
vorzubringen und Zeugnis abzulegen.

Das Herabsteigen des Heiligen Geistes bedeutet also, dass die Apostel zum
messianischen Geist hingezogen wurden, Bestandigkeit und Standhaftigkeit
erlangten, durch den Geist der Liebe Gottes neues L eben fanden und in Christus
ihren immerwahrenden Helfer und Beschiitzer erkannten. Sie waren nur Tropfen
und wurden zum Ozean; sie waren kl&gliche Micken und wurden zu Adlern hoch am
Himmel; sie waren schwach und wurden mit Kraft erflllt. Sie waren wie der
Sonne zugewandte Spiegel und die Strahlen und der Glanz der Sonne werden
zweifellos darin reflektiert.

Kapitel 25
Der Heilige Geist

Frage: Wasist mit >dem Heiligen Geist< gemeint?

Antwort: Mit >dem Helligen Geist« ist die Uberfliel}ende Gnade Gottes und

das leuchtende Strahlen gemeint, das von Seiner Manifestation ausgeht. So war
Christus der Brennpunkt fur die Strahlen der Sonne der Wahrheit, und von
diesem méchtigen Mittelpunkt, der Wirklichkeit Christi, strahlte die Gnade
Gottes auf die anderen Spiegel, die Wirklichkeit der Apostel.

Die Herabkunft des Heiligen Geistes auf die Apostel bedeutet, dass diese
herrliche gottliche Gnade ihr Licht und ihren Glanz auf deren Wirklichkeit
wirft. Im Ubrigen sind Eintritt und Austritt, Abstieg und Verbleib Merkmale
von Korpern, nicht von geistigen Wesen. Das heif¥, Eintritt und Verbleib
betreffen nur Wirklichkeiten, die mit den Sinnen wahrnehmbar sind, nicht aber
intelligible Feinheiten. Und intelligible Wirklichkeiten wie Vernunft, Liebe,
Erkenntnis, Vorstellungskraft und Denken treten nicht ein und aus, noch



verbleiben sie, vielmehr bezeichnen sie Verbindungen.

Zum Beispid ist Erkenntnis, dieim Verstand Form annimmt, etwas Intelligibles,
und esist widersinnig zu sagen, estrete in den Verstand ein oder ausihm
heraus. Vielmehr ist die Verbindung ein Aufnehmen, so wie bel Bildern, diein
einem Spiegel reflektiert werden.

Daintelligible Wirklichkeiten offensichtlich und erwiesenermal3en weder
eintreten noch verbleiben, folgt daraus, dass der Heilige Geist in keiner Weise
auf- oder absteigen, ein- oder austreten, sich vermischen oder verbleiben kann.
Allenfalls erscheint er wie die Sonne im Spiegel.

Zudem ist an manchen Stellen in den Heiligen Schriften, wo auf den Geist
angespielt wird, eine ganz bestimmte Person gemeint, so wie esim allgemeinen
Sprachgebrauch heif3t, dieser oder jener Mensch sei der Geist in Person oder er
sel die Verkorperung der Barmherzigkeit und Freigebigkeit. In diesem Fall
liegt das Hauptaugenmerk nicht auf der Lampe, sondern auf dem Licht.

So heildt es zum Beispiel in Johannes 16:12 in Bezug auf den Verheil3enen, der
nach Christus kommen wird: »Noch vieles habe ich euch zu sagen, aber ihr
konnt es jetzt nicht tragen. Wenn aber jener kommt, der Geist der Wahrheit,
wird er euch in der ganzen Wahrheit leiten. Denn er wird nicht aus sich selbst
heraus reden, sondern er wird reden, was er hort.«

Nun achte genau darauf, dass die Worte »Denn er wird nicht aus sich selbst
heraus reden, sondern er wird reden, was er hort« deutlich zum Ausdruck
bringen, dass der Geist der Wahrheit von einem Menschen verkoérpert wird, der
eine Seele hat, der Ohren hat zu héren, und eine Zunge zu sprechen. Auch
Christus wird >Geist Gottes< genannt, in gleicher Weise, wie wir von Licht
sprechen und damit sowohl das Licht als auch die Lampe meinen.

Kapitel 26
Die Wiederkunft Christi und der Tag des Gerichts

In den Heiligen Schriften steht geschrieben, dass Christus wiederkommen wird

und dass Seine Wiederkunft von der Erflllung bestimmter Zeichen abhéngt: Wenn
Er wiederkommt, werden Ihn diese Zeichen begleiten. Eines der Zeichen ist:

»Die Sonne wird sich verfinstern und der Mond seinen Schein verlieren, und die
Sterne werden vom Himmel fallen.« Zu dieser Zeit werden »ale Stdmme der

Erde wehklagen«, und »das Zeichen des M enschensohnes« wird »am Himmel
erscheinen«, »und sie werden den Menschensohn kommen sehen auf den Wolken des
Himmels mit grof3er Kraft und Herrlichkeit.«A90 Zu diesen Versen hat

Bah& u’ll&h im Kitéb-i-igén eine ausfiihrliche Auslegung gegeben, und

wir missen sie hier nicht wiederholen. Greife darauf zurtick und du wirst ihre
Bedeutung verstehen.A91

Im Folgenden mdchte ich noch einige Worte zu diesem Thema sagen. Christus kam
auch beim ersten Mal vom Himmel, wie esim Evangelium ausdriicklich heift.
Christus selbst sagt, der Menschensohn kam vom Himmel herab und der
Menschensohn ist im Himmel: Und niemand ist in den Himmel aufgestiegen auf3er
dem, der vom Himmel herabgestiegen ist.A92 So wird von allen anerkannt, dass
Christus vom Himmel herabkam, obwohl Er dem auferen Anschein nach aus dem
Schol3 Marias kam.



Ebenso wie Er das erste Mal in Seiner aul3eren Erscheinung aus dem Schol3 der
Multter kam, aber in Wirklichkeit vom Himmel, so wird Er auch das zweite Mal in
Seiner auleren Erscheinung aus dem Mutterleib kommen, aber in Wirklichkeit
vom Himmel. Wie zuvor erléautert, sind die im Evangelium verzeichneten
Bedingungen fur die Wiederkunft Christi in der Tat dieselben, wie die fur

Sein erstes Kommen.

Das Buch Jesgja verkiindet, dass der Messias den Osten und den Westen erobern
wird, dass sich alle Nationen der Erde unter Seinem Schatten versammeln werden,
dass Sein Konigreich errichtet wird, dass Er von einem unbekannten Ort kommen
wird, dass die Stinder gerichtet werden und dass die Gerechtigkeit so weit
obsiegen wird, dass der Wolf und das Lamm, der Leopard und das Béckchen, der
Saugling und die Viper sich alle an einer Quelle, auf einer Aue und in einer
Wohnstétte versammeln werden. Auch das erste Kommen geschah unter diesen
Bedingungen, wenngleich keine von ihnen sichtbar eintrat. So bekrittelten die
Juden Christus. Sie nannten Ihn — Gott bewahre — ein UngeheuerA93 und
betrachteten Ihn as Zerstorer des Bauwerks Gottes, al's Sabbat- und
Gesetzesbrecher und erwirkten Sein Todesurteil. Nun hat jede einzelne dieser
Bedingungen eine innere Bedeutung, aber den Juden fehlte daf ir das

Verstandnis, daher blieb ihnen verwehrt 1hn zu erkennen.

Die Wiederkunft Christi folgt einem &hnlichen Muster. Alle dargelegten Zeichen
und Bedingungen haben eine innere Bedeutung und sind nicht wértlich zu nehmen.
So heifdt es unter anderem, dass die Sterne auf die Erde fallen werden. Es gibt
jedoch unzahlige Sterne und heutige Mathematiker haben den wohlbegriindeten
Nachwels erbracht, dass die Masse der Sonne etwa anderthalb Millionen Mal
grof3er ist als die der Erde, und dass jeder Fixstern tausendmal gréf3er als

die Sonneist. Wenn diese Sterne auf die Erdoberflache fallen wiirden, wie

konnte dort Platz fir sie sein? Es wére, als ob tausend Millionen Berge, so
gewaltig wie der Himalaya, auf ein Senfkorn fallen wirden. So etwas ist

gemald der Vernunft und Wissenschaft — und allein schon dem gesunden
Menschenverstand zufolge — vdllig unmdglich. Und noch erstaunlicher ist,

dass Christus sprach: Vielleicht werde ich kommen, wenn ihr schlaft, denn das
Kommen des M enschensohnes gleicht dem Kommen eines Diebes.A94 Vielleicht ist
der Dieb im Haus und der Besitzer ist sich dessen nicht bewusst.

Deshalb ist klar und offensichtlich, dass diese Zeichen innere Bedeutungen

haben und nicht wortlich genommen werden diirfen. Diese Bedeutungen wurden
ausfuihrlich im Kitdb-i-igan erklart, greife darauf zuriick.

Kapitel 27
Die Trinitét

Frage: Was st die Bedeutung der Trinitét und ihrer drei Personen?

Antwort: Die Wirklichkeit des Géttlichen ist geheiligt und erhaben Uber das
Begreifen alles Erschaffenen; sterblicher Geist und Verstand kann sich kein

Bild von ihr machen und sie Gbersteigt jede menschliche Vorstellung. Diese
Wirklichkeit 18sst keine Teilung zu, denn Teilung und Vervielfatigung

gehdren zu den Merkmalen des erschaffenen und damit bedingten Seins und sind
keine Vorgéange, die auf das Notwendigerweise Existierende Sein einwirken



konnten.

Die gdttliche Wirklichkeit ist Gber Einzigkeit geheiligt —wie viel mehr

Uber Vielheit. Denn ein Herabsteigen dieser gottlichen Wirklichkeit auf

Ebenen und Stufen wére gleichbedeutend mit Unzulénglichkeit, es wére der
Vollkommenheit entgegengesetzt und schlechthin unmdglich. Sie war immer auf
den hdchsten Hohen der Helligkeit und Reinheit und wird immer dort bleiben.
Alles, was in Bezug auf die Erscheinung und Offenbarung Gottes erwahnt wurde,
bezieht sich auf den Glanz Seines Lichts und nicht auf einen Abstieg auf die
Stufe des Daseins.

Gott ist reine Vollkommenheit und die Schdpfung absolute Unvollkommenheit.
Stiege Gott auf die Stufe des Daseins herab, so wére das die grofite aller
Unvollkommenheiten; vielmehr ist Sein Sichtbarwerden, Heraufdammern und
Erstrahlen vergleichbar mit dem Erscheinen der Sonne in einem klaren,
glénzenden und polierten Spiegdl.

Alle erschaffenen Dinge sind strahlende Zeichen Gottes. So scheinen die
Sonnenstrahlen auf alles Irdische, doch félt nur so viel Licht auf Ebenen,

Berge, Baume und Friichte, dass alles sichtbar ist, alles wachsen kann und
seinen Daseinszweck erfullt. Der Vollkommene Mensch indessen ist mit einem
klaren Spiegel vergleichbar, in dem sich die Sonne der Wahrheit in der Fille
ihrer Eigenschaften und in aler Vollkommenheit offenbart. Dementsprechend war
die Wirklichkeit Christi ein blank polierter Spiegel von héchster Reinheit und
Klarheit. Die Sonne der Wahrheit, das Wesen des Gottlichen, erschien in diesem
Spiegel und offenbarte ihr Licht und ihre Hitze darin, aber sie stieg nicht von
den geweihten Hohen und vom Himmel der Heiligkeit herab, um darin zu wohnen.
Nein, sie verbleibt in ihrer erhabenen Hohe, offenbart sich aber im Spiegel in

al ihrer Schonheit und Vollkommenheit.

Wenn wir nun sagen, dass wir die Sonne in zwei Spiegeln gesehen haben — einer
davon Christus und der andere der Heilige Geist — oder, mit anderen Worten,
dasswir drei Sonnen gesehen haben —eineim Himmel und zwei auf der Erde

—, dann sprechen wir die Wahrheit. Und wirden wir sagen, es gibt nur eine
Sonne, dieinihrer absoluten Einzigkeit keinen Ebenbiirtigen oder Partner hat,
dann entspréche das wiederum der Wahrheit.

Damit soll zum Ausdruck gebracht werden, dass die Wirklichkeit Christi ein
klarer Spiegel war, in dem die Sonne der Wahrheit — also das gottliche Wesen

— erschien und in unendlicher Vollkommenheit und mit grenzenlosen
Eigenschaften erstrahlte. Esist nicht so, dass die Sonne, die das Wesen der
Gattlichkeit darstellt, jemals geteilt oder vervielfacht wurde — sie bleibt

nur eine — aber sie manifestierte sich im Spiegel. Deshalb sagte Christus:

»Der Vater ist im Sohn«, was bedeutet, dass jene Sonne in diesem Spiegel
offenbar und sichtbar erstrahit.

Der Heilige Geist ist die Gnade Gottes, die sich in der Wirklichkeit Christi
offenbart und manifestiert hat. Die Sohnschaft ist die Ebene des Herzens
Christi, wahrend der Heilige Geist die Ebene Seines Geistes ist. Esist also

klar erwiesen, dass das Wesen des Gottlichen absolute Einheit ist ohne jede
Gleichrangigkeit, Ebenbiirtigkeit oder Ahnlichkeit.

Diesist die wahre Bedeutung der drei Personen der Trinitét. Andernfalls
wurden die Grundlagen der Religion Gottes auf einer unlogischen Annahme



beruhen, die kein Verstand sich jemals vorstellen kann; und wie kénnte vom
Verstand gefordert werden etwas zu glauben, was er sich nicht vorstellen kann?
So etwas konnte die menschliche Vernunft nicht begreifen, wie viel weniger
konnte esin eine intelligible Form gefasst werden; es wiirde blofe

Einbildung bleiben.

Nun, mit dieser Erklarung wird die Bedeutung der drei Personen der Trinitét
verdeutlicht und zugleich das Eins-Sein Gottes festgestellt.

Kapitel 28
Die Praexistenz Christi

Frage: Welche Bedeutung hat der folgende Vers im Johannes-Evangelium: »Und
nun, Vater, verherrliche du mich bel dir mit der Herrlichkeit, die ich bei dir

hatte, ehe die Welt war.«A95

Antwort: Es gibt zwei Arten der Préexistenz. Die eine ist die Préexistenz im
Wesen, der keine Ursache vorausgeht, sondern die durch sich selbst existiert.
Zum Beispiel scheint die Sonne aus sich selbst und braucht fur ihr Licht nicht

die Strahlen der anderen Sterne. Das wird wesenhaftes Licht genannt. Das Licht
des Mondes hingegen stammt von der Sonne, denn der Mond braucht die Sonne um zu
leuchten. Auf das Licht bezogen ist somit die Sonne die Ursache und der Mond
die Wirkung. Die Erste ist sehr alt, ihre Urspriinge liegen weit zurlck, vor

allem anderen, wahrend bei Letzterem schon etwas vorher existierte.

Die zweite Art der Préexistenz ist die zeitliche Préexistenz, die keinen

Anfang hat. Das transzendente Wort Gottesist Uber die Zeit geheiligt. Vor

Gott ist Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft das Gleiche. Fir die Sonne gibt
es kein Gestern, Heute oder Morgen.

Auch im Hinblick auf Ehre und Auszeichnung gibt es eine Rangordnung; das
heif, das am hoéchsten Ausgezeichnete tiberragt das Ausgezeichnete. So

Uberragt die Wirklichkeit Christi — das Wort Gottes — zweifellos alles
Erschaffene in Bezug auf Wesen, Eigenschaften und Auszeichnung. Vor seinem
Auftreten in Menschengestalt befand sich das Wort Gottes in einem Zustand
hochster Heiligkeit und Herrlichkeit und weilte in vollkommener Schonheit und
Pracht auf der Hohe seiner Majestét. Als dieses Wort durch die Weisheit des
Allerhochsten sein Licht vom Gipfel der Herrlichkeit auf die korperliche Welt
ergoss, erfuhr es Angriffe durch das Fleisch. So fiel esin die Hande der

Juden, wurde zum Gefangenen der Unwissenden und Ungerechten und wurde
schliefdlich gekreuzigt. Deshalb rief Er zu Gott: Befreie Mich von den Fesseln
des Korperlichen, erlése Mich von diesem Ké&fig, damit Ich zu den Hohen der
Grole und Mgjestét aufsteigen und die einstige Heiligkeit und Herrlichkeit
wiedererlangen kann, derer Ich Mich erfreute, bevor die Welt des Fleisches zu
Meiner Wohnstatt wurde; lass Mich frohlocken im ewigen Reiche und Meinen Flug
nehmen zu Meiner wahren Wohnstétte, dem Reich des Raumlosen im ungeschauten
Konigreich.

Wie du gesehen hast, hat sich die Grof3e und Herrlichkeit Christi nach Seinem
Aufstieg sowohl im Reich der Herzen als auch Uber die Grenzen der Erde hinweg
und selbst in jedem Staubkorn gezeigt. Solange Er in der Welt des Korpers
weilte, wurde Er vom schwéchsten Volk auf Erden, den Juden, die esfur



angemessen hielten, dass eine Dornenkrone auf Sein gesegnetes Haupt gesetzt
wird, verachtet und beschimpft. Aber nach Seinem Aufstieg unterwarfen sich alle
juwel enbesetzten Konigskronen demtig dieser Dornenkrone.

Seht die Herrlichkeit, die das Wort Gottes sogar in dieser Welt erlangt hat!

Kapitel 29
Stinde und Vergebung

Frage: Im 1. Korintherbrief 15:22 steht geschrieben: »Denn wiein Adam alle
sterben, so werden in Christus alle lebendig gemacht werden.« Was bedeuten
diese Worte?

Antwort: Wisse, dass die Natur des Menschen von zweierlel Art ist, stofflich

und geistig. Die stoffliche Natur des Menschen ist das Erbe Adams, wahrend die
geistige Natur Erbe der Wirklichkeit des Wortes Gottes ist, das geistige Wesen
Chrigti. Die stoffliche Natur ist aus Adam geboren, aber die geistige Natur

wird aus der Gnade des Heiligen Geistes geboren. Die stoffliche Natur ist die
Quelle fur jede Unvollkommenheit und die geistige Natur die Quelle aller
Vollkommenheit.

Christus hat sich Selbst geopfert, damit die Menschheit von den
Unvollkommenheiten der stofflichen Natur befreit und mit den Tugenden der
geistigen Natur bekleidet werde. Diese geistige Natur, die durch die Gnade der
gottlichen Wirklichkeit entstand, ist der Inbegriff der VVollkommenheit und

geht aus dem Odem des Heiligen Geistes hervor. Sieist géttliche
Vollkommenheit, Licht, Geistigkeit, Rechtleitung, Erhdhung, hohe Gesinnung,
Gerechtigkeit, Liebe, Grof3ziigigkeit, Gute gegentiber der ganzen Schdpfung

und Wohltatigkeit: Sieist Leben Uber Leben. Diese geistige Natur ist eine
Ausstrahlung des Glanzes der Sonne der Wahrheit.

Christusist der Brennpunkt des Heiligen Geistes; Er wurde aus dem Heiligen
Geist geboren; Er wurde vom Heiligen Geist erweckt; Er entspringt dem Heiligen
Geist; das heifdt, Seine Wirklichkeit entstammt nicht der Familie Adams,

sondern ist aus dem Heiligen Geist geboren. Die Bedeutung vom Korinther 15:22,
wo es heil3t: »Denn wiein Adam alle sterben, so werden in Christus alle

lebendig gemacht werden« ist daher: Adam wird gemeinhin as »Vater des
Menschen« bezeichnet, das heil3t, er ist die Ursache des stofflichen Lebens

der Menschheit und nimmt die Stellung stofflicher Vaterschaft ein. Er ist eine
lebendige, wenn auch keine |ebensspendende Seele, wahrend Christus die Ursache
flr das geistige Leben des Menschen ist, und im Hinblick auf den Geist nimmt

Er die Stellung geistiger Vaterschaft ein. Adam ist eine lebendige Seele;
Christusist ein lebensspendender Geist.

In dieser stofflichen Welt wird der Mensch von Instinkten und Begierden
beherrscht, die unausweichlich zur Stinde fihren, denn diese Begierden sind
nicht an die Gesetze der Gerechtigkeit und Rechtschaffenheit gebunden. Der
Korper des Menschen ist ein Gefangener der Natur und wird tun, was auch immer
ihm die Natur gebietet. Daraus folgt, dass in der stofflichen Welt Sinden wie
Zorn, Neid, Streitsucht, Gier, Habsucht, Unwissenheit, Groll, Korruption, Stolz
und Grausamkeit existieren missen. Diese tierischen Eigenschaften existieren
allein der Natur des Menschen. Ein Mensch, dem eine geistige Erziehung



verwehrt wurde, gleicht einem Tier, wie jene Bewohner Afrikas, deren Taten,
Verhaltensweisen und Sitten nur den Instinkten folgen und die nach den Zwangen
der Natur handeln, sogar soweit, dass sie sich gegenseitig zerreif3en und

essen. So wird deutlich, dass die stoffliche Welt des Menschen eine Welt der
Siinde ist und dass der Mensch auf dieser Ebene vom Tier nicht zu unterscheiden
ist.

Jede Siinde wird durch Forderungen der Natur ausgel 6st. Diese Zwénge der

Natur, die zu den Kennzeichen kdrperlichen Daseins gehdren, sind in Bezug auf
das Tier keine Siinden, aber in Bezug auf den Menschen sind sie Slinden. Das
Tier ist die Quelle solcher Unvollkommenheiten wie Arger, Begierde, Neid,

Gier, Grausamkeit und Stolz. All diese tadelnswerten Eigenschaften gehdren zur
Natur des Tieres und sind in Bezug auf das Tier keine Siinden, wohingegen sie
beim Menschen Siinden sind.

Adam ist die Ursache fur das stoffliche Leben des Menschen, aber die
Wirklichkeit Christi, das heif3t das Wort Gottes, ist die Ursache fir sein

geistiges Leben. Sieist lebensspendender Geist, was bedeutet, dass jede
Unvollkommenheit, die durch das stoffliche L eben des Menschen verursacht wird,
durch die Unterweisung und Rechtleitung dieses Wesens der Losl6sung in
menschliche Vollkommenheit verwandelt wird. Deshalb war Christus ein
|ebensspendender Geist und die Ursache fiir das geistige Leben der ganzen
Menschheit.

Adam war die Ursache des stofflichen Lebens, und da die materielle Welt des
Menschen das Reich der Unvollkommenheit ist und Unvollkommenheit dem Tod
gleichkommt, verglich Paulus das eine mit dem anderen.

Aber die meisten Christen glauben, dass Adam eine Siinde und Ubertretung
beging, indem er vom verbotenen Baum a3, dass die verhangnisvollen und
verheerenden Folgen dieser Ubertretung fir alle Zeit von Seinen Nachkommen
ererbt wurden und dass Adam so zur Ursache des Todes fir den Menschen wurde.
Diese Erklarung widerspricht aller Vernunft und ist offensichtlich falsch,

denn sie besagt, dass alle Menschen, selbst die Propheten und Gesandten Gottes
ohne eigenes Verschulden und ohne eine Siinde begangen zu haben, aus keinem
anderen Grund als ihrer Abstammung von Adam schuldig geworden sind und bis zum
Tag des Opfers Christi die Qualen der Holle zu erleiden hatten. Das |&ge der
Gerechtigkeit Gottes fern. Wenn Adam ein Stinder war, welche Siinde hat Abraham
begangen? Was war die Verfehlung von Isaak und Josef? Was war die Ubertretung
von Mose?

Aber Christus, das Wort Gottes, hat Sich Selbst geopfert. Dies hat zwel
Bedeutungen — eine @ufere und eine wahre Bedeutung. Die aul3ere Bedeutung

ist folgende: Da Christus eine Sache voranbringen wollte, die die Erziehung der
Menschheit, die Belebung der Menschenkinder und die Erleuchtung der gesamten
Menschheit mit sich brachte, und da die Forderung einer solch méchtigen Sache
—eine Sache, die alle Volker der Erde gegen sich aufbringen und dem

Widerstand jeder Nation und Regierung trotzen wirde, — zwangs aufig zum
Vergief3en Seines Blutes und zu Seinem Kreuzestod fihren wirde, opferte Er in
dem Augenblick, in dem Er Seine Sendung offenbarte, Sein Leben, hief? das Kreuz
als Seinen Thron willkommen, betrachtete jede Wunde als Balsam und jedes Gift
als sliRen Honig und erhob sich, um die Menschen zu unterweisen und



rechtzuleiten. Das heil, Er opferte sich Selbst, um den Geist des Lebens zu
verleihen, und Er starb kérperlich, um andere geistig zu beleben.

Die zweite Bedeutung des Opfers ist jedoch folgende: Christus war wie ein
Samenkorn, und dieses Samenkorn opferte seine Gestalt, damit der Baum wachsen
und sich entwickeln konnte. Obwohl die Gestalt des Samenkorns zerstort wurde,
zeigte sich seine Wirklichkeit in vollkommener Majestdt und Schonheit in der
aul3eren Gestalt des Baumes.

Die Stufe Christi war die Stufe absoluter Vollkommenheit. Diese gottliche
Vollkommenheit leuchtete gleichsam wie die Sonne auf alle glaubigen Seelen,
und die Ausgief3ungen dieses Lichtes offenbarten sich strahlend in deren
Wirklichkeiten. Darum sagt Er: »Diesist das Brot, das vom Himmel kommt,
damit, wer davon isst, nicht sterbe<A96, das heil3t, wer an dieser gottlichen
Nahrung teilhat, der wird ewiges Leben erlangen. So fand ein jeder, der dieser
Gunst teilhaftig wurde und einen Anteil an dieser Vollkommenheit erlangte,
ewiges Leben, und ein jeder, der Erleuchtung von Seiner altehrwirdigen Gnade
begehrte, wurde von der Finsternis des Irrtums befreit und durch das Licht der
Rechtleitung erleuchtet.

Die Gestalt des Samenkorns wurde fr den Baum geopfert, aber seine
Vollkommenheit wurde durch dieses Opfer enthillt und offenbart: Denn der Baum,
seine Zweige, seine Blétter, seine Bliten lagen im Samenkorn schlummernd
verborgen, aber als die Gestalt des Samenkorns geopfert wurde, zeigte sich
seine Vollkommenheit in den Blé&ttern, Bliten und Frichten.

Kapitel 30
Adam und Eva

Frage: Inwiefern ist die Geschichte von Adam, der vom Baum der Erkenntnis al3,
wahr?

Antwort: In der Thora steht geschrieben, dass Gott Adam in den Garten Eden
brachte, damit er diesen pflege und hege, und zu Ihm sprach: »Von allen

Baumen des Gartens darfst du essen, doch vom Baum der Erkenntnis von Gut und
Bose darfst du nicht essen; denn am Tag, da du davon isst, wirst du

sterben.«A97 Dann heil3t es, dass Gott Adam einschlafen lief3, Ihm einen
Rippenknochen entnahm und Ihm daraus eine Frau als Gefahrtin erschuf. Weiter
heifdt es, die Schlange habe die Frau dazu verleitet, vom Baum zu essen, indem
sie sagte: »Gott hat euch verboten, vom Baum zu essen, damit eure Augen nicht
gedffnet werden und ihr nicht zwischen Gut und Bose unterscheiden

kénnt.«A 98 Dann al3 Eva von dem Baum und gab etwas davon Adam, der auch af3.
Daraufhin wurden ihre Augen getffnet, sie sahen, dass sie nackt waren und
bedeckten ihre Bl63e mit Bléttern. Daraufhin stellte Gott sie zur Rede,

indem Er zu Adam sprach: »Hast du vom verbotenen Baum gegessen?« Adam
antwortete: »Eva hat mich dazu verleitet.« Dann rigte Gott Eva, die zur

Antwort gab: »Die Schlange hat mich dazu verleitet.« Dafur wurde die

Schlange verflucht, und daraus entstand Feindschaft zwischen der Schlange und
Evaund zwischen ihren Nachkommen. Und Gott sprach: »Siehe, der Mensch ist wie
einer von uns geworden, dass er Gut und Bose erkennt. Vielleicht wird er vom
Baum des L ebens essen und ewig leben.« Daher bewachte Gott den Baum des



Lebens. A99

Sollten wir diese Erzahlung, dem blichen Sprachgebrauch folgend, wortlich
nehmen, wére das wirklich hdchst sonderbar und man kdnnte vom menschlichen
Verstand nicht erwarten, es zu akzeptieren, dem zuzustimmen oder es sich auch
nur vorzustellen. Denn solche komplexen Zusammenhénge und Einzelheiten, solche
Aussagen und Vorhaltungen wéren unglaubwiirdig, selbst wenn sie von einer
intelligenten Person stammiten, geschweige denn von der Gottheit Selbst, die
dieses unendliche Universum in hochst vollkommener Form geschaffen und seine
zahllosen Wesen in bester Ordnung, Robustheit und Vollkommenheit gestaltet hat.
Man sollte hier etwas innehalten: Sollte die wortwortliche Bedeutung dieser
Erz&hlung einem weisen Mann zugeschrieben werden, so wirden alle klugen
Menschen dies sicherlich ablehnen mit der Begriindung, ein derartiges Konzept
und Gedankenkonstrukt konne nie und nimmer von solch einer Person herrihren.
Die Erzahlung von Adam und Eva, wie sie von dem Baum gegessen haben und aus
dem Paradies vertrieben wurden, besteht aus Sinnbildern und géttlichen
Geheimnissen. Sie haben umfassende Bedeutungen und es gibt daf ir wunderbare
Auslegungen, aber ihre wahre Tragweite ertffnet sich nur denen, die mit den
gottlichen Geheimnissen vertraut sind und die vom allgentigenden Gott

begunstigt wurden.

Die Verse der Thora haben somit zahlreiche Bedeutungen. Eine davon werden wir
erklaren und darlegen, dass mit »Adam« der Geist Adams gemeint ist und mit
»Eva« Sein Selbst. Denn an bestimmten Stellen der Heiligen Schriften, wo

Frauen erwahnt werden, ist das menschliche Selbst gemeint. Mit »dem Baum der
Erkenntnis von Gut und Bése« ist die materielle Welt gemeint, denn das
himmlische Reich des Geistes ist reine Gite und vollkommener Strahlenglanz. In
der materiellen Welt jedoch sind Licht und Dunkelheit, Gut und Bése und alle
maoglichen Gegensétze zu finden.

Die Schlange steht fur die Bindung an die materielle Welt. Diese Bindung des
Geistes an die materielle Welt fuhrte zur Vertreibung des Selbstes und des

Geistes Adams aus dem Reich der Freiheit in die Welt der Knechtschaft und
bewirkte, dass Er sich vom Reich Géttlicher Einheit zur Welt des menschlichen
Daseins wandte. Sobald Adams Selbst und Geist in die materielle Welt gelangte,
verliel3 Er das Paradies der Fretheit und stieg hinab in das Reich der

Knechtschaft. Er hatte sich in den Hohen der Helligkeit und des absolut Guten
aufgehalten und betrat dann die Welt von Gut und Bése.

Mit »Baum des Lebens« ist die hdchste Stufe in der Welt des Seins gemeint,

die Stufe des Wortes Gottes und Seiner allumfassenden Manifestation.

Tatsachlich war diese Stufe wohl gehtitet und verborgen, bis sie strahlend in

der héchsten Offenbarung Seiner allumfassenden Manifestation erschien. Denn im
Hinblick auf die Offenbarung und das Erscheinen gottlicher Vollkommenheit war
die Stufe Adams die eines Embryos; die Stufe Christi war die des Heranwachsens
und Heranreifens; und die Morgendédmmerung des Groften LichtsA100 war die
Stufe der Vollkommenheit im Wesen und in den Eigenschaften. Deshalb steht der
Baum des L ebens im hochsten Paradies fir den Mittel punkt vollkommener
Heiligkeit und Reinheit, ndmlich die allumfassende Manifestation Gottes. Denn
von den Tagen Adams bis zur Zeit Christi wurde wenig Uber das ewige Leben und
die allumfassende V ollkommenheit des Reiches der Hohe gesprochen. Dieser Baum



des Lebens verweist auf die Stufe der Wirklichkeit Christi: Er wurde in Seiner
Sendung gepflanzt und mit unverganglichen Friichten geschmuickt.

Schau, wie genau diese Deutung mit der Wirklichkeit Ubereinstimmt: Denn als
der Geist und das Selbst Adams sich an die materielle Welt banden, gelangten

sie aus dem Reich der Freiheit in das Reich der Knechtschaft; dieser Zustand
setzte sich in jeder nachfolgenden Generation fort, und Seine Nachkommen erbten
diese Bindung von Geist und Selbst an die materielle Welt, was gleichbedeutend
ist mit Siinde. Diese Bindung ist die Schlange, die fur immer mitten im Geiste
der Nachkommen Adams und in Feindschaft mit ihnen sein wird, denn die Bindung
an die Welt wurde die Ursache fur die Knechtschaft des Geistes. Diese
Knechtschaft ist die Stinde, die von Adam an Seine Nachkommen weitergegeben
wurde, denn sie hat die Menschen daran gehindert, ihre wesenhafte Geistigkeit
zu erkennen und zu erhabenen Stufen zu gelangen.

Als der heilige Odem Christi und das geheiligte Licht der Groften

Lichtgestalt sich tGberallhin ausbreiteten, wurde die Wirklichkeit der Menschen

— das heif3 der Menschen, die sich dem Wort Gottes zuwandten und an Seiner
vielfaltigen Gunst teilhatten — von dieser Bindung und Siinde errettet,

ihnen wurde ewiges L eben gewéhrt, sie wurden aus den Ketten der Knechtschaft
befreit und betraten das Reich der Freiheit. Sie wurden von irdischen Lastern
befreit und mit himmlischen Tugenden begabt. Die Bedeutung der Worte Christi
ist, dass Er Sein Blut fir das Leben der Welt gab.A101 Das heil3t, Er hatte

sich entschieden, alle Priifungen, Leiden und Tribsale, selbst das grofdte
Martyrium zu ertragen, um dieses htchste Ziel zu erreichen und die Vergebung
der Siinden sicherzustellen — das heif3t, die Losl6sung des Geistes von der

Welt der Materie und die Anziehung hin zum goéttlichen Reich —, damit sich
Menschen erheben, die zum Wesen der Rechtleitung und zur Verkorperung der
Vollkommenheit des Konigreichs der Hohe werden.

Beachte: Wrden diese Aussagen wortlich genommen, so wie das Volk der
SchriftA102 es sich vorstellt, wére dies schiere Ungerechtigkeit und reine
Tyrannei. Wenn Adam siindigte, als Er sich dem verbotenen Baum néherte, was
war dann die Siinde des ruhmreichen Abraham, des Freundes Gottes, und die
Verfehlung des Mose, der mit Gott sprach? Was war das Vergehen des Propheten
Noah und die Ubertretung des aufrichtigen Josef? Was war die Schuld der
Propheten Gottes und was das V ersaumnis von Johannes, dem Keuschen? Wirde es
die gottliche Gerechtigkeit zulassen, dass die lichterfllten Offenbarer

wegen der Siinde Adams so lange die Qualen der Holle erleiden, bis sie durch
das Kommen Christi und Seinen Opfertod aus den Tiefen des Feuers gerettet
werden? Eine solche Vorstellung liegt jenseits aller Regeln und Prinzipien und
kein vernuinftiger Mensch kann so etwas jemal's akzeptieren.

Wie bereits erwahnt ist die Bedeutung vielmehr: Adam ist der Geist Adams und
Evaist Sein Selbst; der Baum ist die materielle Welt, und die Schlangeist die
Bindung daran. Diese Bindung — das ist die Siinde — wurde an die Nachkommen
Adams weitergegeben. Durch den Odem der Heiligkeit hat Christus Seelen von
dieser Bindung errettet und sie von dieser Siinde erl6st.

Diese Siinde in Adam steht im Ubrigen im Zusammenhang mit Seiner Stufe: Obwohl
diese weltliche Bindung beachtliche Ergebnisse gezeitigt hat, wird sie in Bezug
auf die Bindung zum geistigen Reich nichtsdestotrotz als Siinde angesehen, und



es bestétigt sich hierbel die Wahrheit des Ausspruchs »Die guten Taten der
Rechtschaffenen sind die Siinden derer, die Gott nahestehen«. Anders gesagt,
esist wie die Kraft des Korpers, die im Gegensatz zur Kraft des Geistes
unvollkommen ist — sieist im Vergleich dazu nichts als Schwéche. Ebenso
wird das korperliche Leben im Vergleich zum ewigen Dasein und dem Leben des
Konigreichs als Tod angesehen. Daher bezeichnete Christus dieses korperliche
Leben als Tod und sagte: »L asst die Toten ihre Toten begraben.«A103 Obwohl
jene Seelen sich des korperlichen Lebens erfreuten, war dieses Leben in Seinen
Augen wie der Tod.

Diesist nur eine der Bedeutungen der biblischen Erzahlung Giber Adam. Denke
dartiber nach, damit du auch die anderen herausfindest.

Kapitel 31
Léasterung wider den Heiligen Geist

Frage: »Darum sage ich euch: Jede Siinde und L asterung wird den Menschen
vergeben werden, aber die Lasterung gegen den Heiligen Geist wird nicht
vergeben werden. Auch wer ein Wort gegen den Menschensohn sagt, dem wird
vergeben werden; wer aber etwas gegen den Heiligen Geist sagt, dem wird nicht
vergeben, weder in dieser noch in der zukunftigen Welt.«A104

Antwort: Die geheiligte Wirklichkeit der Manifestationen Gottes hat zwei
geistige Stufen: Die eineist die mit der Sonne vergleichbare Stufe der
gottlichen Manifestation, und die andereist die der Ausstrahlung und der
Offenbarung, die mit dem gdttlichen Licht und der géttlichen Vollkommenheit
—dem Helligen Geist — verglichen werden kann. Denn der Heilige Geist
verkorpert die vielfétigen Gnadengaben und die Vollkommenheit Gottes; und
diese gottliche Vollkommenheit gleicht den Strahlen und der Wéarme der Sonne.
Die Sonne st die Sonne wegen ihres Strahlenglanzes; ohne diese Strahlen wére
sie nicht die Sonne. Wenn die Vollkommenheit Gottes sich nicht in Jesus
offenbart hétte, so wére Er nicht Christus. Er ist genau deswegen eine
Manifestation Gottes, weil die gottliche Vollkommenheit in Ihm offenbar wird.
Die Propheten Gottes sind Manifestationen, und die géttliche Vollkommenheit
—also der Heilige Geist —ist das, was in [hnen erscheint.

Wenn sich ein Mensch von der Manifestation entfernt, kann er noch erweckt
werden, well er vielleicht nicht um Sie wusste und Sie nicht alsdie
Verkorperung gottlicher Vollkommenheit erkannt hat. Wenn er aber die
gottliche Vollkommenheit, also den Heiligen Geist, verabscheut, dann zeigt
dies, dass er wie eine Fledermaus das Licht hasst.

Dieser Hass auf das Licht selbst ist unheilbar und unverzeihlich, das heif,
esist einer solchen Seele unméglich, Gott nahe zu kommen. Diese Lampe hier
ist eine Lampe wegen ihres Lichts; ohne das Licht wére sie keine Lampe. Eine
Seele, diedas Licht der Lampe verabscheut, ist sozusagen blind und kann das
Licht nicht wahrnehmen, und diese Blindheit ist die Ursache ewigen Verlustes.
Esist offensichtlich, dass den Seelen durch die Ausgiel3ungen des Heiligen
Geistes, die in den Manifestationen Gottes zum Ausdruck kommen, Gnade
zuteilwird und nicht etwa durch die individuelle Personlichkeit der
Manifestation. Wenn also eine Seele an den Ausgief3ungen des Heiligen Geistes



keinen Antell hat, bleibt sie der Gnade Gottes beraubt, und dieser Verlust
selbst ist gleichbedeutend mit dem Entzug gottlicher Vergebung.

Deshalb gab es viele Menschen, die sich den Manifestationen Gottes
entgegenstellten, ohne zu erkennen, dass Sie Manifestationen waren, aber sie
wurden zu Freunden, nachdem sie Sie anerkannt hatten. So war die Feindschaft
gegen die Manifestation Gottes nicht die Ursache ewigen Verlustes, denn sie
waren Feinde des Kerzenleuchters und erkannten nicht, dass es der Sitz des
strahlenden Lichtes Gottes war. Sie waren nicht die Feinde des Lichtes selbst,
und als sie verstanden, dass der Kerzenleuchter der Sitz des Lichtes war,
wurden sie wahre Freunde.

Damit ist gemeint, dass das Fernsein vom Kerzenleuchter nicht die Ursache
ewigen Verlustesist, denn man kann noch erweckt und rechtgel eitet werden;
vielmehr ist die Feindschaft gegentiber dem Licht selbst die Ursache ewigen
Verlustes und dagegen gibt es kein Heilmittel.

Kapitel 32
Viele sind gerufen, wenige aber auserwahlt

Frage: Christus sagt im Evangelium: »Viele sind gerufen, wenige aber
auserwahlt«A 105 und im Qur’ an steht geschrieben: »Gott aber schenkt Seine
Barmherzigkeit in besonderer Weise, wem Er will.«A106 Welche Weisheit liegt
darin?

Antwort: Wisse, dass die Ordnung und V ollkommenheit des Universums eines
Daseins bedarf, das in unzahligen Formen entstehen muss. Erschaffene Dinge
kénnen daher nicht auf einer einzigen Stufe, auf einer Seinsebene, in einer

Weise, Beschaffenheit und Art entstehen: Es muss zwangslaufig
Stufenunterschiede, Formenvielfalt und eine Vielzahl von Arten geben. Die
Reiche des Minerals, der Pflanze, des Tieres und des Menschen sind also
notwendig, denn allein durch den Menschen kénnte die Welt des Daseins nicht
hinreichend geordnet, geschmuickt, geregelt und vervollkommnet werden. Aus dem
gleichen Grund wiirde alein mit Tieren, Pflanzen oder Mineralien diese Welt
keine so wunderbare Erscheinung besitzen, nicht so wohl geordnet und fein
ausgestaltet sein: Unterschiede des Ranges, der Stufe, und der Art sind nétig,

damit das Dasein in hochster Vollkommenheit erstrahlen kann.

Wenn zum Beispiel dieser Baum géanzlich zu Friichten wiirde, so konnte das
Pflanzenreich keine Vollkommenheit erlangen, denn es bedarf der Blétter,

Bllten und Friichte, damit der Baum in hochster Schénheit und V ollkommenheit
erscheinen kann.

Betrachte in gleicher Weise den Kdrper des Menschen, der notwendigerweise aus
verschiedenen Teilen, Gliedern und Organen zusammengesetzt sein muss. Fur die
Schonheit und Vollkommenheit des menschlichen Korpers sind Ohr, Auge, Gehirn
und sogar Nagel und Haare erforderlich: Wenn der Mensch ausschliefdlich aus
Gehirn, Augen oder Ohren besttinde, wére das gleichbedeutend mit
Unvollkommenheit. Das Fehlen von Haaren, Wimpern, Zadhnen und Négeln stellt
demnach eine Unvollkommenheit dar, denn auch wenn Letztereim Vergleich zu den
Augen zu keiner Sinneswahrnehmung in der Lage sind und damit dem Mineral und
der Pflanze ahneln, so ist es doch héchst misslich und unangenehm, wenn sie



im Korper fehlen.

Solange sich a'so die erschaffenen Dinge auf unterschiedlichen Stufen befinden,
werden manche naturgemal? anderen Uberlegen sein. Demnach folgt aus der
Tatsache, dass die Auswahl bestimmter Geschopfe, so etwa des Menschen fir die
hochste Stufe, die Einordnung anderer, wie der Pflanzen auf der mittleren

Stufe und wieder anderer, etwa der Mineralien, auf der niedrigsten Stufe,
allesamt auf den Willen und die Absicht Gottes zurtickzufiihren sind, dass die
Auswahl des Menschen fir die hochste Stufe durch die Gnade Gottes geschieht
und dass Unterschiede zwischen den Menschen hinsichtlich geistiger
Errungenschaften und himmlischer Vollkommenheit ebenfalls bestehen, weil der
Allbarmherzige es so wiinschte. Denn der Glaube — das ewige Leben —ist ein
Zeichen der Gnade und nicht das Ergebnis der Gerechtigkeit. In dieser Welt aus
Erde und Wasser brennt die Flamme des Feuers der Liebe durch Anziehungskraft
und nicht durch menschliches Bemiihen und Streben, obwohl man tatséchlich
durch Letzteres zu Wissen, Gelehrsamkeit und Vervollkommnung auf weiteren
Gebieten gelangen kann. Esist also das Licht der gottlichen Schonheit, das
durch seine Anziehungskraft den Geist aufriitteln und bewegen muss. Darum
heil3t es: »Viele sind gerufen, wenige aber auserwahlt.«A107

Was die stofflichen Lebewesen betrifft, so dirfen sie nicht wegen ihres

eigenen Ranges und ihrer Stufe getadelt, verurteilt oder zur Rechenschaft
gezogen werden. So sind das Mineral, die Pflanze und das Tier auf ihren
jeweiligen Stufen annehmbar, aber wenn sie hinter ihren Moglichkeiten
zuriickbleiben sollten, wéren sie zu tadeln, auch wenn die Stufe selbst
vollkommen ist.

Gleichwonhl ist der Unterschied zwischen den Menschen von zweierlel Art: Der
eineist ein Rangunterschied und der ist nicht tadelnswert. Der andere
Unterschied liegt im Glauben und in der Gewissheit —ihr Fehlen ist

tadelnswert, denn um dieser Gnadengabe und der Anziehungskraft der Liebe Gottes
beraubt zu sein, muss die Seele ihren eigenen Begierden und L eidenschaften zum
Opfer gefallen sein. So lobenswert und annehmbar sie auf ihrer menschlichen
Stufe sein mag, so wird sie, der Vollkommenheit dieser Stufe beraubt, zu einer
Quelle von Unzulanglichkeiten und wird dafiir zur Rechenschaft gezogen.

Kapitel 33
Die Wiederkunft der Gottesboten

Frage: Wirden Sie das Thema der Wiederkunft erlautern?

Antwort: Dieses Thema hat Baha u’ [1dh detailreich und ausfihrlich im
Kitéb-i-iganA 108 erlutert. Lies es, dann wird die Wahrheit dieser
Angelegenheit klar und offensichtlich. Aber weil du die Frage aufgeworfen hast,
gibt es hier auch eine kurze Erkl&rung dazu.

Wir werden dieses Thema anhand des Textes des Evangeliums erklaren. Darin
heif3t es, dass Johannes, der Sohn des Zacharias, erschien und den Menschen die
Ankunft des Reiches Gottes ankiindigte, und sie fragten ihn: »Wer bist du?

Bist du der verheil3ene Messias?« Er antwortete: »Ich bin nicht der

Messias.« Daraufhin fragten sie ihn: »Bist du Elias?« Er antwortete: »Ich

bin es nicht.«A109 Aus diesen Worten geht eindeutig hervor, dass Johannes, der



Sohn des Zacharias, nicht der verheil3ene Elias war.

Am Tag der Verkléarung auf dem Berg Tabor jedoch sagte Christus ausdrticklich,
dass Johannes, der Sohn des Zacharias, der verheil3ene Elias war. In Markus
9:11 heif¥t es: »Und sie fragten Ihn und sprachen: Sagen nicht die

Schriftgel ehrten, dass zuvor Elias kommen muss? Er aber antwortete und sprach
zu ihnen, Elias soll ja zuvor kommen und alles wieder zurechtbringen. Wie steht
dann geschrieben von dem Menschensohn, dass er viel leiden und verachtet werden
soll? Aber ich sage euch: Eliasist gekommen, und sie haben ihm angetan, was
sie wollten, wie von ihm geschrieben steht.« Und in Matthdus 17:13 heil3t es:
»Daverstanden die Jinger, dass er von Johannes dem Taufer zu ihnen geredet
hatte.«

Nun hatten sie Johannes den Téaufer gefragt: »Bist du Elias?« und er hatte
geantwortet: »lch bin es nicht«, wahrend im Evangelium gesagt wird, dass
Johannes der verheil3ene Elias selbst war, und Christus das auch klar zum
Ausdruck gebracht hatte. Wenn Johannes Elias war, warum hat er gesagt, dass er
es nicht war, und wenn er nicht Elias war, warum hat Christus gesagt, dass er
eswar?

Der Grund dafur ist, dass wir hier nicht die individuelle Personlichkeit,

sondern die Wirklichkeit seiner Vollkommenheit betrachten, das heilit, die
gleiche Vollkommenheit, die Elias besal3, zeigte sich auch in Johannes dem
Taufer. So gesehen war Johannes der Taufer der verheil3ene Elias. Was hier
betrachtet wird, ist nicht das WesenA 110, sondern die Eigenschaften.

L etztes Jahr gab es hier zum Beispiel eine Blume und in diesem Jahr ist hier
auch eine Blume erschienen. Wenn ich sage, dass die Blume des | etzten Jahres
zurlickgekehrt ist, dann meine ich nicht, dass die Blume mit derselben

Identitét zurtickgekehrt ist. Aber da diese Blume mit denselben Attributen
ausgestattet ist wie die Blume des letzten Jahres — sie besitzt ja denselben

Duft, dieselbe Zartheit, Farbe und Form — heil3t es, dass die Blume des

letzten Jahres zurlickgekehrt ist und dass es genau dieselbe Blume ist. Ebenso
sagen wir, wenn der Friihling kommt, dass der Frihling des letzten Jahres
zurlickgekehrt ist, denn alles, was esim vorherigen Frihling gab, gibt esim
darauffolgenden wieder. Deshalb sagte Christus: »Ihr werdet selbst alles

sehen, was in den Tagen der friiheren Propheten geschehen ist.«A111

Nehmen wir noch ein weiteres Beispiel: Im letzten Jahr wurde ein Samen gesét,
Zweige und Blétter erschienen, Bllten und Friichte bildeten sich aus, und
schliefdich wurde ein neuer Samen hervorgebracht. Wenn dieser zweite Samen
gepflanzt wird, wird er zu einem Baum heranwachsen, wieder werden Blétter,
Bliten, Zweige und Friichte zuriickkehren und der friihere Baum wird wieder
zum Vorschein kommen. Da es am Anfang ein Samenkorn gab und am Ende ebenfalls,
sagen wir, dass der Samen zurlickgekehrt ist. Wenn wir die stoffliche Substanz
des Baumes betrachten, ist sie eine andere, aber wenn wir die Bliten, Bléatter
und Frichte betrachten, werden der gleiche Duft, der gleiche Geschmack und die
gleiche Kostlichkeit hervorgebracht. Somit ist die Vollkommenheit des Baumes
erneut zuriickgekehrt.

Wenn wir desgleichen das Individuum betrachten, ist es ein anderes, aber wenn
wir die Eigenschaften und V ollkommenheit betrachten, sind genau dieselben
zurlickgekehrt. Als Christus also sagte: »Das ist Elias«, meinte Er: In



diesem Menschen zeigen sich die Gnade, die Vollkommenheit, die Qualitéten, die
Eigenschaften und die Tugenden des Elias. Und als Johannes der Téufer sagte:
»|ch bin nicht Elias«, meinte er: »Ich bin nicht dieselbe Person wie

Elias.« Christus betrachtete ihre Attribute, Vollkommenheit, Qualitdten und
Tugenden, und Johannes bezog sich auf sein physisches Dasein und seine
Individualitét. Esist wie bel dieser Lampe: Gestern Abend war sie hier, heute
Abend wird sie wieder angeztindet, und auch morgen Abend wird sie wieder
leuchten. Wenn wir sagen, dass die Lampe von heute Abend dieselbeist wie die
von gestern Abend und dass sie zurlickgekehrt ist, meinen wir das Licht und
nicht das Ol, den Docht oder den Halter.

Diese Aspekte wurden ausfuhrlich im Kitab-i-igan erl&utert.

Kapitel 34
Petrus und das Papsttum

Frage: Im Matthausevangelium sagt Christus zu Petrus: »Du bist Petrus, und
auf diesen Felsen will ich meine Kirche bauen«A112. Was bedeutet dieser Vers?
Antwort: Diese AufRerung Christi ist eine Bestatigung der Antwort von Petrus
as Christus fragte: »lhr aber, fir wen haltet ihr mich«, worauf Petrus
antwortete: »Du bist der Christus, der Sohn des lebendigen Gottes!« Dann
sagte Christus zu ihm: »Du bist Petrus«A 113 — denn »K ephas« bedeutet auf
Hebré&isch >Fels< — »und auf diesen Felsen werde ich meine Kirche

bauen.« Denn andere hatten Christus geantwortet, Er sei Elias, oder Johannes
der Taufer, oder Jeremia, oder einer der Propheten.A114

Christus wollte durch diesen bildlichen Ausdruck und die Anspielung Petri Worte
bestétigen. Und da dessen Name >Fel s« bedeutete, sagte er: »Du bist

Petrus, und auf diesen Felsen werde ich meine Kirche bauen.« Das heift, dein
Glaube, dass Christus der Sohn des |ebendigen Gottesist, wird das Fundament
der Religion Gottes werden, und auf diesem Glauben wird das Fundament der
Kirche Gottes — also das Gesetz Gottes — errichtet werden.

Hinsichtlich der Grabstétte des Petrus ist es fraglich und umstritten, ob sie

sich in Rom befindet, manche vermuten sie in Antiochia.

Aulerdem sollten wir die Taten mancher Papste an der Religion Christi messen.
Christus, der Hunger litt und mittellos war, erndhrte sich von den Krautern

der Wildnis und hétte es nicht zugel assen, dass irgendein Herz betriibt wird.

Der Papst fahrt in einer goldenen Kutsche, verbringt seine Tage in groftem
Luxus und umgibt sich mit Annehmlichkeiten und Vergniigungen, die sogar den
Uberfluss und die Selbstgefalligkeit aller Konige der Erde tibertrifft.

Christus hat niemandem Schaden zugefiigt, manche P&pste aber haben viele
unschuldige Menschen getétet. Schlag nach in den Geschichtsbiichern. Wie viel
Blut haben die P&pste vergossen, nur um ihre vergangliche Herrschaft zu
sichern! Wie viele Tausende von Dienern der Menschheit, darunter gelehrte
Manner, die die Geheimnisse des Universums entdeckt hatten, haben sie
gefoltert, eingesperrt und getttet, alles nur wegen Meinungsverschiedenheiten!
Wie nachdriicklich haben sie sich der Wahrheit entgegengestel It!

Betrachte die Ermahnungen Christi und untersuche die Gepflogenheiten und
Verhaltensweisen der Papste: Stimmen die Ermahnungen des einen mit der



Amitsfihrung der anderen in irgendeiner Weise tiberein? Wir suchen nicht gern
nach Fehlern, doch die Chroniken des Vatikans sind wirklich erstaunlich. Damit
soll gesagt sein, dass die Anweisungen Christi eine Sache sind und das

Verhalten der pdpstlichen Regierung eine ganz andere: Sie stimmen nicht im
Geringsten Uberein. Schau, wie viele Protestanten auf Befehl der Pépste
ermordet wurden, welche Missstéande und Grausamkeiten gutgehei3en und welche
Foltern und Strafen verhangt wurden! Kénnen die sii3en DUfte Christi in
irgendeiner Weise in diesen Taten wahrgenommen werden? Nein, bei der
Gerechtigkeit Gottes! Dergleichen Menschen haben nicht auf Christus gehort,
waéhrend die heilige Barbara, deren Bild wir hier haben, Ihm gehorchte, auf
Seinem Pfad wandelte und sich an Seine Ermahnungen hielt.

Tatsachlich gab es besonders in den frihen Jahrhunderten der christlichen

Ara, asirdische Mittel knapp und Prifungen, die der Himmel schickte, heftig
waren, unter den Papsten einige gesegnete Seelen, die den Fulspuren Christi
folgten. Aber as die Mittel fur eine irdische Herrschaft geschaffen und

weltliche Ehre und Wohlstand erzielt worden waren, vernachlassigte die
papstliche Regierung Christus vdllig und befasste sich nur noch mit irdischer
Herrschaft und Grof3e, mit materiellen Annehmlichkeiten und Luxus. Sie brachte
Menschen zu Tode, wandte sich gegen die Verbreitung von Bildung, verfolgte
Wissenschaftler, verbarg das Licht der Erkenntnis und erteilte Befehle zu

morden und zu pltndern. Tausende von Menschen, Wissenschaftler und Gelehrte
sowie Unschuldige, gingen in den Geféngnissen Roms zugrunde. Wie kann man bei
solch einem Verhalten und solchen Taten den Anspruch auf das Stellvertreteramt
Christi anerkennen?

Der Heilige Stuhl hat konsequent die Ausweitung von Wissen bekampft; das ging
so weit, dass in Europa die Auffassung vertreten wird, Religion sei der Feind

der Wissenschaft und Wissenschaft zerstore die Grundlage der Religion. Die
Religion Gottes hingegen verficht die Wahrheit, schafft die Grundlage fir
Wissenschaft und Lernen, unterstiitzt das Wissen, sorgt fir die Kultivierung

der Menschheit, deckt die Geheimnisse des Daseins auf und erleuchtet die
Horizonte der Welt. Wie kdnnte sie sich dann dem Wissen entgegenstellen? Gott
bewahre! Im Gegenteil, vor Gott ist Wissen die bedeutsamste menschliche Tugend
und die edelste menschliche Vollkommenheit. Wissen abzulehnen ist reine
Unwissenheit, und wer die Kuinste und Wissenschaften verabscheut, ist kein
Mensch, sondern wie ein Tier ohne Verstand. Denn Wissen ist Licht, Leben,
Glickseligkeit, Vollkommenheit und Schonheit und bewirkt, dass die Seele sich
der gottlichen Schwelle nahert. Esist Ruhm und Ehre in der Menschenwelt und
die grofdte aller Gaben Gottes. Wissen ist identisch mit Rechtleitung,
Unwissenheit hingegen der Inbegriff des Irrtums.

Glucklich, wer seine Tage mit der Suche nach Wissen, der Entdeckung von
Geheimnissen des Universums und der sorgféltigen Erforschung der Wahrheit
verbringt! Und wehe denen, die sich mit Unwissenheit begniigen, sich an
gedankenloser Nachahmung erfreuen, in den Abgrund von Unwissenheit und
Achtlosigkeit gefallen sind und damit ihr Leben vergeudet haben!

Kapitel 35

Freier Wille und Vorherbestimmung



Frage: Wenn Gott um die zukiinftige Tat einer Person weil3 und diese auf der
>Verwahrten Tafel< des Schicksals aufgezeichnet wird, ist es dann moglich,
sich dem zu widersetzen?

Antwort: Das Wissen um etwas ist nicht die Ursache dafir, dass es geschieht,
denn das wesenhafte Wissen Gottes umfasst die Wirklichkeit aller Dinge bevor
und nachdem sieins Dasein treten, aber esist nicht die Ursache ihres Daseins.
Diesist ein Ausdruck der Vollkommenheit Gottes.

Gleiches gilt fir die Aussagen der Propheten, die ihnen durch géttliche
Offenbarung eingegeben wurden und die das Kommen des in der Thora V erheil3enen
verkiindeten: auch sie waren nicht die Ursache fir das Erscheinen Christi.

Aber die verborgenen Geheimnisse kiinftiger Tage wurden den Propheten
enthdllt, wodurch sie kiinftiger Ereignisse gewahr wurden, die sie dann
verkiindeten. Dieses Wissen und die Verkindigung waren nicht die Ursache fur
das Eintreten dieser Ereignisse. Zum Beispiel weil3 heute Abend jeder, dassin
sieben Stunden die Sonne aufgehen wird, aber dass dies jedermann weil3,
verursacht nicht den Sonnenaufgang.

Genauso bringt Gottes Wissen in der bedingten Welt nicht die Form der Dinge
hervor. Vielmehr ist dieses Wissen frei davon, zwischen Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft zu unterscheiden und es entspricht allem, was geschieht,
ohne die Ursache fur dessen Verwirklichung zu sein.

Ebenso wird etwas, das in den Heiligen Schriften verzeichnet ist oder
Erwahnung findet, nicht zur Ursache dafUr, dass es existiert. Die Propheten
Gottes erfuhren durch géttliche Eingebung, dass gewisse Ereignisse sich
zutragen wirden. Durch géttliche Eingebung wussten sie zum Beispiel, dass
Christus als Mértyrer sterben wiirde, was sie daraufhin verkiindeten. Hat nun
ihr Wissen und ihre Kenntnis das Martyrium Christi verursacht? Nein: Dieses
Wissen ist ein Zeichen ihrer VVollkommenheit und nicht die Ursache Seines
Martyriums.

Durch astronomische Berechnungen konnen Mathematiker den Zeitpunkt bestimmen,
an dem eine Sonnen- oder Mondfinsternis eintreten wird. Sicherlich ist diese
Vorhersage nicht der Ausldser der Finsternis. Das st natlrlich nur ein
Vergleich und kein exaktes Bild.

Teil 3— Uber die Krafte und Seinsweisen der Manifestationen Gottes
Kapitel 36
Die funf Arten des Geistes

Wisse, dass esinsgesamt funf Arten von Geist gibt. Zunéchst ist dader Geist

der PflanzeA 115, die Kraft, die aus der Zusammensetzung und V erbindung der
Elemente gemal3 der Weisheit und dem Befehl des Hochsten entsteht und sich
sowohl aus ihren Wechselwirkungen als auch aus ihrem Einfluss auf andere
erschaffene Dinge und ihrer Verknipfung mit ihnen ergibt. Wenn diese
Bestandteile und Elemente voneinander getrennt werden, verschwindet die damit
verbundene Wachstumskraft ebenfalls. Um einen Vergleich zu ziehen: Wenn
bestimmte Bauteile zusammengefiigt werden, kann elektrischer Strom flief3en,
aber sobald diese Teile voneinander getrennt werden, wird die elektrische Kraft
sofort unterbrochen und verschwindet. So ist es auch mit dem Geist der Pflanze.



Als Néchstes kommt der Geist des Tieres: auch er entsteht, wenn Elemente in
einer einzigartigen Weise miteinander verbunden werden. Aber diese
Zusammensetzung ist vollendeter, und wenn sie durch den Ratschluss des
allméchtigen Herrn eine grof3ere Vollkommenheit der Verbindung erreicht,
entsteht der Geist des Tieres, der auf der Kraft der Sinne beruht. Diese Kraft
nimmt die den Sinnen zugangliche Wirklichkeit wahr — alles, was man sehen,
héren, schmecken, riechen oder bertihren kann. Nach Trennung und Auflésung
dieser zusammengesetzten Bestandteile wird auch dieser Geist naturgemaid
aufhoren zu exigtieren. Esist wie die Lampe, die du hier siehst: Wenn O,

Docht und Flamme zusammengebracht werden, wird Licht erzeugt; aber wenn das Ol
verbraucht ist und der Docht abgebrannt ist, wird auch das Licht verléschen.

Mit dem menschlichen Geist verhdt es sich dhnlich wie mit den Gaben der
Sonne bezogen auf ein Glas. Das heil3t, der Korper des Menschen, der sich aus
Elementen zusammensetzt, ist die vollendetste Form der Zusammensetzung und
Verbindung, die beste Anordnung, die edelste Zusammensetzung und das
vollkommenste aller existierenden Dinge. Er wéchst und entwickelt sich durch
den Geist des Tieres. Dieser vollkommene Korper ist vergleichbar mit einem
Spiegel und der menschliche Geist mit der Sonne: Wenn das Glas zersplittert
oder der Spiegel zerbricht, dann andert das nichts an der Gnade, die der Sonne
unbeeintréchtigt weiter entstromt.

Dieser Geist ist die Kraft der Entdeckung, die alle Dinge umfasst. Alle
wundersamen Zeichen, alle Handwerke und Entdeckungen, all die méchtigen
Unternehmungen und bedeutsamen historischen Ereignisse, die dir bekannt sind,
wurden von diesem Geist entdeckt und durch seine geistige Kraft aus dem
unsichtbaren Reich auf die Ebene des Sichtbaren gebracht. So wohnt er auf der
Erde und macht doch Entdeckungen am Himmel und erschlief3t sich Unbekanntes aus
bekannten und sichtbaren Wirklichkeiten. Zum Beispiel befindet sich der Mensch
auf dieser Hemisphére, aber durch die Kraft des Verstandes entdeckt er, genau
wie Kolumbus, den amerikanischen Kontinent, der bis dahin unbekannt war. Er hat
einen schweren Korper, aber er fliegt am Himmel mit Vehikeln, die er selbst
erfunden hat. Seine Bewegung ist langsam, aber er reist in hoher
Geschwindigkeit durch Ost und West mit Hilfe von Fahrzeugen, die er entwickelt
hat. Kurz gesagt, diese Kraft umfasst alle Dinge.

Aber dieser menschliche Geist hat zwel Seiten: eine himmlische und eine
satanische — das heil3t, er ist sowohl zur hochsten Vollkommenheit al's auch

zur grofdten Unvollkommenheit fahig. Wenn er sich Tugenden aneignet, ist er
von allem Erschaffenen das Edelste und wenn er sich Laster aneignet, dann ist

er an Abscheulichkeit nicht zu Gberbieten.

Was die vierte Art des Geistes betrifft, so ist es der himmlische Geist, das

heil3t der Geist des Glaubens und die Gnadenfiille des Allbarmherzigen. Dieser
Geist geht aus dem Odem des Heiligen Geistes hervor und wird durch die Kraft
Gottes zur Ursache ewigen Lebens. Diese Kraft macht die irdische Seele
himmlisch und den unvollkommenen Menschen vollkommen. Siereinigt die Unreinen,
|6st die Zunge der Schweigsamen, heiligt die Sklaven der Leidenschaft und
Begierde und verleiht den Unwissenden Wissen.

Die funfte Art des Geistesist der Heilige Geist, der Mittler zwischen Gott

und Seiner Schépfung. Er ist wie ein Spiegel, der der Sonne zugewandt ist: So



wie ein makelloser Spiegel die Strahlen der Sonne aufnimmt und ihre Gaben
anderen spiegelt, so ist auch der Heilige Geist der Mittler fir das Licht der
Heiligkeit, das er von der Sonne der Wahrheit an geheiligte Seelen welitergibt.
Dieser Geist ist mit jeglicher gottlichen Vollkommenheit geschmtickt. Wann
immer er erscheint, wird die Welt wiederbelebt, wird ein neuer Zyklus
eingeleitet und der Korper der Menschheit in ein neues Gewand gekleidet. Es
ist wie der Frihling: Wenn er anbricht, versetzt er die Welt von einem Zustand
in einen anderen. Denn mit dem Frihlingsbeginn werden die dunkle Erde, die
Felder und die Wiesen griin und fruchtbar; Blumen und si3 duftende Kréuter
aler Art treiben aus; Baume erwachen zu neuem L eben; wunderbare Friichte
gedeihen; und ein neuer Zyklus wird er6ffnet.

Genauso ist es mit der Manifestation des Heiligen Geistes. Wann immer Er
erscheint, verleiht Er der Menschheit neues L eben und der menschlichen
Wirklichkeit einen neuen Geist. Er kleidet alles Sein in ein préchtiges
Gewand, vertreibt die Dunkelheit der Unwissenheit und l&sst das Licht
menschlicher Vollkommenheit erstrahlen. Mit eben dieser Kraft erneuerte
Christus diesen Zyklus — woraufhin die gottliche Frihlingszeit mit

hochster Frische und Anmut in der Menschenwelt ihr Zelt aufschlug und die
Sinne der erleuchteten Seelen mit ihren |ebensspendenden, duftenden Brisen
erfillte.

Ebenso glich die Offenbarung Baha& u’ llahs einer neuen Frihlingszeit, die

mit den stiRen DUften der Helligkeit, mit den Heerscharen ewigen Lebens und
mit der Kraft des himmlischen Konigreichs erschien. Er errichtete mitten im
Herzen der Welt den Thron der Herrschaft Gottes, erweckte durch die Kraft des
Heiligen Geistes die Seelen zu neuem Leben und l&autete einen neuen Zyklus ein.

Kapitel 37
Die Verbindung zwischen Gott und Seinen Manifestationen

Frage: Was st die Wirklichkeit des Gottlichen und ihre Verbindung zum
jeweiligen Tagesanbruch des gattlichen Strahlenglanzes und den
Dammerungsorten des Lichtes des Allbarmherzigen?

Antwort: Wisse, dass die gottliche Wirklichkeit und das erhabene Wesen Gottes
unaussprechliche und absolute Heiligkeit ist, das heif, erhaben und geheiligt

Uber jeden Lobpreis. Alle Attribute, die den hdchsten Ebenen des Daseinsin
Bezug auf diese Stufe zugeschrieben werden, entspringen der Phantasie. Das
Unsichtbare und Unerreichbare kann nie erkannt werden; das absolute Wesen kann
niemal s beschrieben werden. Denn das gottliche Wesen ist allumfassend und alle
erschaffenen Dinge werden davon umfasst. Das Allumfassende ist mit Sicherheit
grof3er als das Umfasste, und so kann das Umfasste keinesfalls zum
Allumfassenden vordringen oder seine Wirklichkeit begreifen. Wie weit der
menschliche Verstand auch voranschreiten mag, selbst wenn er den hochsten Grad
menschlichen Begreifens erreichte, so liegt doch die aulierste Grenze fir

dieses Begreifen darin, die Zeichen und Attribute Gottes in der Welt der
Schdpfung zu schauen, nicht aber im Reich des Gottlichen. Denn das Wesen und
die Attribute des allherrlichen Herrn sind in den unerreichbaren Héhen der
Heiligkeit verwahrt und Verstand und Begreifen des Menschen werden niemals



einen Weg zu dieser Stufe finden. »Der Weg ist versperrt und jede Suche
verwehrt.«A116

Offensichtlich folgt alles, was der Mensch versteht, aus seinem Dasein, und der
Mensch ist ein Zeichen des Allbarmherzigen: Wie kann dann das, was aus dem
Zeichen folgt, den Schopfer des Zeichens umfassen? Mit anderen Worten: Wie
kann menschliches Verstandnis, das aus dem Dasein des Menschen folgt, Gott
begreifen? So ist die Wirklichkeit des Géttlichen allem Begreifen verborgen
und verhillt vor dem Verstand aller Menschen, und esist unmdglich zu dieser
Stufe aufzusteigen.

Wir kénnen beobachten, dass ales Niedere unfahig ist, die Wirklichkeit des
Hoheren zu begreifen. Wieweit sie sich auch entwickeln mégen, kénnen der
Stein, die Erde und der Baum niemals die Wirklichkeit des Menschen begreifen
oder sich die Kré&fte des Sehens, des Horens und der anderen Sinne vorstellen,
selbst wenn das eine wie das andere erschaffene Dinge sind. Wie kann dann der
Mensch, ein bloRes Geschopf, die Wirklichkeit des gehelligten Wesens des
Schopfers begreifen? Kein menschliches Verstehen kann in die Nahe dieser
Stufe gelangen, keine AuRerung kann ihre Wahrheit erschlief?en, und keine
Anspielung kann ihr Geheimnis vermitteln. Was hat ein Staubkorn mit der Welt
der Heiligkeit zu tun, und welche Verbindung kann je zwischen dem begrenzten
Verstand und der Welite des grenzenlosen Reiches bestehen? Der menschliche
Verstand ist machtlos, 1hn zu verstehen, und Seelen sind verwirrt, wenn sie
versuchen, Seine Wirklichkeit zu beschreiben. »Die Blicke erreichen Ihn nicht,
Er aber erreicht die Blicke. Und Er ist der Feinfuihlige, der Kenntnis von

allem hat!«A117

Daher ist in Bezug auf diese Stufe jede Aussage und Erklérung unzureichend,
jede Beschreibung und Charakterisierung unwirdig, jede Vorstellung haltlos und
jeder Versuch, sie zu ergriinden, zwecklos. Aber dieser Wesenskern allen
Wesens, diese Wahrheit aller Wahrheiten, dieses Geheimnis aller Geheimnisse,
zeigt sich durch Pracht, Strahlenglanz, Offenbarungen und Erscheinungen in der
Welt des Seins. Die Aufgangsorte dieses Strahlenglanzes, die Dammerungsorte
und der jeweilige Ursprung dieser Offenbarungen sind jene Verkdrperungen der
Heiligkeit, jene universellen Wirklichkeiten und gottlichen Wesen, die die
wahren Spiegel des geheiligten Wesens des Gottlichen sind. Jede
Vollkommenheit, alle Gaben und die Pracht des einen wahren Gottes sind in der
Wirklichkeit Seiner Heiligen Manifestationen deutlich sichtbar, so wie das
Licht der Sonne mit all seiner Vollkommenheit und seinen Gaben in einem klaren,
makellosen Spiegel vollstandig reflektiert wird. Und wenn gesagt wird, dass
die Spiegel die Offenbarungen der Sonne und die Dd&mmerungsorte des
Tagesgestirns der Welt sind, so bedeutet das nicht, dass die Sonne von den
Hohen ihrer Heiligkeit herabgestiegen ist oder sich im Spiegel verkorpert

hat, oder dass diese grenzenlose Wirklichkeit auf diese sichtbare Ebene
beschrankt worden wére. Gott bewahre! Dasist die Uberzeugung derer, die den
Anthropomorphismus vertreten. Nein, al diese Beschreibungen, jeder Ausdruck
von Lobpreis und Herrlichkeit beziehen sich auf diese heiligen Manifestationen;
das heil3t, alles, was wir erwahnen, jede Beschreibung, jedes Lob, jeder Name
und jedes Attribut Gottes, gilt Ihnen. Aber niemand hat je die Wirklichkeit des
Wesens des Gottlichen ergriindet, um sie gebiihrend andeuten, beschreiben,



loben oder verherrlichen zu kénnen. So bezieht sich alles, was die menschliche
Wirklichkeit von den Namen, Attributen und der Vollkommenheit Gottes erkennt,
entdeckt und versteht, auf diese heiligen Manifestationen und auf nichts
anderes. »Der Weg ist abgeschnitten und alles Suchen ist verwehrt.«

Dennoch schreiben wir der Wirklichkeit des Gottlichen bestimmte Namen und
Attribute zu und preisen Ihn fir Sein Auge, Sein Ohr, Seine Macht, Sein Leben
und Sein Wissen. Wir betonen diese Namen und Attribute nicht, um die
Vollkommenheit Gottes zu bekraftigen, sondern um zu bestreiten, dass Er
irgendeine Unvollkommenheit haben kénnte.

Wenn wir die bedingte Welt betrachten, erkennen wir, dass Unwissenheit
Unvollkommenheit bedeutet und Wissen Vollkommenheit ist, und deshalb nennen wir
das geheiligte Wesen Gottes allwissend. Schwéche ist Unvollkommenheit und
Kraft ist Vollkommenheit, und so sagen wir, dass das geheiligte und géttliche
Wesen allméchtig ist. Dies bedeutet nicht, dass wir Sein Wissen, Sehen,

Horen, Seine Kraft oder Sein Leben an sich verstehen kénnen: Das geht
sicherlich Gber unser Begreifen hinaus, denn die wesenhaften Namen und
Attribute Gottes sind identisch mit Seinem Wesen, und Sein Wesen ist tber
alles Verstehen geheiligt. Wéaren die wesenhaften Attribute nicht identisch mit
dem Wesen, dann miisste es eine Vielzahl von Praexistenzen geben und die
Unterscheidung zwischen dem Wesen und den Attributen wére somit auch fest
begrindet und praexistent. Aber das wirde eine unendliche Kette von
Préexistenzen implizieren, was offensichtlich falsch ist.

Darausfolgt, dass al diese Namen, Attribute und L obpreisungen auf die
Manifestationen Gottes selbst zutreffen und dass alles, was wir uns dartiber
hinaus ausdenken oder Uberlegen kénnten, reine Einbildung ist, denn wir
kénnen niemals einen Weg zum Unsichtbaren und Unzuganglichen finden. Deshalb
wurde gesagt: »Alles, wasihr in eurer Eitelkeit meint erkannt zu haben und in
allerfeinsten Worten beschrieben habt, ist nur eine Schopfung wie ihr selbst
und geht auf euch selbst zuriick.«A118

Wenn wir uns die Wirklichkeit des Gottlichen vorstellen wollten, liegt auf der
Hand, dass diese Vorstellung selbst umfasst wére und unser Verstand esist,

der sie umfasst — und das Umfassende ist gewiss grof3er a's das Umfasste!
Daraus folgt, dass jede Wirklichkeit, die wir uns jenseits der heiligen
Manifestationen flr das Gottliche vorstellen kdnnten, nur eine Einbildung
waére, da es keine Moglichkeit gibt, sich der gottlichen Wirklichkeit zu

ndhern, die vollig aul3erhalb der Reichweite des Verstandes liegt. Und ales,
was wir uns vorstellen kdnnten, ist reine Einbildung.

Uberlege dann, wie die Vélker der Welt um ihre eigenen eitlen Einbildungen
kreisen und die Gotzen ihrer eigenen Gedanken und V orstellungen verehren, ohne
sich auch nur im Geringsten dessen bewusst zu sein. Sie halten diese eitlen
Einbildungen fur jene Wirklichkeit, die Uber allem Verstehen geheiligt und
Uber jede Andeutung erhaben ist. Sie verstehen sich as Verfechter der
gottlichen Einheit und betrachten alle anderen als Gotzenverehrer, auch wenn
Gotzen zumindest ein mineralisches Dasein genief3en, wahrend die Gotzen der
menschlichen Gedanken und V orstellungen reine Einbildungen sind und nicht
einmal das Dasein eines Steins besitzen. »Zieht nun die Lehre daraus, ihr
Einsichtigen.«<A119



Wisse, dass die Attribute der VVollkommenheit, die géttliche Gnadenfiille und

der Strahlenglanz géttlicher Offenbarung aus allen Manifestationen Gottes
hervorleuchten, dass aber Christus, das allumfassende Wort Gottes, und

Baha u'lléh, Sein Grofter Name, mit einer Offenbarung erschienen sind,

diejede Vorstellung Ubersteigt. Denn sie besitzen nicht nur jede

Vollkommenheit der friiheren Manifestationen, sie tberragen sie vielmehr mit
solch einer Vollkommenheit, dass alle anderen eher ihren Jiingern gleichen. So
waren alle Propheten Israels Empfanger gottlicher Offenbarung, und so auch
Christus, aber wie gro3ist der Unterschied zwischen der Offenbarung dessen,

der das Wort Gottes war, und der Inspiration eines Jesaja, eines Jeremia oder
eines Elias!

Beachte, dass Licht auf die Schwingungen des Athers hindeutet, was den Sehnerv
stimuliert und das Sehen ermdglicht. Nun, diese Schwingungen des Athers gibt
es sowohl in der Lampe als auch in der Sonne, doch welch ein Unterschied
besteht zwischen dem Licht der Sonne, dem der Sterne oder dem der Lampe!

Der menschliche Geist weist im Stadium des Embryos bestimmte Merkmale und
Erscheinungsformen auf und im Stadium der Kindheit, der Jugend und der Reife
zeigt sich noch eine ganz andere Pracht und Ausprégung. Der Geist ist ein
einziger, und doch fehlt ihm im embryonalen Stadium die Kraft des Sehens und
Horens, wahrend er in den Stadien der Jugend und Reife mit grofdter Pracht

und Ausstrahlung erscheint. Ebenso beginnt der Samen sein Wachstum anfangs nur
als Blatt, dem Erscheinungsort des Pflanzengeistes; und wenn er Friichte tragt
manifestiert sich derselbe Geist, das heif¥t die Kraft des Wachstums, in der

Fulle seiner Vollkommenheit — doch wie weit ist die Stufe des Blattes von
derjenigen der Frucht entfernt! Denn aus der Frucht werden mit der Zeit
hunderttausend Blétter hervorgehen, auch wenn sie alle durch denselben
pflanzlichen Geist wachsen und sich entwickeln. Und nun denke einen Moment nach
Uber den Unterschied zwischen den Tugenden und der Vollkommenheit Christi und
der Pracht und dem Strahlenglanz Baha' u’llahs einerseits und den Tugenden

der Propheten des Hauses Isragl wie Hesekiel oder Samuel andererseits. Sie alle
waren Empfanger gottlicher Offenbarung, aber wie unermesslich ist der
Unterschied zwischen ihnen.

Kapitel 38
Diedrei Seinsebenen der gottlichen Manifestationen

Wisse, dass Tugend und Vollkommenheit der Manifestationen Gottes zwar
grenzenlos sind, Sie aber nur drei Seinsebenen einnehmen: Erstens die
korperliche Ebene; zweitens die menschliche Ebene, also die der
vernunftbegabten Seele; und drittens die Ebene der gottlichen Offenbarung und
des himmlischen Strahlenglanzes.

Was die korperliche Ebene betrifft, so liegt ihr Ursprung in der Zeit, denn
sieist aus Elementen zusammengesetzt, und jeder Zusammensetzung folgt
notwendigerweise eine Auflosung. Esist in der Tat unméglich, dass auf eine
Zusammensetzung kein Zerfall folgt.

Die zweite Ebene ist die der vernunftbegabten Seele, sieist die Wirklichkeit
des Menschen. Auch diese Ebene hat einen Anfang und die Manifestationen Gottes



teilen sie mit allen Menschen.

Diedritte Ebeneist die der géttlichen Offenbarung und des himmlischen
Strahlenglanzes; sie ist das Wort Gottes, die immerwahrende Gnade und der
Heilige Geist. Auf dieser Ebene gibt es weder Anfang noch Ende, denn Anfang und
Ende gehoren zur bedingten Welt, nicht aber zur Welt Gottes. Bei Gott sind
Anfang und Ende ein und dasselbe. Auch die Berechnung von Tagen, Wochen,
Monaten und Jahren — von gestern und heute — richtet sich nach der Erde; in

der Sonne sind sie unbekannt: Es gibt weder gestern noch heute noch morgen,
weder Monate noch Jahre —alle sind gleich. In gleicher Weiseist das Wort
Gottes Uber alle diese Bedingungen geheiligt und Uber jedes Gesetz, jede
Einschrankung und Begrenzung der bedingten Welt erhaben.

Wisse, dass Menschen zwar seit unzéhligen Zeitaltern und Zyklen auf der Erde
existieren, die menschliche Seele aber dennoch erschaffenist. Und weil sieein
Zeichen Gottesigt, lebt sie, einmal ins Dasein gelangt, in alle Ewigkeit. Der
menschliche Geist hat einen Anfang, aber kein Ende: Er bleibt fur immer
bestehen. Auch die verschiedenen Spezies, die auf der Erde Ieben, haben einen
zeitlichen Ursprung; denn es wird allgemein anerkannt, dass es eine Zeit gab,

in der diese Arten nirgendwo auf Erden existierten, und dartiber hinaus gab es
eine Zeit, in der selbst die Erde nicht existierte. Aber die Welt des Seins gab
esimmer, denn sieist nicht auf diese Erdkugel beschrénki.

Damit soll gesagt werden, dass die menschlichen Seelen zwar einen Ursprung
haben, aber dennoch unsterblich sind und ewig fortdauern. Die stoffliche Welt
ist namlich eine Welt der Unvollkommenheit verglichen mit der des Menschen;
und die Menschenwelt ist eine Welt der Vollkommenheit verglichen mit der
stofflichen Welt. Erreichen unvollkommene Dinge die Stufe der VV ollkommenheit,
so werden sie unverganglich. Dies soll ein Beispiel sein: Versuche zu

erfassen, was damit wirklich gemeint ist.

Nun hat die Wirklichkeit des Prophetentums, die das Wort Gottes und die Stufe
vollkommener géttlicher Offenbarung ist, weder Anfang noch Ende, aber ihr
Strahlen ist veranderlich wie das der Sonne. Zum Beispiel erhob sie sich
Uberaus strahlend und prachtig im Zeichen Christi, und dies bleibt so fur

immer und ewig. Sieh, wie viele Konige die Welt eroberten, und wie viele kluge
Minister und Herrscher kamen und gingen und doch fielen sie allesamt der
Vergessenheit anheim —wahrend jetzt noch die Brisen Christi wehen, Sein

Licht leuchtet, Sein Ruf erhoben wird, Sein Banner entfaltet ist, Seine
Heerscharen kdmpfen, Seine wohlklingende Stimme ertént, Seine Wolken
|ebensspendende Schauer herabregnen, Sein Blitz den Himmel erhellt, Seine
Herrlichkeit klar und unbestreitbar ist, Seine Pracht strahlend leuchtet; und

das Gleiche gilt fr eine jede Seele, die unter Seinem Schatten wohnt und

teilhat an Seinem Lichte.

Daher ist klar, dass es fur die Manifestationen Gottes drel verschiedene
Seinsebenen gibt: die physische Ebene, die Ebene der vernunftbegabten Seele und
die Ebene der géttlichen Offenbarung und des himmlischen Strahlenglanzes. Die
korperliche Ebene wird unausweichlich vergehen. Was die Ebene der
vernunftbegabten Seele betrifft: Sie hat zwar einen Anfang, aber kein Ende und
ist ausgestattet mit ewigem Leben. Was aber die heilige Wirklichkeit betrifft,
von der Christus sagt: »Der Vater ist im Sohn«A 120, so hat sie weder Anfang



noch Ende: Ihr >Anfang< bezieht sich lediglich auf die Offenbarung Seiner

eigenen Stufe. So vergleicht Er Sein Schweigen mit dem Schlaf: Ein Mann, der
schweigt, ist wie einer, der schl&ft, und wenn er spricht, danniist es, als

sal er erwacht.A121 Und doch sind der Schlafende und der Wachende ein und
derselbe: An seiner Stufe, seiner Erhabenheit, seiner Grof3e, seiner

Wirklichkeit und seiner Natur hat sich nichts gedndert. Es wurde nur der

Zustand des Schweigens mit dem Schlaf und der Zustand der Offenbarung mit dem
Wachsein verglichen. Ein Mensch ist derselbe, ob er schléft oder wacht. Schiaf

ist nur ein moglicher Zustand, Wachsein ein anderer. Und so wird die Zeit des
Schweigens mit dem Schlaf, und die Zeit der Offenbarung und Fiihrung mit dem
Wachzustand verglichen.

Im Evangelium heil3t es. »Im Anfang war das Wort, und das Wort war bei Gott.«
Daraus folgt, dass Christus nicht erst im Augenblick Seiner Taufe, a's der

Heilige Geist in Form einer Taube auf 1hn herabkam, Seine messianische Stufe
und Seine Vollkommenheit erreichte. Vielmehr war das Wort Gottes immer auf den
hochsten Hohen der Heiligkeit und wird esimmer sein.

Kapitel 39
Die menschliche und die géttliche Seinsebene der Manifestationen

Wir haben bereits von den drel Seinsebenen der Manifestationen Gottes
gesprochen: erstens die stoffliche Wirklichkeit, die den menschlichen Korper
betrifft; zweitens die individuelle Wirklichkeit, das heif die

vernunftbegabte Seele; und drittens die himmlische Offenbarung, die aus den
vollkommenen gottlichen Eigenschaften besteht und die Quelle des Lebens der
WEelt, der Erziehung der Seelen, der Fuhrung der Menschen und der Erleuchtung
der ganzen Schopfung ist.

Die korperliche Ebene ist menschlicher Natur und wird sich auflésen, denn sie
ist eine Zusammensetzung von Elementen und das, was aus Elementen
zusammengesetzt ist, muss zwangslaufig zerfallen und sich aufldsen.

Aber dieindividuelle Wirklichkeit der Manifestationen des Allbarmherzigen ist
eine geheiligte Wirklichkeit, weil sie alle erschaffenen Dinge in ihrem Wesen
und in ihren Attributen Ubertrifft. Sieist wie die Sonne, die aufgrund ihrer
naturgegebenen Beschaffenheit zwangslaufig Licht erzeugen muss und mit der
sich kein Mond vergleichen |8sst. Beispielsweise sind die Bestandteile der
Sonne nicht mit denen des Mondes vergleichbar. Durch die Zusammensetzung und
Anordnung der Bestandteile der Ersteren werden notwendig Strahlen erzeugt,
wahrend durch die des L etzteren zwangslaufig Licht aufgenommen, aber nicht
erzeugt wird. Die menschliche Wirklichkeit aller anderen Seelen gleicht der des
Mondes, der sein Licht von der Sonne bezieht, wohingegen jene geheiligte
Wirklichkeit aus sich selbst heraus leuchtet.

Die dritte Seinsebene ist die der gottlichen Gnade, die Enthillung der

Schonheit des Altehrwiirdigen der Tage und der Strahlenglanz des Lichtes des
lebendigen und allméchtigen Herrn. Die individuelle Wirklichkeit der heiligen
Manifestationen kann genauso wenig von gottlicher Gnade und Offenbarung
getrennt werden, wie die physische Masse der Sonne von ihrem Licht getrennt
werden kann. So ist das Hinscheiden der heiligen Manifestationen einfach das



Verlassen ihres physischen Korpers. Betrachte beispielsweise die Lampe, die
diese Nische beleuchtet. 1hre Strahlen kdnnen nicht mehr auf die Nische

fallen, wenn diese zerstort wird, aber die Lichtfille der Lampe wird nicht
unterbrochen. Die préexistente Gnade der heiligen Manifestationen ist wie das
Licht, Ihre individuelle Wirklichkeit wie der Glasschirm und ihr menschlicher
Tempel wie die Nische: Wenn die Nische zerstort ist, brennt die Lampe weiter.
Die Manifestationen Gottes gleichen vielen verschiedenen Spiegeln, denn jede
hat 1hre eigene Individualitét, aber das, was von diesen Spiegeln reflektiert

wird, ist ein und dieselbe Sonne. Somit ist offensichtlich, dass die

Wirklichkeit Christi sich von der des Mose unterscheidet.

Von Anfang an ist sich diese geheiligte Wirklichkeit des Geheimnisses des Seins
bewusst, und von Kindheit an sind die Zeichen der Grof3e in IThm deutlich
sichtbar. Wie konnte Er nun trotz solcher Gaben und solcher V ollkommenheit
Seine eigene Stufe nicht wahrnehmen?

Wir erwédhnten die drei Seinsebenen der Manifestationen Gottes: die

korperliche Existenz, dieindividuelle Wirklichkeit und die vollkommene
gottliche Offenbarung, was vergleichbar ist mit der Sonne, ihrer Hitze und

ihrem Licht. Andere Menschen haben ebenfalls ein korperliches Dasein und eine
vernunftbegabte Seele — den Geist und Verstand. Aussagen wie »lch schlief

auf Meinem Lager, as der Windhauch Gottes tiber Mich wehte und Mich aus Meinem
Schlummer erweckte«A 122, dhneln dem Worte Christi: »Das Fleisch ist mit
Kummer beladen, aber der Geist ist voller Freude«, oder Bemerkungen wie: »Ich
bin betriibt«, oder »Ich bin entspannt«, oder »Ich bin beunruhigt«: All

diese Ausspriiche beziehen sich auf die kdrperliche Ebene und haben keinen
Einfluss auf die individuelle Wirklichkeit oder auf die Stufe der Offenbarung

der gottlichen Wirklichkeit. Zum Beispiel konnte der menschliche Korper
tausenden von Wechselféllen ausgesetzt sein, aber der Geist ist sich dessen
Uberhaupt nicht bewusst. Es ist sogar moglich, dass einzelne

Korperfunktionen vollig ausfallen, wahrend das Wesen des Verstandes
unberdhrt bleibt. Ein Kleidungsstiick mag vielfach durchldchert und zerrissen
werden, sein Tréger kann trotzdem unversehrt bleiben. So beziehen sich die
Worte Bah& u’'llahs, »Ich schlief auf Meinem Lager, as ein Windhauch

tber Mich wehte und Mich aus Meinem Schlummer erweckte«, auf den Korper.
In der Welt Gottes gibt es keine Vergangenheit, Gegenwart oder Zukunft: Alles
diesist eins. Wenn aso Christus sagte: »lm Anfang war das Wort«A 123, meinte
Er damit, das Wort war, ist und wird sein, denn in der Welt Gottes gibt es

keine Zeit. Zeit herrscht tber die Geschdpfe, nicht aber Uber Gott. So

spricht Christus in dem Gebet: »Geheiligt werde Dein Name«A 124, was bedeutet:
Dein Name war und ist geheiligt und wird immer geheiligt sein. Abermals,
Morgen, Mittag und Abend gibt es auf der Erde, aber auf der Sonne gibt es weder
Morgen, noch Mittag noch Abend.

Kapitel 40
Das Wissen der Manifestationen Gottes

Frage: Welche Grenzen sind den Kréaften der Manifestationen Gottes gesetzt,
insbesondere beziglich Ihres Wissens?



Antwort: Wissen ist von zweierlel Art: wesenhaftes Wissen und formales Wissen,
das heil3t, intuitives Wissen und konzeptionelles Wissen.

Das Wissen, das die Menschen haben, gewinnen siein der Regel durch
Versténdnis von Zusammenhangen und durch Beobachtung, das heif3t, entweder
wird das Objekt mit dem Verstand erfasst, oder durch seine Beobachtung wird ein
Bild davon im Spiegel des Herzens erzeugt. Dieses Wissen ist recht begrenzt, da
man es erst erwerben und sich aneignen muss.

Die andere Art von Wissen jedoch, wesenhaftes und intuitives Wissen, ist wie
das Wissen und die Kenntnis des Menschen Uber sein eigenes Selbst.

Zum Beispiel sind sich Verstand und Geist des Menschen al seiner
Befindlichkeiten und Gegebenheiten, aller Telle und Glieder seines Kérpers und
all seiner korperlichen Empfindungen sowie seiner geistigen Kréfte,
Wahrnehmungen und Zustande bewusst. Dies ist ein wesenhaftes Wissen, durch das
der Mensch seinen eigenen Zustand wahrnimmt. Er fUhlt und begreift es, weil
der Geist den Koérper umfasst und sich seiner Empfindungen und Kréfte bewusst
ist. Dieses Wissen wird nicht durch Anstrengung erworben: Esist Teil des
Wesens, einfach eine Gabe.

Da jene geheiligten Wirklichkeiten, die allumfassenden Manifestationen Gottes,
alle erschaffenen Dinge sowohl in ihrem Wesen a s auch in ihren Eigenschaften
umfassen, da Sie alle existierenden Wirklichkeiten Gbersteigen und enthillen;
und da Sie um ale Dinge wissen, ist folglich Ihr Wissen gottlich und nicht

etwa erworben — das heil3t, esist eine himmlische Gnade und eine géttliche
Enthdillung.

Nehmen wir ein Beispiel, nur um den Punkt klar zu machen. Das edelste aler
irdischen Wesen ist der Mensch. Inihm sind das Tier-, das Pflanzen- und das
Mineralreich verwirklicht; das heil3t, all diese Ebenen sind in ihm enthalten,

so dass er mit ihnen allen ausgestattet ist. Und mit all diesen Ebenen und

Stufen betraut, ist er ihrer Mysterien gewahr und kennt die Geheimnisse ihrer
Existenz. Diesist nur ein Beispiel und nicht etwa eine genaue Entsprechung.
Kurz gesagt, die alumfassenden Manifestationen Gottes sind sich der Wahrheit,
die den Mysterien aller erschaffenen Dinge zugrunde liegt, bewusst und so
schaffen Sie eine Religion, die auf dem vorherrschenden Zustand der Menschheit
beruht und damit in Einklang steht. Denn Religion beruht auf den notwendigen
Beziehungen, die sich aus den Wirklichkeiten der Dinge ableiten. Wenn die
Manifestation Gottes — der gottliche Gesetzgeber — nicht Gber die

Wirklichkeiten der Dinge im Bilde wére, wenn Er die notwendigen Beziehungen,
die sich aus diesen Wirklichkeiten ergeben, nicht verstehen wirde, konnte Er
sicherlich keine Religion schaffen, die zu den Néten und Bedingungen der Zeit
passt. Die Propheten Gottes, die allumfassenden Manifestationen, gleichen
fahigen Arzten; die Welt des Seinsist wie der Korper des Menschen; und die
géttlichen Religionen sind wie die Therapie und das Heilmittel. Der Arzt muss
Uber ale Korperteile und Organe, die Konstitution und die L ebensumstande

des Patienten Bescheid wissen, damit er ein wirksames Heilmittel verschreiben
kann. Tatsachlich leitet der Arzt aus der Krankheit selbst das Heilmittel ab,

denn er diagnostiziert zuerst die Erkrankung und behandelt dann deren Ursache.
Solange die Krankheit nicht genau diagnostiziert ist, wie kann da eine Therapie
oder ein Heilmittel verschrieben werden? Der Arzt muss daher die Konstitution,



die Kérperteile, Organe und die Lebensumsténde des Patienten genau kennen und
ebenso mit jeder Krankheit und jedem Heilmittel vertraut sein, um die richtige
Behandlung zu verordnen.

Religion beruht also auf den notwendigen Beziehungen, die sich aus der
Wirklichkeit der Dinge ableiten. Im Bewusstsein der Geheimnisse der Schépfung
sind die allumfassenden Manifestationen Gottes vollkommen Uber diese
notwendigen Beziehungen im Bilde und schaffen damit die Religion Gottes.

Kapitel 41
Universelle Zyklen

Frage: Eswurden universelle Zyklen erwahnt, die in der Welt des Seins
auftreten. Bitte erlautern Sie, wie es sich damit in Wirklichkeit verhdlt.

Antwort: Jeder der leuchtenden Himmel skdrper dieses grenzenlosen Firmaments
hat seinen Umlaufzyklus, der Zeitraum, in dem eine volle Umlaufbahn beendet
wird, bevor eine neue beginnt. Die Erde beispielsweise vollzieht alle 365 Tage,
funf Stunden und anndhernd achtundvierzig Minuten einen Umlauf und beginnt
dann erneut auf derselben Erdumlaufbahn. Ebenso durchlauft das gesamte
Universum Zyklen bedeutender Ereignisse und Geschehnisse, sel esim Hinblick
auf das Reich der Natur oder des Menschen.

Wenn ein Zyklus zum Abschluss kommt, wird ein neuer eréffnet, und der
vorhergehende Zyklus schwindet aufgrund folgenschwerer Ereignisse so ganzlich
aus der Erinnerung, dass er keine Aufzeichnung oder Spur hinterlésst. Wie du
weil3t, haben wir keine Aufzeichnungen aus der Zeit vor zwanzigtausend Jahren,
obwohl wir vorher durch rationale Argumente festgestellt haben, dass das L eben
auf dieser Erde sehr alt ist — nicht ein oder zweihunderttausend, nicht

einmal ein oder zwei Millionen Jahre alt: Esist in der Tat uralt, und die
Aufzeichnungen und Spuren der Urzeit wurden vollstandig ausgel 6scht.

Fur jeden der Offenbarer Gottes gibt es ebenfalls einen Zyklus, in dem Seine
Religion und Sein Gesetz ihre volle Kraft und Wirkung haben. Wenn Sein Zyklus
durch das Kommen eines neuen Offenbarers beendet ist, beginnt ein neuer Zyklus.
So werden Zyklen er6ffnet, abgeschlossen und erneuert, bis ein universeller
Zyklusin der Welt des Daseins vollendet ist und folgenschwere Ereignisse
eintreten, die jede Aufzeichnung und Spur der Vergangenheit ausl6schen; dann
beginnt ein neuer universeller Zyklusin der Welt, denn das Reich des Daseins
hat keinen Anfang. Wir haben bereits Argumente und Beweise zu diesem Thema
dargelegt, und esist nicht nétig sie zu wiederholen.A125

Kurz gesagt, wir stellen fest, dass ein universeller Zyklusin der Welt des
Daseins eilnen gewaltigen Zeitraum und unzéhlige Zeitalter und Epochen umfasst.
In einem solchen Zyklus treten die Offenbarer Gottes in der sichtbaren Welt in
Erscheinung, bis ein allumfassender und hdchster Offenbarer die Welt zum

Mittel punkt géttlichen Glanzes macht und sie durch Seine Offenbarung zur Stufe
der Reife fuhrt. Die Dauer Seines Zyklusist sehr lang. Andere Offenbarer
werden sich im Laufe dieses Zyklusin Seinem Schatten erheben und entsprechend
den Zeiterfordernissen bestimmte Gesetze in Bezug auf materielle
Angelegenheiten und Vorgange erneuern, aber sie werden in Seinem Schatten
bleiben. Wir befinden uns in dem Zyklus, der mit Adam begann und dessen



allumfassender Offenbarer Bahd u'llah ist.
Kapitel 42
Die Macht und Vollkommenheit der géttlichen Manifestationen

Frage: Wie welit erstrecken sich die Kréfte und die VVollkommenheit der
Manifestationen Gottes, jener Throne der Wahrheit, und welche Grenzen hat ihr
Einfluss?

Antwort: Betrachte die Welt des Daseins, also die stoffliche Schépfung. Das
Sonnensystem ist von Dunkelheit umgeben. Innerhalb seiner Grenzen ist die Sonne
der Mittelpunkt allen Lichts, alle zugehorigen Planeten umkreisen sie und
werden von ihrer Gabenfille erleuchtet. Die Sonneist der Ursprung von Leben
und Licht und die Ursache fir Wachstum und Entwicklung aler Dinge innerhalb
des Sonnensystems. Wiirde die Gabenfiille der Sonne versiegen, kénnte dort

kein Lebewesen mehr existieren: Alles wirde im Dunkel versinken und zugrunde
gehen. Esist daher klar und offensichtlich, dass die Sonne innerhalb des
Sonnensystems das Zentrum allen Lichts und der Ursprung allen Lebensist.

In gleicher Weise sind die heiligen Manifestationen Gottes die Brennpunkte des
Lichtes der Wahrheit, die Quellen der verborgenen Geheimnisse und der Ursprung
der ausstromenden gottlichen Liebe. Sie werfen ihren Strahlenglanz auf das
Reich des Herzens und des V erstandes und gewahren der Welt des Geistes ewige
Gnade. Sie verleihen geistiges Leben und erstrahlen im Glanz innerer Wahrheiten
und Bedeutungen. Die Erleuchtung der Welt der Gedanken geht aus von jenen
Mittel punkten des Lichts, die die Geheimnisse enthillen. Ohne die Gnade der
Offenbarung und Unterweisung durch diese geheiligten Wesen wiirde die Welt der
Menschen und das Reich der Gedanken in tiefste Finsternis stiirzen. Ohne die
wohlbegrindeten und wahren Lehren dieser Erklarer der Geheimnisse wiirde die
menschliche Welt zum Schauplatz tierischer Merkmale und Eigenschaften, alles
Dasein wirde zu einer fluchtigen Einbildung und es gébe kein wahres L eben
mehr. Deshalb heif3t esim Evangelium: »Im Anfang war das Wort, das heif3t,
eswar der Ursprung allen Lebens. A126

Betrachte nun den durchdringenden Einfluss der Sonne auf alle irdischen Wesen
und wel che sichtbaren Wirkungen und Folgen sich aus ihrer Néhe oder Ferne,
ihrem Auf- und Untergang ergeben. Zu einer Zeit ist es Herbst, zu einer anderen
ist es Frihling. Zu einer Zeit ist es Sommer, zu einer anderen ist es Winter.

Wenn die Sonne die Tagundnachtgleiche passiert, erscheint der |ebensspendende
Fruhling in seiner ganzen Pracht, und wenn sie die Sommersonnenwende erreicht,
gelangen die Friichte zur vollen Reife, Getreide und Pflanzen bringen ihre
Ertrage, und alles Irdische erreicht die Fille seines Wachstums und seiner
Entwicklung.

Sobald in vergleichbarer Weise die heilige Manifestation Gottes — die Sonne

der Welt der Schopfung — I hre Pracht auf die Welt der Herzen, des Verstandes
und des Geistes wirft, wird ein geistiger Fruhling eingeldutet und ein neues
Leben enthillt. Die Kraft der unvergleichlichen Frihlingszeit erscheint und

ihre wunderbaren Gaben werden sichtbar. So kannst du beobachten, dass mit dem
Kommen jeder der Manifestationen Gottes erstaunliche Fortschritte im Bereich
des menschlichen Verstandes, der Gedanken und des Geistes erzielt wurden.



Betrachte zum Beispiel den Fortschritt, der in diesem gottlichen Zeitalter in

der Welt des Verstandes und der Gedanken erreicht wurde — und dasist erst

der Anfang der Morgenddmmerung! Bald schon wird sich zeigen, wie diese neuen
Gnadengaben und himmlischen Lehren diese distere Welt mit ihrem Licht
durchfluten und dieses mit Kummer erfillte Reich in das allerhtchste Paradies
verwandeln.

Wirden wir den Einfluss und die Gnadengaben jeder der Manifestationen Gottes
ausfuhrlich erlautern, so wirde dies sehr lange dauern. Sinne tief dartber

nach, um selbst dieser Frage auf den Grund zu gehen und die Wahrheit zu
erfassen.

Kapitel 43
Die zwei Arten von Propheten

Frage: Wie viele Arten von Propheten gibt es?

Antwort: Man kann von zwei Arten von Propheten sprechen. Einige sind
unabhangige Propheten mit Nachfolgern, wahrend andere nicht unabhéngig und
selbst Nachfolger sind.

Jeder der unabhéngigen Propheten ist Urheber einer géttlichen Religion und
Stifter einer neuen Sendung. Mit IThrem Kommen wird die Welt in ein neues Gewand
gekleidet, eswird eine neue Religion gestiftet und ein neues Buch offenbart.
Diese Propheten erlangen ohne einen Vermittler die Gnadenfille der gottlichen
Wirklichkeit. Ihr Strahlen ist ein wesensbedingtes Strahlen, vergleichbar mit

der Sonne, diein sich selbst und durch sich selbst leuchtet und deren

L euchtkraft eine wesensbedingte Bestimmung ist und nicht etwa von einem anderen
Stern erworben wurde: Somit gleichen sie der Sonne, nicht dem Mond. Diese

M orgendammerungen gottlicher Einheit sind der Urquell géttlicher Gnade und
die Spiegel fur das Wesen der Wirklichkeit.

Die andere Art von Propheten sind Nachfolger und Verkiinder, denn sie nehmen
eine abhangige, keine unabhangige Stufe ein. Sie erlangen die gottliche

Gnade von den unabhangigen Propheten und suchen das Licht der Fiihrung bel der
Wirklichkeit des allumfassenden Prophetentums. Sie sind wie der Mond, der nicht
aus sich selbst leuchtet und strahlt, sondern sein Licht von der Sonne

empfangt.

Zu den allumfassenden, unabhéngig erschienenen Propheten gehdren: Abraham,
Mose, Christus, Muhammad, der Bab und Bah& u’llah. Zur anderen Art,

die aus Nachfolgern und Verkiindern besteht, gehéren Salomon, David, Jesgja,
Jeremia, Hesekiel. Die unabhéngigen Propheten sind Stifter; das bedeutet, Sie
errichten eine neue Religion, erschaffen die Seelen neu, erneuern die ethischen
Grundlagen der Gesellschaft und verkiinden eine neue Lebensweise und einen
neuen Verhaltensmal3stab. Durch sie erscheint eine neue Sendung und eine neue
Religion wird gestiftet. Ihr Kommen gleicht dem Frihling, wenn alleirdischen
Dinge ein neues Gewand anlegen und zu neuem L eben gelangen.

Was die zweite Art von Propheten betrifft, die Nachfolger sind, so fordern sie

die Religion Gottes, verbreiten Seinen Glauben und verkiinden Sein Wort. Sie
verfligen Uber keine eigene Macht und Autoritét, sondern leiten die ihrige

von den unabhéngigen Propheten ab.



Frage: Zu welcher Kategorie gehdren Buddha und Konfuzius?

Antwort: Auch Buddha stiftete eine neue Religion und Konfuzius erneuerte die
althergebrachten Verhaltensweisen und Moralvorstellungen, aber die
urspriinglichen Grundsétze wurden vollig verandert und ihre Anhanger halten
sich nicht mehr an das urspriingliche Muster des Glaubens und des
Gottesdienstes. Der Stifter des Buddhismus war ein kostbares Wesen, der in
Seinen Lehren die Einheit Gottes bestétigte; aber spater gerieten Seine
urspringlichen Grundsétze in Vergessenheit und wurden durch primitive
Brauche und Rituale verdréngt, was schliefdlich zur Anbetung von Statuen und
Bildern fuhrte.

Denke zum Beispiel daran, dass Christus die Menschen immer wieder dazu anhielt,
die Zehn Gebote der Thora zu beachten und auf ihrer strikten Einhaltung
bestand. Eines der Zehn Gebote verbietet aber die Anbetung von Bildern und
Statuen.A127 Dennoch gibt es heute in den Kirchen bestimmter christlicher
Konfessionen zahllose Bilder und Statuen. Offensichtlich wahrte die Religion
Gottes nicht ihre urspriinglichen, Grundsétze sondern wurde almahlich bis

zur Unkenntlichkeit verdndert und umgestaltet und so erscheint eine neue
Manifestation und stiftet eine neue Religion. Denn wenn die frilhere Religion
nicht verandert und abgewandelt worden wére, so hétte es keine Notwendigkeit
fr Erneuerung gegeben.

Anfangs war dieser Baum voller Lebenskraft und mit Bliten und Frichten
beladen, aber allmahlich wurde er alt, verbraucht und unfruchtbar, bis er
ganzlich dahinwelkte und verdorrte. Daher wird der Wahre Gértner erneut einen
zarten Ableger vom selben Stamm pflanzen, damit er Tag fur Tag wachse und sich
entwickle, seinen schiitzenden Schatten in diesem himmlischen Garten ausbreite
und seine wertvollen Friichte hervorbringe. Genauso verhdlt es sich mit den
gottlichen Religionen: Im Laufe der Zeit verandern sich ihre urspriinglichen
Grundsétze, ihre zugrundeliegende Wahrheit erlischt vollig, ihr Geist

schwindet, Haresien kommen auf und sie werden zu einem seelenlosen Korper.
Aus diesem Grunde werden sie erneuert.

Damit soll gesagt sein, dass die Anhdnger von Buddha und Konfuzius heutzutage
Bilder und Statuen anbeten und sich der Einheit Gottes nicht mehr bewusst sind,
stattdessen aber wie die aten Griechen an imaginédre Gotter glauben. Aber das
waren nicht ihre urspringlichen Grundsétze; in der Tat waren ihre
urspriinglichen Grundsétze und ihr Verhalten vollig anders.

Bedenke auch, inwieweit die urspriinglichen Grundsétze der christlichen
Religion vergessen wurden und wie viele Haresien entstanden sind. Zum Beispiel
verbot Christus Gewalt und Rache und forderte stattdessen, Bdses und
Verletzendes mit Gite und Liebe zu erwidern. Aber bedenke, wie viele blutige
Kriege christliche Vdlker gegeneinander gefuihrt haben und wie viel
Unterdriickung, Grausamkeit, Raffgier und Blutriinstigkeit damit verbunden war!
Tatsachlich wurden viele dieser Kriege auf Geheil3 der Papste gefiihrt. Es

ist daher vollig klar, dass die Religionen im Laufe der Zeit ganzlich

veréndert und abgewandelt werden, und deshalb werden sie erneuert.

Kapitel 44

Die Vorhaltungen, die Gott den Propheten macht



Frage: In den Heiligen Schriften wurden gewisse Worte des Tadels an die
Propheten Gottes gerichtet. An wen sind sie gerichtet und auf wen beziehen sie
sich letztlich?

Antwort: Jede géttliche AuRerung in Form eines Tadels, mag sie auch

auRerlich an die Propheten Gottes gerichtet sein, wendet sich in Wirklichkeit

an ihre Anhénger. Die Weisheit darin ist nichts als reine Barmherzigkeit, auf

dass die Menschen nicht bestlrzt, entmutigt oder durch solchen Vorwurf und
Tadel belastet werden. Diese Worte sind deswegen nach auf3en hin an die
Propheten gerichtet, aber eigentlich sind sie fir die Anhanger und nicht fir

den Gesandten bestimmit.

Mehr noch: ein méchtiger und souveréner Monarch eines Landes reprasentiert

alle Bewohner dieses Landes; das heil3t, alles, was er aufdern mag, ist das

Wort fir alle, und jeder Bund, den er schlief, ist der Bund fir alle, denn
Wiinsche und Ziele all seiner Untertanen sind in seinen eigenen eingeschl ossen.
Ebenso ist jeder Prophet der Vertreter der Gesamtheit seiner Anhénger. Der

Bund, den Gott mit Ihm schlief3t, und die Worte, die Er an Ihn richtet, gelten

somit fir Sein gesamtes Volk.

Nun wird ein géttlicher Vorwurf und Tadel in der Regel die Herzen der Menschen
bel asten und betriiben und deshalb verlangt die vollkommene Weisheit Gottes
solch eine Form der Ansprache. Aus der Thora selbst geht zum Beispiel hervor,
dass die Isragliten gegen Mose rebellierten und sagten: »Wir kdnnen die
Amalekiter nicht bekdmpfen, denn sie sind méachtig, wild und kiihn.« Gott

tadelte dann Mose und Aaron, obwohl Mose vollkommen gehorsam war und sich nicht
auflennte.A128 Sicherlich muss ein solch ruhmreiches Wesen, der Kanal der Gnade
Gottes und Verfechter Seines Gesetzes, dem gottlichen Gebot gehorsam sein.
Diese heiligen Seelen sind wie die Blétter eines Baumes, die durch eine Brise

und nicht aus eigenem Antrieb in Bewegung versetzt werden, denn sie werden vom
Odem der Liebe Gottes angezogen und haben ihren eigenen Willen aufgegeben. Thr
Wort ist das Wort Gottes, Ihr Gebot ist das Gebot Gottes, Ihr Verbot ist das
Verbot Gottes. Sie sind wie dieser glaserne Lampenschirm, dessen Licht von der
Flamme der Lampe herriihrt. Obwohl das Licht aus dem Glas zu kommen scheint,
geht esin Wirklichkeit von der Flamme aus. Ebenso ergeben sich Bewegung und
Ruhe der Propheten Gottes, die Seine Manifestationen sind, aus der géttlichen
Offenbarung und nicht aus blof3em menschlichen Verlangen. Wére es nicht so,
wie koénnte der Prophet als vertrauenswirdiger Stellvertreter und

auserwahlter Gesandter Gottes handeln? Wie konnte Er Gottes Gebote und
Verbote verkiinden? Alle Méangel, die die Heiligen Schriften den

M anifestationen Gottes zuschreiben, miissen daher in diesem Licht verstanden
werden.

Gelobt sai Gott, dassihr hier hergekommen seid und den Dienern Gottes begegnet
seid! Hast du aul3er dem Duft des Wohlgefallens des Herrn jemals etwas anderes
bei ihnen wahrgenommen? Gewiss nicht! Mit eigenen Augen hast du gesehen, wie
sie sich Tag und Nacht um nichts anderes bemihen, als das Wort Gottes zu
verherrlichen, die Erziehung der Menschen zu unterstiitzen, das Glick der
Menschheit wiederherzustellen, flr geistigen Fortschritt zu sorgen,

universellen Frieden voranzubringen, alen Vdlkern und Nationen Freundlichkeit
und guten Willen zu erweisen, sich fir das Gemeinwohl zu opfern, ihren eigenen



materiellen Vortell aufzugeben und die Tugenden der Menschenwelt zu fordern.
Doch lass uns zu unserem Thema zuriickkommen. Im Alten Testament bel Jesgja
48:12 heilt es »HOre mir zu, Jakob, und du, Israel, den ich berufen habe;

Ich bin's, ich bin der Erste und auch der Letzte.« Esist offensichtlich,

dass die beabsichtigte Bedeutung nicht Jakob ist, der Isragl genannt wurde,
sondern die Israeliten. Auch in Jesgja 43:1 heif¥ es: »Und nun spricht der

Herr, der dich geschaffen hat, Jakob, und dich gemacht hat, Israel: Firchte

dich nicht, denn ich habe dich erlést; ich habe dich bel deinem Namen gerufen;
du bist mein!«

Ferner heil3t esim 4. Buch Mose, 20:23-4: »Und der Herr redete mit Mose und
Aaron am Berge Hor an der Grenze des Landes der Edomiter und sprach: Aaron soll
versammelt werden zu seinen Vétern; denn er soll nicht in das Land kommen, das
ich den Israeliten gegeben habe, weil ihr meinem Munde ungehorsam gewesen seid
bei dem Haderwasser«; und in Vers 20:13: »Das ist das Haderwasser, wo die
Israeliten mit dem Herrn haderten und er sich heilig an ihnen erwies.«

Beachte, dass es das Volk Israel war, das rebelliert hatte, aber der Vorwurf

wurde nach auf3en an Aaron und Mose gerichtet, wie esim 5. Buch Mose, 3:26
heif3t: »Aber der Herr zirnte mir um euretwillen und erhérte mich nicht,

sondern sprach zu mir: Lass es genug sein! Rede mir davon nicht mehr!«

Nun, dieser Vorwurf und Tadel richtete sich in Wirklichkeit an die Kinder

Israels, die wegen ihrer Auflehnung gegen die Gebote Gottes lange Zeit in der
kargen Wste jenseits des Jordans wohnen mussten, bis zur Zeit Josuas. Dieser
Vorwurf und Tadel schien an Mose und Aaron gerichtet zu sein, aber in
Wirklichkeit galt er dem Volk Isradl.

In gleicher Weise wird im Qur’ an zu Muhammad gesagt: »Wir haben dir einen
offenkundigen Erfolg gewahrt, damit Gott dir deine Siinden vergebe, die

friheren und die spéateren.«A129 Obwohl nun diese Worte scheinbar an
Muhammad gerichtet waren, war in Wirklichkeit Sein ganzes Volk damit gemeint;
und dies entspringt, wie wir zuvor festgestellt haben, der vollkommenen

Weisheit Gottes, damit die Herzen nicht beunruhigt, verwirrt oder bestiirzt
werden.

Wie oft haben die Propheten Gottes und Seine allumfassenden Manifestationen in
I hren Gebeten Ihre Siinden und V erfehlungen bekannt! Das geschieht nur, um
andere zu lehren, sie zu inspirieren und zu ermutigen, demitig und gehorsam

vor Gott zu sein und ihre eigenen Siinden und V erfehlungen einzugestehen. Denn
diese heiligen Seelen sind Uber jegliche Siinde geheiligt und frei von jeder
Verfehlung. Zum Beispiel heil3t esim Evangelium, dass ein Mensch zu Christus
kam und ihn »Guter Meister« nannte. Christus antwortete darauf: »Was nennst

du mich gut? Niemand ist gut als Gott allein.«A 130 Nun, das bedeutete nicht

— Gott bewahre —, dass Christus ein Siinder war, Seine Absicht war

vielmehr, den Mann, den Er ansprach, Demut, Milde, Sanftmut und Bescheidenheit
zu lehren. Diese gesegneten Seelen sind Licht, und Licht vertragt sich nicht

mit Dunkelheit. Sie sind ewiges Leben, und Leben ist nicht mit Tod vereinbar.
Sie sind Fuhrung, und Fiihrung kann nicht mit Eigensinn zusammengebracht
werden. Sie sind das wahre Wesen des Gehorsams, und Gehorsam kann nicht mit
Auflehnung Hand in Hand gehen.

Kurz, damit ist gemeint, dass die in den Heiligen Schriften niedergeschriebenen



Vorhaltungen, auch wenn sie sich auf3erlich an die Propheten — die
Manifestationen Gottes — richten, in Wirklichkeit fiir das Volk bestimmt
sind. Wenn du die Bibel liest, wird dies klar und deutlich werden.

Kapitel 45
Die Grofte Unfehlbarkeit

In dem gesegneten Verswird gesagt: »Er, der Aufgangsort der Sache Gottes, hat
keinen Teilhaber an der Groften Unfehlbarkeit. Im Reiche der Schopfung ist

Er die Manifestation des >Er tut, wasimmer Er will<. Gott hat Seinem

Selbst diese Auszeichnung vorbehalten und niemandem einen Antell an dieser
hehren, Uberragenden Stufe zuerkannt.«A131

Wisse, dass es zwei Arten von Unfehlbarkeit gibt: Unfehlbarkeit dem Wesen nach
und Unfehlbarkeit als Attribut. Das Gleiche gilt fir alle anderen Namen und
Attribute: So gibt es zum Beispiel das Wissen um das Wesen einer Sache und das
Wissen um ihre Eigenschaften. Unfehlbarkeit des Wesensist den allumfassenden
Manifestationen Gottes vorbehalten; denn Unfehlbarkeit ist ihr notwendiges
Wesensmerkmal, wobei das Wesensmerkmal einer Sache untrennbar mit der Sache
selbst verbunden ist. Die Strahlen sind ein notwendiges Wesensmerkmal der Sonne
und untrennbar mit ihr verbunden; Wissen ist ein notwendiges Wesensmerkmal
Gottes und untrennbar mit |hm verbunden; Macht ist ein notwendiges
Wesensmerkmal Gottes und ebenso untrennbar mit |hm verbunden. Wére es
maoglich, all diesvon Ihm zu trennen, so wére Er nicht Gott. Wenn die

Strahlen von der Sonne getrennt werden kénnten, ware es nicht die Sonne.
Wirde man sich also vorstellen, die Grofite Unfehlbarkeit wére von der
allumfassenden Manifestation Gottes getrennt, so ware Er keine allumfassende
Manifestation und Ihm wiirde die wesenseigene Vollkommenheit fehlen.
Unfehlbarkeit als Attribut ist jedoch kein notwendiges Wesensmerkmal; sieist
vielmehr ein Strahl der Gabe der Unfehlbarkeit, der von der Sonne der Wahrheit
ausgeht, bestimmte Herzen erleuchtet und einen Anteil daran gewdahrt. Obwohl
diese Seelen dem Wesen nach nicht unfehlbar sind, stehen sie unter der Obhuit,
dem Schutz und der unfehlbaren Fiihrung Gottes — das heil3t, Gott bewahrt sie
vor Irrtum. Und so gab es viele heilige Seelen, die nicht selbst Tagesanbruch

der Groften Unfehlbarkeit waren, aber dennoch unter dem Schatten der

Firsorge und des Schutzes Gottes behiitet und vor Irrtum bewahrt wurden. Sie
waren namlich zwischen Gott und Mensch die Kanéle fir Seine Gunst, und wenn
Gott sie nicht vor Irrtum bewahrt hétte, dann hétten sie alle Glaubigen
ebenfalsin die Irre geleitet und damit die Grundlage der Religion Gottes

vallig untergraben, was Seiner erhabenen Wirklichkeit unangemessen und
unwrdig gewesen wére.

Um zusammenzufassen: Die wesenhafte Unfehlbarkeit ist den allumfassenden
Manifestationen Gottes vorbehalten, wahrend die Unfehlbarkeit als Attribut
geheiligten Seelen verliehen wird. Das Universale Haus der Gerechtigkeit zum
Beispiel, wenn es unter den erforderlichen Bedingungen errichtet wird — das
heif3, wenn es von der gesamten Gemeinde gewahlt wird — dieses Haus der
Gerechtigkeit wird unter dem Schutz und der unfehlbaren Fihrung Gottes stehen.
Sollte dieses Haus der Gerechtigkeit einstimmig oder durch Stimmenmehrheit in



einer Angelegenheit entscheiden, die nicht ausdriicklich im Buche verzeichnet
ist, wird dieser Beschluss und diese Verfigung vor Irrtum bewahrt sein. Nun
sind die Mitglieder des Hauses der Gerechtigkeit als Individuen nicht wesenhaft
unfehlbar, aber die Korperschaft des Hauses der Gerechtigkeit steht unter dem
Schutz und der unfehlbaren Fuhrung Gottes: Dies wird als verliehene
Unfehlbarkeit bezei chnet.

Kurz, Baha u'lldh sagt: »Er, der Aufgangsort der Sache Gottes« ist die
Manifestation des »Er tut, was immer Er will«, diese Stufeist jenem

geheiligten Wesen vorbehalten, und niemand anderes hat an dieser wesenhaften
Vollkommenheit einen Anteil. Da die wesenhafte Unfehlbarkeit der allumfassenden
Manifestationen Gottes erwiesen ist, stimmt somit alles, was von Ihnen ausgeht,
mit der Wahrheit Gberein und entspricht der Wirklichkeit. Sie stehen nicht im
Schatten der vorhergehenden Religion. Was auch immer Sie sagen, ist das, was
Gott sagt, und was auch immer Sie tun, ist eine gerechte Tat, und kein
Glaubiger hat das Recht zu widersprechen; er mussin dieser Hinsicht vielmehr
uneingeschrénkte Ergebenheit zeigen, denn die Manifestation Gottes handelt mit
vollendeter Weisheit, und der Verstand der Menschen mag unféhig sein, die
verborgene Weisheit in bestimmten Dingen zu erfassen. Aus diesem Grund ist
alles, was die allumfassende Manifestation sagt und tut, der Inbegriff der
Weisheit und stimmt mit der Wirklichkeit Gberein.

Nun, falls gewisse Menschen die Geheimnisse, die in einem bestimmten Befehl
oder einer Handlung des Einen Wahren verborgen sind, nicht erfassen kénnen,
sollten sie keinen Einwand erheben, denn der allumfassende Offenbarer Gottes
»tut, was immer Er will«. Wie oft ist es schon geschehen, dass ein kluger,
fahiger und scharfsinniger Mensch einen Weg eingeschlagen hat, und digjenigen,
die die Weisheit dahinter nicht begreifen konnten, Einwande erhoben und in
Frage stellten, warum er so handelte oder sich so aulRerte. Dieser Vorbehalt
entspringt der Unwissenheit, wohingegen die Weisheit dieses Weisen frei und
geheiligt von Irrtum ist.

In gleicher Weise tut ein qualifizierter Arzt »wasimmer er will«, wenn er

den Patienten behandelt, und letzterer hat kein Recht zu widersprechen. Was der
Arzt auch sagen oder tun mag, esist fundiert und zutreffend und alle miissen
ihn ansehen als den Inbegriff des »Er tut, was immer Er will und verordnet,

was immer |hm beliebt.« Der Arzt wird zweifellos Heilmittel verschreiben, die
nicht den gangigen Auffassungen entsprechen, aber ist es zuléssig, dass
digenigen, die keine Kenntnisse der Wissenschaft und Medizin haben, sich
dagegen wenden? Nein, bei Gott! Im Gegenteil, alle missen sich damit zufrieden
geben und dem folgen, was immer der qualifizierte Arzt verordnet. Der
qualifizierte Arzt »tut, was er will«, und die Patienten haben keinen Antell

an dieser Stufe. Zuerst muss die Qualifizierung des Arztes sichergestel It
werden, und sobald dies erfolgt ist, »tut er, was er will«.

Ebenso wird ein General, der die Kriegskunst beherrscht wie kein Zweiter, in
allem, was er sagt oder befiehlt, »tun, wasimmer er will«, und Gleiches gilt

fur den Kapitan, der die Seefahrt beherrscht, und fir den Wahren Erzieher,

dem alle menschliche Vollkommenheit zu eigen ist: Sie tun, wasimmer sie
wollen, in alem, was sie &ul3ern und anordnen.

»Er tut, wasimmer Er will« bedeutet zusammengefasst: Wenn der Offenbarer



Gottes einen Befehl erteilt, ein Gesetz erl&sst oder etwas tut, dessen

Weisheit Seine Anhénger nicht begreifen kbnnen, dirfen sie auch nicht fur

einen Moment daran denken, Seine Worte oder Sein Handeln in Frage zu stellen.
Alle stehen im Schatten der allumfassenden Manifestation, missen sich der
Autoritdt der Religion Gottes unterwerfen und dirfen nicht um Haaresbreite
davon abweichen. Vielmehr missen sieal ihr Tun und Handeln mit der Religion
Gottes in Einklang bringen, und sollten sie davon abweichen, werden sie
zurechtgewiesen und miissen vor Gott Rechenschaft ablegen. Klar ist, dasssie
keinen Antell haben an der Stufe des »Er tut, was Er will«, denn sie ist auf

die allumfassende Manifestation Gottes beschrankt.

So war Christus — mdge meine Seele ein Opfer fir IThn sein! —die

Verkorperung der Worte »Er tut, was immer Er will«, Seine Schiler hatten
jedoch keinen Anteil an dieser Stufe, denn sie standen in Seinem Schatten und
eswar ihnen nicht erlaubt, von Seinem Willen und Befehl abzuweichen.

Teil 4— Uber den Ursprung, die Kréfte und die Seinsweisen des Menschen
Kapitel 46
Die Evolution und die wahre Natur des Menschen

Wir kommen nun zu der Frage nach der Veranderung der Arten und der
evolutiondren Entwicklung der Organe, ob also der Mensch aus dem Tierreich
hervorgegangen ist.A132

Im Denken einiger européischer Philosophen ist diese Vorstellung fest
verankert, und esist sehr schwierig, die Fehleinschétzung begreiflich zu
machen. In Zukunft wird es jedoch klar und deutlich werden, und die
europaischen Philosophen werden es selbst erkennen. Denn es handelt sich
wirklich um einen offenkundigen Irrtum. Wer die Schopfung eingehend
untersucht, wer die Feinheiten alles Erschaffenen erfasst und den Zustand, die
Ordnung und die Vollendung der Welt des Seins erkennt, der wird von der
Wahrheit Gberzeugt sein, dass »es nichts Wundersameres in der Schopfung
gibt, als das, was bereits existiert«A133. Denn alles, was besteht, sei es auf
Erden oder im Himmel, selbst dieses grenzenlose Firmament mit allem, was darin
enthalten ist, wurde aufs Trefflichste erschaffen, gestaltet, zusammengesetzt,
angeordnet und vollendet und weist keinerlel Makel auf. Dasist so zutreffend,
dass selbst wenn alle Geschopfe zu reiner Intelligenz wirden und bis zum
Ende, das kein Ende hat, dartiber nachdéchten — so kénnten sie sich doch
nichts Besseres vorstellen als das, was bereits existiert.

Hétte es der Schopfung in der Vergangenheit jedoch an solcher
Vollsténdigkeit und Ausstattung gefehlt, und hétte sie sich in einem niederen
Zustand befunden, dann wére das Dasein notwendigerwel se unzulénglich,
unvollkommen und damit unvollsténdig gewesen. Dieses Thema erfordert grofite
Aufmerksamkeit und tiefes Nachdenken. Stellen wir uns zum Beispiel vor, die
gesamte bedingte Welt — die Welt des Seins — wirde dem Korper des
Menschen entsprechen. Wéren die Zusammensetzung, die Anordnung, die
Vollstandigkeit, die Schdnheit und die Vollkommenheit, diejetzt im
menschlichen Korper existieren, in irgendeiner Weise anders, wére das
Ergebnis reine Unvollkommenheit.



Wenn wir uns also eine Zeit vorstellen wirden, in der der Mensch zum Tierreich
gehorte, das heil3t, als er nur ein Tier war, so wére das Dasein unvollkommen
gewesen. Das bedeutet, es hétte keinen Menschen gegeben, und dieser
Hauptbestandteil, der fir den Korper der Welt wie der Verstand und das Gehirn
fur den Menschen ist, hétte gefehlt, und die Welt wére somit ganzlich
unvollkommen gewesen. Das genuigt als Beweis dafUr, dass, wenn der Mensch zu
irgendeiner Zeit zum Tierreich gehort hétte, die Vollstandigkeit des Daseins
zerstort gewesen wére, denn der Mensch ist der Hauptbestandteil des
Weltenkorpers und ein Kdrper ohne sein Hauptbestandteil ist zweifellos
unvollkommen. Wir betrachten den Menschen als Hauptbestandteil, well er unter
allen erschaffenen Dingen ale Vollkommenheit des Daseins umfasst.

Was hier mit sMensch« gemeint ist, ist der vollsténdige Mensch, das
vortrefflichste Wesen in der Welt, das alle geistige und materielle
Vollkommenheit in sich vereint und unter allen erschaffenen Dingen wie die
Sonneist. Nun stell dir eine Zeit vor, in der die Sonne nicht als solche

existierte, mit anderen Worten, eine Zeit, als die Sonne nur ein weiterer
Himmelskdrper war. Zu einer solchen Zeit hétte es zwischen den bestehenden
Dingen zweifellos keine Verbindung gegeben. Wie wére so etwas vorstellbar?

Sollte jemand die Welt des Seins sorgféltig untersuchen, wirde ihm alein

dieses Argument gentigen.

Wir wollen noch einen scharfsinnigeren Beweis liefern: Die unzéhligen
erschaffenen Dinge in der Welt des Seins — seien es Menschen, Tiere, Pflanzen
oder Mineralien — miissen alle aus Elementen zusammengesetzt sein. Es besteht
kein Zweifel daran, dass die Vollstandigkeit jedes einzelnen Wesens durch
gottliche Schopfung entsteht und zwar aus den jeweiligen Bestandteilen, ihrer
entsprechenden Kombination, ihrer passenden Abmessung, der Art ihrer
Zusammensetzung und dem Einfluss durch andere erschaffene Dinge. Denn dle
Wesen sind wie eine Kette miteinander verbunden, und gegenseitige Hilfe,
Unterstitzung und Zusammenarbeit gehdren zu ihren ureigenen Eigenschaften und
sind die Ursache fir ihre Entstehung, ihre Entwicklung und ihr Wachstum.
Zahlreiche Beweise und Argumente belegen, dass alles und jedes direkt oder

Uber eine Kausalkette auf alles andere wirkt und es beeinflusst.

Zusammenfassend |&sst sich sagen, dass die Vollsténdigkeit von alem und

jedem — also die Vollstandigkeit, die jetzt im Menschen oder in anderen

Wesen in Bezug auf ihre Organe, Gliedmal3en und Kréfte zu sehen ist — sich

aus ihren Bestandteilen, Mengen und Abmessungen, der Art und Weiseihrer
Zusammensetzung und der Wechselwirkung durch Handeln, Interaktion und
Einflussnahme ergibt. Wenn all dies zusammenkommt, tritt der Mensch ins Dasein.
Dadie Vollstandigkeit des Menschen ganz von den Bestandteilen, ihren
Abmessungen, ihrer Art der Zusammensetzung und der Wechselwirkung mit anderen
Wesen herriihrt —und da der Mensch vor zehn- oder hunderttausend Jahren aus
denselben irdischen Elementen, mit denselben Abmessungen und Mengen, derselben
Art der Zusammensetzung und Kombination und denselben Wechselwirkungen mit
anderen Wesen hervorgebracht wurde —, folgt daraus, dass der Mensch genau so
war, wie er heute existiert. Das ist eine offensichtliche Wahrheit, sie kann

nicht bezweifelt werden. Wenn daher in tausend Millionen Jahren die

Bestandteile des Menschen zusammengefihrt, nach den gleichen Verhatnissen



bemessen, in gleicher Weise kombiniert und der gleichen Wechselwirkung mit
anderen Wesen unterworfen werden, tritt genau derselbe Mensch ins Dasein. Wenn
man zum Beispiel in hunderttausend Jahren Ol, Flamme, Docht, Lampe und ein
Streichholz zusammenbringen wirde — kurz, wenn ales, was jetzt bendtigt

wird, auch dann zusammenkame — wirde genau die gleiche Lampe entstehen.
Diese Angelegenheit ist offensichtlich und diese Argumente sind schliissig. Was
aber die européi schen Philosophen vorgebracht haben, ist blof3e Vermutung und
nicht wirklich schlissig.

K apitel 47
Der Ursprung des Universums und die Entwicklung des Menschen

Wisse, dass es eine der verwirrendsten Fragen des Gottlichen ist, dass die

Welt des Daseins — das heif, dieses unendliche Universum — keinen Anfang
hat.

Wir haben bereits erklart, dass die Namen und Attribute des Gottlichen die
Existenz des Erschaffenen voraussetzen. Obwohl dieses Thema bereits
ausfuhrlich erklért wurde,A134 soll es hier noch einmal kurz angesprochen
werden. Wisse, dass ein First ohne seine Vasallen nicht vorstellbar ist; dass

es einen Herrscher ohne Untergebene nicht geben kann; dass kein Lehrer ohne
Schiler eingesetzt werden kann; dass ein Schopfer ohne Schdpfung unmdglich
ist; dass ein Versorger ohne jemanden, der zu versorgen wére, undenkbar ist

— denn alle gottlichen Namen und Eigenschaften erfordern die Existenz der
Schopfung. Wenn wir uns eine Zeit vorstellen wollten, in der eskeine
Schopfung gab, k&me das dem Negieren der Gottlichkeit Gottes gleich.
Abgesehen davon kann vdlliges Nichtsein nicht zu Dasein werden. Wére das
Universum ein blofRes Nichts, hétte ein Dasein nicht entstehen kénnen. Da

also jenes Wesen der Einheit, das gottliche Sein, ewig und unvergénglich ist,
das heildt, da es weder Anfang noch Ende hat, so folgt daraus, dass die Welt

des Daseins, dieses unendliche Universum, ebenfalls ohne Anfang ist. Nattrlich
konnte ein Teil der Schopfung — etwa einer der Himmel skdrper — neu

entstehen oder vergehen, aber die unzadhligen anderen Himmel skorper blieben
weiterhin bestehen und die Welt des Daseins selbst wiirde nicht beeintréchtigt
oder zerstort werden. Im Gegentell, sie existiert unverandert immer weiter.
Danun jeder Himmelskorper einen Anfang hat, muss er auch zwangslaufig ein
Ende haben, denn alles, was zusammengesetzt ist, ob ganz oder teilweise, muss
notwendigerweise zerfallen. Manches mag schnell und anderes wiederum langsam
zerfallen, aber esist unmdglich, dass etwas Zusammengesetztes letztlich nicht
zerfdlt.

Wir missen daher wissen, was ein jedes der grofen existierenden Dinge zu
Beginn war. Ohne Zweifel gab es anfangs nur einen einzigen Ursprung: Es kann
keine zwei Urspriinge gegeben haben. Weil der Ursprung aller Zahlen eins und
nicht zwei ist, bedarf die Zahl zwel selbst eines Ursprungs. Damit wird

deutlich, dass es urspriinglich nur einen Grundstoff gab, und dass dieser eine
Grundstoff in jedem Element in einer anderen Form auftrat. So entstanden
verschiedene Formen, und dabel nahmen sie jewells eine eigenstandige Form an
und wurden zu einem bestimmten Element. Aber diese Differenzierung erreichte



erst nach sehr langer Zeit ihre Vollendung und ihre Verwirklichung. Diese
Elemente wurden zu unendlich vielen Formen zusammengefiigt, angeordnet und
verbunden; mit anderen Worten, aus der Zusammensetzung und Verbindung dieser
Elemente erschienen unzahlige Wesen.

Diese Zusammensetzung und Anordnung entstand durch die Weisheit Gottes und
Seine urewige Macht aus einer einzigen natrlichen Ordnung. Da diese
Zusammensetzung und V erbindung vollkommen robust aus einer natirlichen Ordnung
entstand, einer vollendeten Weisheit folgt und einem universellen Gesetz

unterliegt, ist offenkundig, dass es eine gottliche Schopfung und keine

zuféllige Zusammensetzung und Anordnung ist. Schdpfung bedeutet, dass aus
jeder natUrlichen Zusammensetzung ein L ebewesen entsteht, aber aus einer
zufalligen Zusammensetzung wird kein Lebewesen entstehen. Wenn beispielsweise
der Mensch, mit all seiner Scharfsinnigkeit und Intelligenz, bestimmte Elemente
zusammenstellen und verbinden sollte, wirde dadurch kein L ebewesen entstehen,
weil es nicht der natiirlichen Ordnung entspréche. Das beantwortet auch die
implizite Frage, die sich stellen konnte, ob wir nicht auch — da diese Wesen

durch Zusammensetzung und Verbindung der Elemente entstehen — genau die
gleichen Elemente zusammenstellen und verbinden kénnten um so ein Lebewesen zu
erschaffen? Diese Vorstellung ist falsch, denn die urspriingliche

Zusammensetzung ist eine gottliche Zusammensetzung, die Verbindung wird
entsprechend der natiirlichen Ordnung von Gott hervorgebracht, und aus diesem
Grund wird aus dieser Zusammensetzung ein L ebewesen geschaffen und ins Dasein
gebracht. Aber eine von Menschen gemachte Zusammensetzung bringt nichts hervor,
weil der Mensch kein Leben erschaffen kann.

Kurz gesagt, wir haben dariiber gesprochen, dass aus der Zusammensetzung von
Elementen, ausihrer Verbindung, ihrer Art und ihren Mengenverhaltnissen und
durch Wechselwirkungen mit anderen Wesen zahllose Formen und Wirklichkeiten und
unzéhlige Wesen ins Dasein getreten sind. Aber natirlich ist diese Erdkugel

inihrer jetzigen Gestalt nicht auf einmal entstanden, vielmehr durchlief das
allgemeine Dasein nach und nach verschiedene Stufen, bis esin seiner heutigen
Vollendung erschien. Das algemeine Dasein kann mit dem konkreten verglichen
werden, denn beides untersteht einer einzigen natiirlichen Ordnung, einem
allgemein gultigen Gesetz und einer gottlichen Anordnung. Wir sehen zum
Beispiel, wie die kleinsten Atome in ihrer allgemeinen Struktur den grofdten
Gebilden im Universum gleichen, und esist offensichtlich, dass sie aus einem
einzigen Labor der Macht gemal3 einer nattirlichen Ordnung und einem
universellen Gesetz hervorgegangen sind und daher miteinander verglichen werden
konnen.

Zum Beispiel wachst und entwickelt sich der menschliche Embryo alméhlich im
Schof’ seiner Mutter und durchlebt verschiedene Formen und Zustande, bis er in
auRerster Schonheit zur Reife gelangt und in vollendeter Form mit gréfitem
Liebreiz erscheint. Genauso war der Same dieser Blume, die du vor dir siehst,

am Anfang klein und unbedeutend, aber er wuchs und entwickelte sich im Schof3
der Erde und nahm verschiedene Formen an, bis er diesen Zustand vollkommener

L ebenskraft und Eleganz erreichte. Esist genauso offensichtlich, dass diese
Erdkugel im Geflige des Universums ins Dasein trat, wuchs, sich entwickelte und
verschiedene Formen und Zustéande annahm, bis sie allmahlich zu ihrer



gegenwartigen Vollstandigkeit gelangte und mit unzadhligen Geschopfen
geschmuickt in solch vollendeter Form erschien.

Somit ist offensichtlich, dass die Ursubstanz, die dem Embryo entspricht,
zunéchst zusammengesetzte, miteinander verbundene Elemente bildete und diese
Zusammensetzung alméhlich Uber unzdhlige Zeitalter und Jahrhunderte wuchs
und sich von einer Gestalt und Form zur néchsten entwickelte, bis sie durch

die vollendete Weisheit Gottes in solcher Vollstandigkeit, Ordnung,
Zusammensetzung und Tauglichkeit erschien.

Lass uns zu unserem Thema zurlickkehren. Seit Beginn seines Daseins im Schol3e
der Erdkugel wuchs und entwickelte sich der Mensch almahlich wie ein Embryo
im Mutterleib und ging von einer Gestalt und Form zur anderen Uber, biser in
dieser Schonheit und Vollkommenheit, dieser Kraft und Beschaffenheit erschien.
Gewiss besal3 er anfangs nicht solch eine Lieblichkeit, Anmut und Feinheit, und
erst allmahlich erlangte er eine solche Gestalt, Beschaffenheit, Schdnheit

und Anmut. Zweifellos erschien der Embryo der Menschheit, genau wie der Embryo
im Mutterleib, nicht unmittelbar in dieser Auspragung und verkorperte noch

nicht die Worte: »Geheiligt sei der Herr, der vortrefflichste aller

Schopfer!«A135 Vielmehr durchlief er nach und nach verschiedene Zustéande und
Auspragungen, bis er diese Gestalt und Schonheit, diese V ollkommenheit,
Feinheit und Zier erlangte. Esist daher klar und deutlich, dass das Wachstum

und die Entwicklung des Menschen auf diesem Planeten bis zu seiner
gegenwartigen Vollstandigkeit, dhnlich wie das Wachstum und die Entwicklung
des Embryos im Mutterleib, Stufe um Stufe und von einer Form zur néchsten
erfolgt ist, denn dies entspricht den Erfordernissen der universellen Ordnung

und des gottlichen Gesetzes.

Das bedeutet, der menschliche Embryo nimmt verschiedene Zustéande an und
durchlauft zahlreiche Stadien, bis er zu der Gestalt gelangt, in der er die
Wirklichkeit der Worte »Geheiligt sei der Herr, der vortrefflichste aller
Schopfer!« verkorpert und die Zeichen der vollen Entwicklung und Reife
aufweist. Ebenso muss seit den ersten Anféngen des Menschen auf diesem
Planeten bis er seine jetzige Gestalt, Form und Beschaffenheit annahm, eine
lange Zeit verstrichen sein, und er muss viele Stufen durchschritten haben,

bevor er seinen gegenwartigen Zustand erreichte. Aber seit dem Beginn seines
Daseinswar der Mensch eine eigene Art. Dasist vergleichbar mit dem Embryo des
Menschen im Mutterleib: Er hat zundchst eine merkwirdige Gestalt. Dann nimmt
sein Korper eine Gestalt und Form nach der anderen an, biser in voller

Schonheit und Vollkommenheit erscheint. Aber selbst wenn er im Mutterleib eine
merkwirdige Gestalt besitzt — vollig anders al's seine gegenwartige Gestalt

und Erscheinung —ist es der Embryo einer eigenen Art und nicht der eines

Tieres: Das Wesen der Art und die angeborene Wirklichkeit erfahren keinerlel
Veranderung.

Sollte nun jemand Spuren verkiimmerter Organe finden, wirde das die
Unabhangigkeit und Urspringlichkeit der Art nicht widerlegen. Es wirde
allenfalls beweisen, dass sich die Gestalt, das Aussehen und die Organe des
Menschen im Laufe der Zeit entwickelt haben. Aber der Mensch war schon immer
eine eigene Art —er war immer Mensch, nicht Tier. Uberlege: Wenn der Embryo
des Menschen im Mutterleib von einer Gestalt zu einer anderen Ubergeht, diein



keiner Weise der friheren ahnelt, ist das ein Beweis fir eine Verdnderung

der Art? Dass er zuerst ein Tier war und seine Organe sich immer weiter
entwickelten, bis er ein Mensch wurde? Nein, bei Gott! Wie haltlos und
unbegriindet ist diese Annahme! Denn die Urspriinglichkeit der menschlichen Art
und die Unabhangigkeit des menschlichen Wesens sind klar und offenkundig.

Kapitel 48
Der Unterschied zwischen Mensch und Tier

Wir hatten schon ein- oder zweimal Uber das Thema Geist gesprochen, aber ohne
es mitzuschreiben.

Wisse, dass es zwei Arten von Menschen auf der Welt gibt, also Menschen, die zu
zwel Gruppen gehoren. Die eine Gruppe leugnet den Menschengeist und sagt, der
Mensch sei eine Art Tier. Warum ist das so? Well wir sehen, dass es Kréfte und
Sinne gibt, Gber die Mensch und Tier gleichermalien verfiigen. Die einfachen,
einzelnen Elemente, die den Raum um uns herum fillen, werden in unzahligen
Variationen zusammengesetzt und eine jede davon ergibt ein anderes Wesen.
Darunter sind fihlende Wesen, die mit bestimmten Kr&ften und Sinnen
ausgestattet sind. Je vollstandiger die Zusammensetzung, desto edler das

Wesen. Die Verbindung der Elemente im Korper des Menschen ist vollstandiger
alsin jedem anderen Wesen und seine Bestandteile sind vollig ausgewogen
zusammengefigt; deshalb ist er edler und vollkommener. Der Mensch, so wird
behauptet, verfiige keineswegs Uber eine besondere Kraft oder einen besonderen
Geist, der anderen Tieren fehle. Auch Tiere besél3en Sinneswahrnehmungen, nur
dass die Kréafte des Menschen in gewisser Hinsicht noch feiner seien —
wenngleich das Tier hinsichtlich der &uf3eren Kréfte wie Horen, Sehen,
Schmecken, Riechen und Fihlen, und selbst bei inneren Kréften wie etwa dem
Gedéachtnis, dem Menschen Uberlegen ist. Das Tier, sagen sie, besitze
Verstandeskraft und Auffassungsvermégen. Sie gestehen lediglich ein, dassdie
Auffassungsgabe des Menschen grofier sai.

So etwas wird von heutigen Philosophen behauptet. Das sind ihre Worte und ihre
Behauptungen und das gibt ihnen ihre Einbildung vor. Und so stellen sie nach
eingehenden Nachforschungen und mit schlagkréaftigen Argumenten gertistet den
Menschen in eine Linie mit dem Tier, indem sie sagen, der Mensch sei einstmals
ein Tier gewesen und diese Spezies habe sich allméhlich veréndert und
entwickelt, bis sie die Stufe des Menschen erreichte.

Aber die geistig gesinnten Philosophen sagen, das sei so nicht. Obwohl Mensch
und Tier die gleichen dul3eren Kréfte und Sinne besitzen, gibt esim Menschen
eine aulRergewdhnliche Kraft, die dem Tier fehlt. Samtliche Wissenschaften,
Kunste und Erfindungen, jedes Handwerk und jede Entdeckung einer Wahrheit
entspringen dieser einzigartigen Kraft. Esist eine Kraft, die alle

erschaffenen Dinge umfasst, ihre Wirklichkeit begreift, ihre verborgenen
Geheimnisse entratselt und sie kontrolliert. Sie begreift sogar Dinge, die

kein &ulReres Dasein haben, also intelligible, nicht fiihlbare und unsichtbare
Wirklichkeiten wie Verstand und Geist, menschliche Eigenschaften und Tugenden,
Liebe und Trauer, die allesamt intelligible Wirklichkeiten sind. Dartiber

hinaus waren einst alle Wissenschaften und Handwerkskiinste, ale grof3en



Unternehmungen und unzahligen Entdeckungen des Menschen versteckte und
verborgene Geheimnisse, und nur dank der allumfassenden menschlichen Kraft
wurden sie entdeckt und aus dem Unsichtbaren ins Sichtbare gebracht. So waren
Telegrafie, Fotografie, Grammofon — all diese grof3en Erfindungen und
Handwerkskiinste — einst verborgene Geheimnisse, die von dieser menschlichen
Wirklichkeit entdeckt und aus dem Unsichtbaren ins Sichtbare gebracht wurden.
Es gab sogar eine Zeit, dawar dieses Stiick Eisen vor dir, und in der Tat

jedes Mineral, ein verborgenes Geheimnis. Die menschliche Wirklichkeit
entdeckte dieses Mineral und schmiedete das Metall in diese Form. Das Gleiche
gilt fur alle anderen zahllosen Entdeckungen und Erfindungen des Menschen.
Diese Tatsachen sind nicht zu widerlegen und esist zwecklos, sie zu leugnen.
Wirden wir behaupten, dass al dies den Kréften der tierischen Natur und den
physischen Sinnen entspringt, dann kénnten wir ganz deutlich erkennen, dass

die Tiereim Hinblick auf diese Kréfte dem Menschen Uberlegen sind. Zum
Beispiel ist das Sehvermbgen von Tieren viel schérfer als das des Menschen,

ihr Gehor viel feiner und Gleiches gilt auch fir ihr Geruchsvermdgen und

ihren Geschmackssinn. Kurz, bei den Kréften, die Mensch und Tier gemeinsam
haben, ist das Tier oft Uberlegen. Nimm das Gedéchtnis: Wenn du eine Taube
von hier ausin ein fernes Land bringst und dort freilésst, wird sie sich an

den Weg erinnern und nach Hause zurtickkehren. Bring einen Hund von hier bis
insInnere Asiens, lassihn frei und er wird nach Hause zurtickkehren, ohne

auch nur vom Weg abzukommen. Und so ist es auch mit den anderen Kréften wie
Horen, Sehen, Riechen, Schmecken und Fihlen. Somit ist klar: Hétte der

Mensch keine Kréfte, die Uber die der Tiere hinausgehen, wirde das Tier bel
bedeutenden Entdeckungen und im Verstandnis der Wirklichkeit den Menschen
zwangslaufig Ubertreffen. Aus dieser Beweisfiihrung folgt, dass der Mensch

mit einer Gabe ausgestattet ist und eine Vollkommenheit aufweist, die esim

Tier nicht gibt.

Ferner kann das Tier zwar das mit den Sinnen Wahrnehmbare erkennen,
intelligible Wahrheiten kann es jedoch nicht erkennen. Was zum Beispiel im
Sichtbereich des Tieres ist, kann es erkennen, aber was dahinter liegt, kann es
nicht durchschauen oder nachvollziehen. So kann das Tier unmdglich begreifen,
dass die Erde eine kugelformige Gestalt hat. Aber der Mensch kann das
Unbekannte aus dem Bekannten ableiten und unbekannte Wirklichkeiten entdecken.
So kann der Mensch zum Beispiel auf die Krimmung der Erde schlief3en, wenn er
die Neigungswinkel am Himmel beobachtet. Der Polarstern tber ‘ Akka steht
zum Beispiel auf 33 Grad; seine Neigung Uber dem Horizont betragt also 33
Grad. Geht man Richtung Nordpol, so erhebt sich der Polarstern fiir jeden Grad
zurtickgel egten Weges um ein weiteres Grad Gber dem Horizont; das heif3t, der
Neigungswinkel des Polarsterns erreicht 34 Grad, dann 40, 50, 60 und 70 Grad.
Wenn man zum Nordpol gelangt, wird der Neigungswinkel des Polarsterns 90 Grad
betragen und der Stern wird im Zenit zu sehen sein, das heil3t er erhebt sich

genau Uber dem Pol.

Der Polarstern ist mit den Sinnen erfassbar, ebenso wie sein Aufstieg, also die
Tatsache, dass der Polarstern umso hoher steigt, je négher man dem Pol kommt.
Und mit Hilfe dieser beiden bekannten Tatsachen wird eine unbekannte Tatsache
entdeckt, namlich der Neigungswinkel am Himmel, was bedeutet, dass der Himmel



Uber dem Horizont auf jedem Breitengrad andersist als auf einem anderen
Breitengrad. Der Mensch begreift diesen Zusammenhang und begriindet damit ein
bisher unbekanntes Phénomen, namlich die Krimmung der Erde. Dem Tier ist es
jedoch nicht moglich, dies zu verstehen. Ebenso wenig kann das Tier begreifen,
dass die Sonne im Zentrum steht und die Erde sie umkreist. Das Tier ist ein
Gefangener seiner Sinne und wird von ihnen begrenzt. Es kann nichts begreifen,
was jenseits der Reichweite oder Kontrolle der Sinne liegt, obwohl es den
Menschen hinsichtlich der aul3eren Kréfte und Sinneswahrnehmungen

Ubertrifft. Esist also klar erwiesen, dass der Mensch mit einer

Entdeckerkraft ausgestattet ist, dieihn vom Tier unterscheidet, und diese

Kraft ist nichts anderes a's der menschliche Geist.

Preis sei Gott! Der Mensch strebt immer nach gréferen Hohen und erhabeneren
Zielen. Stets strebt er nach einer Welt, die besser ist alsdie, in der er

lebt, und zu einer Stufe aufzusteigen, die Uber die seine hinausgeht. Diese

Liebe zur Transzendenz ist eines der Wesensmerkmale des Menschen. Ich bin
erstaunt, dass manche Philosophen in Amerika und Europa sich selbst
bereitwillig in das Tierreich erniedrigen und damit einen Ruckschritt

hinnehmen, wo doch alles Dasein immer aufwarts streben muss. Doch solltest du
einen von ihnen als Tier bezeichnen, wére er schwer verletzt und gekrankt.
Welch ein Unterschied besteht zwischen der Menschenwelt und dem Tierreich!
Welch ein Unterschied besteht zwischen der Erhabenheit des Menschen und der
Niedrigkeit des Tieres, zwischen der Vollkommenheit des Menschen und der
Unwissenheit des Tieres, zwischen der Herrlichkeit des Menschen und der
Herabstufung des Tieres! Ein zehnjahriges arabisches Kind kann zwei oder
dreihundert Kamele in der Wiste bandigen und sie mit seiner blofRen Stimme
fuhren. Ein schwacher Inder kann einen méchtigen Elefanten so zahmen, dass

er sich vdllig gehorsam verhdt. Alles wird bezwungen durch die Hand des
Menschen, der die Natur beherrscht.

Alle anderen Geschopfe sind Gefangene der Natur und kdnnen sich nicht von
ihren Zwéngen befreien — allein der Mensch kann die Natur beherrschen. So
zieht die Natur alle Korper zum Mittelpunkt der Erde, aber mit Hilfe der
Mechanik entfernt sich der Mensch davon und erhebt sich in die Luft. Die Natur
verhindert, dass der Mensch Uiber das Meer gelangt, aber der Mensch baut
Schiffe und Uberquert den groften Ozean, und dergleichen mehr — das Thema

ist endlos. Zum Beispiel durchquert der Mensch Berge und Ebenen in Fahrzeugen
und erféhrt an einem beliebigen Ort von den Geschehnissen in Ost und West. So
trotzt der Mensch der Natur. Das ganze weite Meer kann nicht ein Jotavom
Gesetz der Natur abweichen; die Sonne in all ihrer Grof3e kann nicht einmal um
die Spitze einer Nadel vom Gesetz der Natur abweichen, noch kann sie jemals den
Zustand, die Beschaffenheit, die Eigenschaften, die Bewegungen und die Natur
des Menschen begreifen. Welche Macht ist es nun, die der kimmerlichen Gestalt
des Menschen innewohnt und all dies umfasst? Welch bezwingende Macht ist es,
die ales unterwirft?

Noch ein weiterer Punkt bleibt. Moderne Philosophen sagen: »Wir sehen
nirgendwo einen Geist im Menschen, und obwohl wir das Innerste des menschlichen
Korpers bisins kleinste Detail untersucht haben, finden wir nirgendwo eine
geistige Kraft. Wie kénnen wir uns dann eine Macht vorstellen, die nicht mit



den Sinnen wahrnehmbar ist?« Die geistig gesinnten Philosophen erwidern: »Der
Geist des Tieresist auch nicht mit den Sinnen wahrnehmbar und durch unsere
korperlichen Kréafte nicht erfassbar: Wie lasst sich auf seine Existenz
schlief3en? Zweifellos wirst du von seinen Auswirkungen auf die Existenz einer
Kraft im Tier schlief3en, die esin der Pflanze nicht gibt, und dasist die

Kraft der Sinne, des Sehens, des Horens und der anderen Kréfte. Daraus folgt,
dasseseinen Geist im Tier gibt. In gleicher Weise solltest du aus den
erwahnten Zeichen und Argumenten auf die Existenz eines Menschengeistes
schlieffen. Daesalso im Tier Zeichen gibt, die man nicht in der Pflanze

findet, kannst du sagen, dass diese Sinneskraft eines der Kennzeichen des
Tiergeistesist. Ebenso siehst du im Menschen Zeichen, Kréfte und eine
Vollkommenheit, die das Tier nicht besitzt: Du kannst daraus schlief3en, dass
er eine Kraft innehat, die dem Tier fehlt.«

Wenn wir alles bestreiten wiirden, was den Sinnen nicht zuganglich ist, dann
waren wir gezwungen, zweifellos existierende Tatsachen zu leugnen. Zum
Beispiel ist der Ather nicht mit den Sinnen wahrnehmbar, obwohl seine
Wirklichkeit nachgewiesen werden kann. Die Anziehungskraft der Erde ist nicht
mit den Sinnen wahrnehmbar, obwohl ihre Existenz ebenfalls unbestreitbar ist.
Wie konnen wir feststellen, dass es sie gibt? Anhand ihrer Wirkung. Dieses
Licht besteht beispiel sweise aus den Schwingungen des Athers, und von diesen
Schwingungen schlief3en wir auf seine Existenz.

Kapitel 49
Die Evolution und die Existenz des Menschen

Frage: Was sagen Sie zu der von manchen européi schen Philosophen vertretenen
Theorie von der Entwicklung der L ebewesen?

Antwort: Wir sind auf diese Frage bereits vor kurzem eingegangen, aber wir
werden noch einmal darliber sprechen. Kurz gesagt, diese Frage bezieht sich auf
die Urspriinglichkeit oder Nicht-Urspringlichkeit der Arten, das heif3t, ob

das Wesen der menschlichen Art vom Ursprung her festgelegt war oder ob es sich
aus dem Tierreich entwickelt hat.

Manche europadische Philosophen gehen davon aus, dass die Arten sich nicht nur
entwickeln, sondern sich sogar andern und in andere Arten umwandeln knnen.
Zu den Beweisen, die sie fur diese Behauptung vorbringen, gehort, dass durch
sorgféltige geologische Forschungen und Untersuchungen klar und offenkundig
geworden ist, dass die Existenz der Pflanzen derjenigen der Tiere vorausging,
und dass die Existenz der Tiere der des Menschen vorausging. Aul3erdem gehen
sie davon aus, dass es sowohl im Pflanzenreich als auch im Tierreich eine
Veranderung gegeben hat; denn in bestimmten Schichten der Erde sind Pflanzen
entdeckt worden, die in der Vergangenheit existierten, aber inzwischen
verschwunden sind, was bedeutet, dass sie sich weiterentwickelt haben,
widerstandsfahiger geworden sind und sich in Form und Aussehen veréndert
haben und somit auch eine Anderung der Art erfolgt sei. Ebenso gibt esin den
Erdschichten bestimmte Tierarten, die sich veréndert haben. Eine davon ist die
Schlange, die verkiimmerte Gliedmal3en hat, d. h. Zeichen deuten darauf hin,
dass sie einst Ful3e hatte, die im Laufe der Zeit verschwunden sind und von



denen nur ein Rest Ubrig geblieben ist. In der Wirbelsiule des Menschen
befindet sich gleichfalls ein Uberbleibsel, das darauf hinweist, dass er wie
andere Tiere einst einen Schwanz hatte, von dem, so behaupten sie, Spuren noch
vorhanden sind. Irgendwann war dieses Korperteil nitzlich, aber als der

Mensch sich entwickelte, verlor es seinen Nutzen und verschwand allmahlich.
Genauso brauchte die Schlange keine Ful3e mehr, als sie begann unterirdisch zu
leben und zu einem kriechenden Tier zu werden, und so verschwanden die Fil3e
und es blieb nur ein Relikt Ubrig. Ihr Hauptbewels ist, dass diese

verkiimmerten Gliedmal3en Zeugnis von der Existenz friiherer Gliedmal3en
ablegen, die wegen fehlendem Nutzen allmahlich verschwunden sind, und deren
Fortbestand keinen Vorteil mehr bietet. So blieben die notwendigen Gliedmalien
erhalten, wahrend die Uberfllssigen durch die Verénderung der Art

allméahlich verschwunden sind, jedoch ein Relikt zuriickgel assen haben.

Die erste Antwort auf diese Beweisfuhrung lautet, dass die Tiere, die vor dem
Menschen lebten, kein Beweis dafiir sind, dass es im Wesen der menschlichen Art
eine Veradnderung oder einen Wandel gegeben hat, oder dass der Mensch dem
Tierreich entstammte. Denn solange man anerkennt, dass diese unterschiedlichen
Lebewesen im Lauf der Zeit erschienen sind, ist es moglich, dass der Mensch
einfach nach dem Tier ins Dasein trat. So stellen wir im Pflanzenreich fest,

dass die Friichte verschiedener Baume nicht alle zugleich erscheinen, im
Gegenteil, einige erscheinen friher in der Jahreszeit und andere spéter.

Diese Reihenfolge ist kein Beweis dafirr, dass die spétere Frucht eines Baumes
aus der friheren Frucht eines anderen gewonnen wurde.

Zweitens konnte diesen kleinen Spuren und verkiimmerten Gliedmal3en eine
besondere Weisheit zugrunde liegen, die der menschliche Geist bisher nicht zu
erfassen vermochte. Wie viele Dinge gibt es auf dieser Welt, deren zugrunde
liegende Weisheit bis heute nicht verstanden wurde! So heifdt esin der
Physiologie — der Lehre von der Funktion der Korperorgane —, dass die
zugrunde liegende Weisheit und Ursache fir die Unterschiede in der Farbung
von Tieren und menschlichem Haar, der Réte der Lippen oder der Farbenvielfalt
der V6gel noch unbekannt ist und verborgen bleibt. Aber es wurde entdeckt,
dass die Schwérze der Pupille des Auges darauf zurtickzufiihren ist, dass sie

die Sonnenstrahlen absorbiert, denn wenn sie eine andere Farbe hétte — sagen
wir, gleichmaldig weil3 — kdnnte sie diese Strahlen nicht absorbieren.

Insofern die Weisheit der oben erwédhnten Dinge unbekannt ist, kann man sich
auch gut vorstellen, dass Ursache und Weisheit der verkiimmerten Gliedmal3en,
ob beim Tier oder beim Menschen, ebenfalls unbekannt sind. Solch eine Weisheit
dahinter gibt es natirlich, auch wenn sie vielleicht noch nicht bekannt ist.
Drittens, selbst wenn wir annehmen wirden, dass bestimmte Tiere oder sogar der
Mensch einmal Gliedmal3en besal3en, die jetzt verschwunden sind, wére dies
kein ausreichender Beweis fur die Verénderung der Art. Denn der Mensch nimmt
von der Befruchtung des Embryos bis zur Erlangung der Reife unterschiedliche
Gestalten und Erscheinungsformen an. Sein Aussehen, seine Gestalt, seine
Merkmale und seine Farbe veradndern sich, das heildt, er schreitet von Gestalt

zu Gestalt und von Erscheinungsform zu Erscheinungsform. Und doch gehort er
von der Entstehung des Embryos an zur menschlichen Art, ist also der Embryo
eines Menschen und nicht der eines Tieres. Aber diese Tatsache ist zundchst



nicht offensichtlich; erst spéter wird sie deutlich sichtbar.

Nehmen wir einmal an, dass der Mensch einst dem Tier dhnelte und dass er sich
seitdem entwickelt und gewandelt hat. Dieser Aussage zuzustimmen beweist nicht
die Veranderung der Art, sondern kénnte mit der Veranderung und dem Wandel
verglichen werden, die — wie bereits erwéhnt — der menschliche Embryo
durchlauft, bevor er seine volle Entwicklung und Reife erreicht hat. Um es

noch deutlicher auszudrticken: Nehmen wir an, der Mensch wére einmal auf alen
Vieren gelaufen oder hétte einen Schwanz gehabt: Diese Veranderung und dieser
Wandel ist vergleichbar mit der des Fétusim Mutterleib. Auch wenn sich der
Fotus in jeder erdenklichen Weise entwickelt und entfaltet, bevor er seine

volle Entwicklungsstufe erreicht, gehort er doch von Anfang an zu einer

eigenen Art. Dasselbe gilt auch im Pflanzenreich, wo wir sehen, dass sich der
urspringliche und unverwechselbare Charakter einer Art nicht veréndert,

wéhrend sich Gestalt, Farbe und Masse verandern, wandeln und entwickeln.
Zusammenfassend lasst sich sagen: So wie der Mensch im Mutterleib
fortschreitet, sich entwickelt und von einer Gestalt und Erscheinung in eine
andere umgestaltet wird, wobei er von Anfang an ein menschlicher Embryo war, so
war auch der Mensch — das heift, die menschliche Art — seit dem Beginn der
Entstehung im Geflige der Welt ein eigenes Wesen und hat allmahlich eine
Gestalt nach der anderen angenommen. Daraus folgt, dass diese Veranderung der
auRReren Erscheinung, dieser Entwicklung der Organe, dieses Wachstum und diese
Entwicklung die Ursprunglichkeit der Art nicht ausschlief3en. Doch auch wenn
man die Existenz von Entwicklung und Fortschritt as gegeben annimmt, so hat
der Mensch doch vom Augenblick seines Erscheinens an eine vollkommene
Zusammensetzung besessen und hat die Fahigkeit und das Potential inne gehabt,
sowohl materielle als auch geistige Vollkommenheit zu erlangen und die
Verkorperung des Verses zu werden: »Lasset uns Menschen machen, ein Bild, das
uns gleich sei.«A136 Kurz: er ist gefélliger, verfeinerter und anmutiger

geworden, und durch die Kultur ist er aus seinem wilden Zustand
herausgewachsen, so wie die wilden Friichte durch die Kultivierung des
Gartnersimmer feiner und stil3er, immer koéstlicher und frischer werden.

Die Gartner fur die Menschenwelt sind die Propheten Gottes.

Kapitel 50
Geistige Beweise fur die Ursprunglichkeit des Menschen

Die bisher angefihrten Argumente fir die Urspriinglichkeit der menschlichen
Art waren rationaler Natur. Nun kommen wir zu geistigen Argumenten, die
tatsachlich die grundlegenden sind. Wir haben mit rationalen Argumenten die
Existenz Gottes belegt, und mit rationalen Argumenten ebenfalls dargelegt, dass
der Mensch seit Anbeginn Mensch war und der Wesenskern seiner Art seit
Ewigkeiten besteht. Nun werden wir geistige Beweise dafr vorlegen, dass das
menschliche Dasein — also die menschliche Art — notwendig ist und dass die
Vollkommenheit des Gottlichen ohne den Menschen nicht erstrahlen wiirde. Das
sind jedoch geistige und keine rationalen Argumente.

Wir haben immer wieder durch Argumente und Beweise belegt, dass der Mensch das
edelste aller Wesen und der Inbegriff aller Vollkommenheit ist. Alleswas



existiert ist in der Tat der Enthiillungsort der Offenbarung gottlichen
Strahlenglanzes, das heil3t, die Zeichen der Gattlichkeit Gottes sind in der
Wirklichkeit aller Dinge offenbar. So wie die Erde der Ort ist, an dem die
Sonnenstrahlen reflektiert werden — was bedeutet, dass das Licht, die Warme

und der Einfluss der Sonnein alen Atomen der Erde klar und deutlich sichtbar
sind — so kiindet auch jedes einzelne Atom des Universums in diesem

unendlichen Raum von einer der vollkommenen Eigenschaften Gottes. Nichtsist
davon ausgenommen: Ein jedesist entweder ein Zeichen der Barmherzigkeit Gottes
oder ein Zeichen Seiner Macht, Seiner Grol3e, Seiner Gerechtigkeit, Seiner
bleibenden Fursorge, Seiner Grol3mut, Seines Sehens, Seines Horens, Seines
Wissens, Seiner Gite und so weiter.

Damit soll zum Ausdruck kommen, dass alles was existiert notwendigerwei se der
Enthillungsort der Offenbarung goéttlichen Strahlenglanzesist, das heif,

die Vollkommenheit Gottes verkorpert und offenbart sich darin. Esist sowie

die Sonne, die auf die Wiste, auf das Meer, die Baume, die Friichte, die

Bliten — auf alle irdischen Dinge scheint. Nun, die Welt des Daseins, ja,

ein jedes erschaffenes Ding, verkiindet nur einen der Namen Gottes, die
Wirklichkeit des Menschen ist hingegen eine allumfassende und universelle
Wirklichkeit — der Offenbarungsort der Fiille der géttlichen Vollkommenheit.

Das heif, fur jeden einzelnen Namen, jedes Attribut und jede vollkommene
Eigenschaft, die wir Gott zuschreiben, existiert ein Zeichen im Menschen. Wére
das nicht der Fall, dann wére er nicht dazu in der Lage, sich diese
Vollkommenheit vorzustellen oder sie zu begreifen. Zum Beispiel sagen wir, dass
Gott alles sieht. Das Auge ist das Zeichen Seines Sehvermdgens. Wenn diese
Fahigkeit dem Menschen fehlte, wie konnten wir uns dann das Sehvermdgen
Gottes vorstellen? Denn jemand, der von Geburt an blind ist, kann sich nicht
vorstellen, was es bedeutet, zu sehen, ebenso wenig, wie jemand, der von Geburt
an taub ist, sich vorstellen kann, was es heil3t zu héren, oder der Leblose,

was es bedeutet lebendig zu sein.

So offenbart sich die Gottlichkeit Gottes — der Inbegriff aller

Vollkommenheit —in der Wirklichkeit des Menschen, das heil3t, das géttliche
Wesen ist die Gesamtheit aller vollkommenen Eigenschaften, und von dieser Stufe
aus wirft sie einen Strahl ihres Glanzes auf die menschliche Wirklichkeit. Mit
anderen Worten, die Sonne der Wahrheit wird in diesem Spiegel reflektiert. So

ist der Mensch ein vollkommener, der Sonne der Wahrheit zugewandter Spiegel,
und er reflektiert sie. Der Strahlenglanz aler gottlichen Vollkommenheit
offenbart sich in der Wirklichkeit des Menschen, und deshalb ist er der

Statthalter und Apostel Gottes. Wenn es den Menschen nicht gabe, wiirde das
Universum keine Frucht bringen, denn der Zweck des Daseinsist die Offenbarung
gottlicher Vollkommenheit. Wir kénnen also nicht sagen, dass es eine Zeit

gab, in der es den Menschen nicht gab. Wir kdnnen allenfalls sagen, dass es

eine Zeit gab, in der diese Erde nicht existierte, und dass am Anfang der

Mensch nicht auf ihr lebte.

Aber vom Anfang, der keinen Anfang hat, bis zum Ende, das kein Ende hat, gab es
immer eine vollkommene Manifestation. Dieser Mensch, von dem wir hier sprechen,
ist nicht irgendein Mensch; hier ist vielmehr der VVollkommene Mensch gemeint.
Denn der edelste Teil des Baumes und der grundlegende Zweck seines Daseins ist



die Frucht. Ein Baum ohne Friichte ist ohne Nutzen. Daher kann man sich nicht
vorstellen, dass die Welt des Daseins, seien esihre Hohen oder Niederungen,
einst von Kihen und Eseln, Katzen und Mé&usen bevolkert waren und ihr doch
die Gegenwart des Menschen vorenthalten blieb. Was fir eine falsche und
nichtige Vorstellung!

Das Wort Gottesist klar wie die Sonne. Diesist ein geistiges Argument, das
aber nicht direkt zu Anfang den materialistisch gesinnten Philosophen vorgel egt
werden kann. Vielmehr miissen zunéchst rationale Argumente und erst dann
geistige Argumente vorgelegt werden.

Kapitel 51
Das Erscheinen von Geist und Verstand im Menschen

Frage: Sind Geist und Seele von Anfang an in der menschlichen Spezies
erschienen? Oder manifestierten sie sich in der allmahlichen Entwicklung der
Menschheit oder erst nach ihrer Vervollkommnung? Und im letzteren Fall: Geschah
dies Uiber einen kurzen oder einen langen Zeitraum?

Antwort: Der Beginn der Herausbildung des Menschen auf der Erdkugel ist
vergleichbar mit der Entstehung des menschlichen Embryos im Multterleib. Der
Mensch wéchst und entwickelt sich al's Embryo allméahlich bis zu seiner Geburt,
danach wéchst und entwickelt er sich weiter, bis er zur Reife gelangt. Obwohl

im Menschen die Zeichen von Verstand und Geist bereitsin der Kindheit
vorhanden sind, erscheinen sie da noch nicht in ihrer Vollkommenheit und
bleiben begrenzt. Sobald der Mensch zur Reife gelangt, treten Verstand und

Geist in hochster Vollkommenheit hervor.

Ebenso glich der Mensch zu Beginn seiner Entstehung im Geflige der Welt einem
Embryo. Dann schritt er von Stufe zu Stufe voran, wuchs und entwickelte sich,
bis er das Stadium der Reife erreichte, in dem sich Verstand und Geist in
hochster Vollkommenheit zeigten. Zwar existierten Verstand und Geist von
Anbeginn seiner Entstehung, aber sie waren verborgen und zeigten sich erst
spater. Auch in der Welt des Multterleibes existieren Verstand und Geist im
Embryo, sind aber verborgen und zeigen sich erst spéter. Esist wie bei einem
Samenkorn: Der Baum existiert darin, ist aber noch verborgen und unsichtbar;
sobald der Samen wéchst und sich entwickelt, zeigt sich der Baum in seiner
ganzen Pracht. Wachstum und Entwicklung aller Wesen erfolgt in gleicher Weise,
Schritt fur Schritt. Das ist das universelle, von Gott bestimmte Gesetz und

die natdrliche Ordnung. Das Samenkorn wird nicht pl6tzlich zum Baum; der
Embryo wird nicht unmittelbar zum Menschen; die mineralische Substanz wird
nicht sofort zum Stein: Nein, alles wéchst und entwickelt sich alméhlich,

bis das jeweilige Mal3 der Vollkommenheit erreicht ist.

Alle Wesen, sei esinihrer Gesamtheit oder in ihrer besonderer Auspragung,
wurden von Anfang an in vollendeter und vollkommener Weise erschaffen. Man kann
alenfalls sagen, dassihre Vollkommenheit erst allmahlich sichtbar wird. Es

gibt nur ein Gesetz Gottes, eine Entwicklung des Daseins, eine géttliche
Ordnung. Alle Wesen — seien sie grol3 oder klein — unterliegen einem

einzigen Gesetz und einer einzigen Ordnung. Jedes Samenkorn trégt von Anfang
an die ganze Vollkommenheit der Pflanze in sich. So existierte beispielsweise



in dem Samenkorn von Anfang an die ganze pflanzliche Vollkommenheit, sie war
aber unsichtbar und erschien erst nach und nach. Zuerst geht also der Keimling
aus dem Samen hervor, dann folgen die Zweige, Bléatter und Bliten und
schliefdlich die Frucht. Aber von Beginn seines Werdens an existierte das alles
schon, wenn auch unsichtbar, als Méglichkeit im Samenkorn. Ebenso besitzt der
Embryo von Anfang an jede Vollkommenheit — den Geist, den Verstand, das Seh-
und Riechvermdgen und den Geschmack — mit einem Wort, alle Kréfte — aber

sie sind unsichtbar und treten erst nach und nach in Erscheinung.

Auch die Erdkugel wurde von Anfang an mit all ihren Elementen, Substanzen,
Mineralien und Bestandteilen erschaffen, aber erst nach und nach erschienen
zuerst die Mineralien, dann die Pflanzen, dann die Tiere und schliefdlich der
Mensch. Diese Gattungen und Arten waren jedoch von Anfang an im Erdball
verborgen und erschienen erst nach und nach. Denn das héchste Gesetz Gottes
und die universelle natirliche Ordnung umfassen alle Dinge und unterwerfen sie
ihren Regeln. Wenn du diese universelle Ordnung betrachtest, siehst du, dass
kein einziges Wesen, unmittelbar nachdem esins Dasein tritt, das volle Mal3

der Vollkommenheit erreicht, vielmehr wéchst es und entwickelt sich nach und
nach, bis es diese Stufe erreicht.

Kapitel 52
Das Erscheinen des Geistes im Korper

Frage: Welche Weisheit steht hinter dem Erscheinen des Geistes im Koérper?
Antwort: Dem Erscheinen des Geistes im Korper liegt folgende Weisheit
zugrunde: Der menschliche Geist ist ein von Gott anvertrautes Gut und muss ale
Stufen durchschreiten, denn indem er die Stufen des Daseins durchschreitet,
erlangt er Vollkommenheit. Wenn zum Beispiel jemand gut geplant und
systematisch durch viele verschiedene Lander und Regionen reist, wird dies
sicherlich ein Mittel zur Vervollkommnung sein, denn er wird mit eigenen Augen
verschiedene Orte, Landschaften und Regionen sehen; sich Uber die
Angelegenheiten und L ebensumstande anderer V 6lker informieren; sich mit der
Geographie anderer Lander vertraut machen; sich mit ihren Kiinsten und Wundern
auseinandersetzen; Naheres tber die Sitten und Gebréuche, sowie den

Charakter ihrer Burger erfahren; die Kultur und die Errungenschaften der Zeit
kennenlernen; und die Regierungsfihrung, die Fahigkeit und Empfanglichkeit
jedes Landes erkunden. In gleicher Weise wird der menschliche Geist, wenn er
die Stufen des Daseins durchquert und jede Stufe und jede Ebene — auch die

des KOrpers — erreicht, ganz gewiss zur Vervollkommnung gelangen.

Daruber hinaus mussen die Zeichen der Vollkommenheit des Geistesin dieser
WEelt erscheinen, damit das Reich der Schépfung Friichte in Hllle und Fille
trage und der Korper der bedingten Welt belebt werde und die géttlichen
Gnadengaben offenbare. So muss zum Beispiel die Sonne auf die Erde scheinen und
ihre Warme muss alle irdischen Wesen versorgen; wenn die Strahlen und die
Warme der Sonne die Erde nicht erreichen wirden, bliebe sie 6de und trostlos
und es gébe keine Entwicklung mehr. Ebenso wirde diese Welt ohne das
Erscheinen der Vollkommenheit des Geistes finster und ganz und gar animalisch
werden. Durch das Erscheinen des Geistes im Korper wird diese Welt erleuchtet.



So wie der Geist des Menschen die Ursache fir das L eben seines Korpersist,

so ist die ganze Welt wie ein Korper und der Mensch ist wie ihr Geist. Wenn

der Mensch nicht existierte, wenn sich die Vollkommenheit des Geistes nicht
verkorperte und das Licht des Verstandes nicht in dieser Welt erstrahlte,

waére sie wie ein Korper ohne Geist.

Ebenso ist diese Welt wie ein Baum und der Mensch wie die Frucht; ohne Frucht
wére der Baum nutzlos.

Daruber hinaus wirken die Elemente, Bestandteile und Verbindungen, diesichim
Menschen befinden, wie ein Magnet fir den Geist: Der Geist muss darin
erscheinen. Genauso ist ein polierter Spiegel dazu bestimmt, das Licht der

Sonne aufzunehmen, angestrahlt zu werden und wundervolle Bilder wiederzugeben.
Das heif3t, wenn diese physischen Elemente entsprechend der natiirlichen

Ordnung und mit &uferster Vollkommenheit zusammenkommen und sich verbinden,
so werden sie zu einem Magneten fir den Geist, und der Geist wird darin mit

all seiner Vollkommenheit erscheinen.

Aus dieser Perspektive fragt man nicht: »Warum miissen die Sonnenstrahlen auf
den Spiegel fallen<; denn durch die Beziehungen, ob geistig oder materiell,

die ale Dinge verbinden, muss zwangslaufig ein Spiegel, wenn er poliert und

der Sonne zugewandt ist, deren Strahlen reflektieren. Ebenso wird der
menschliche Geist, wenn die Elemente nach der erhabensten Ordnung, Einteilung,
Art und Weise zusammengesetzt und verbunden werden, erscheinen und sich darin
zeigen. So hat es der Allméchtige, der Allweise verflgt.

Kapitel 53
Die Verbindung zwischen Gott und Seiner Schopfung

Frage: Welcher Art ist die Verbindung zwischen Gott und Seiner Schdpfung,
zwischen dem Absoluten und unerreichbaren Einen und allen anderen Wesen?
Antwort: Die Verbindung zwischen Gott und Seiner Schopfung ist die zwischen
dem Erzeuger und dem Erzeugten, der Sonne und den dunklen Himmel skdrpern, dem
Handwerker und seiner Handarbeit. Die Sonne ist nicht nur in ihrem Wesen
geheiligt Uber alle Himmelskorper, die durch sie erleuchtet werden, auch ihr
Licht ist in seinem Wesen geheiligt und unabhéngig von der Erde. Obwonhl die
Erde von der Sonne versorgt wird und ihr Licht empfangt, sind die Sonne und
ihre Strahlen tber sie geheiligt. Die Erde und alles irdische Leben hingegen
konnten ohne die Sonne nicht existieren.

Gottes Schopfung ist ein Prozess, der durch Emanation entsteht. Das heil3,

die Schopfung emaniert von Gott; Gott erscheint nicht inihr. Die Verbindung
beruht auf Emanation und nicht auf Manifestation. Das Licht der Sonne emaniert
aus der Sonne; es manifestiert sie nicht. Das Erscheinen durch EmanationA137
ist wie das Erscheinen der Sonnenstrahlen: Das geheiligte Wesen der Sonne der
Wahrheit ist unteilbar und steigt nicht auf die Stufe der Schdpfung herab.
Ebenso wenig teilt sich die Sonne auf oder steigt auf die Erde herab, sondern
ihre Strahlen — die Ausgief3ungen ihrer Gnade — emanieren ausihr und
erleuchten die dunklen Himmel skorper.

Aber das Erscheinen durch Manifestation ist wie die Manifestation der Zweige,
Blétter, Bliten und Friichte aus dem Samen; denn der Same selbst wird zu den



Zweigen und Frichten, und seine Wirklichkeit geht in sie ein. Dieses
Erscheinen durch Manifestation wére fir den AllhGchsten reine
Unvollkommenheit und ganzlich unméglich, denn es wiirde voraussetzen, dass
die unbedingte Praexistenz Attribute des Erschaffenen annehmen musste, dass
absolute Unabhéngigkeit sich in extreme Bedurftigkeit verwandelte und der
Inbegriff des Seins zu blof3em Nichtsein wirde; und dasist schlichtweg
unmoglich.

Folglichist alles aus Gott emaniert: das heil3t esist Gott, durch den ale
Dingein die Wirklichkeit treten, und durch Ihn ist die bedingte Welt
entstanden. Das erste, was aus Gott emaniert, ist jene universelle

Wirklichkeit, die die alten Philosophen >Erster Intellekt< nannten und von

dem das Volk Bahés als dem >Ersten Willenc spricht. Diese Emanation ist in
Bezug auf ihr Wirken in der Welt Gottes weder zeitlich noch réaumlich begrenzt
und hat weder Anfang noch Ende, denn bel Gott sind Anfang und Ende ein und
dasselbe. Die Préexistenz Gottes bezieht sich sowohl auf das Wesen als auch
auf die Zeit, wéhrend die Entstehung der bedingten Welt nur das Wesen
betrifft, nicht aber die Zeit, wie wir bereits friiher einmal beim Essen
erlauterten.A138

Obwohl der Erste Intellekt ohne Anfang ist, bedeutet das nicht, dass er an
Gottes Praexistenz teilhat, denn im Vergleich zur Existenz Gottesist die
Existenz dieser universellen Realitét ein blof3es Nichts — man kann nicht
einmal sagen, dass sie existiert, geschweige denn, dass sie an Gottes
Préexistenz teilhat. Diese Frage wurde bereits bel einer friiheren Gelegenheit
erlautert.

Fur alles Erschaffene gilt, dass Zusammensetzung L eben bedeutet und Zersetzung
Tod. Aber die Materie und die universellen Elemente kénnen nicht vollstandig
zerstort und vernichtet werden. Nein, lhre Vernichtung ist lediglich eine
Umwandlung. Wenn etwa ein Mensch stirbt, zerféllt sein Korper zu Staub, aber
er wird nicht zu volligem Nichts: Er behalt eine mineralische Existenz, aber

es hat eine Veranderung stattgefunden, und das Zusammengesetzte wurde
zersetzt. Das Gleiche gilt fur die Vernichtung aller anderen Wesen; denn
Dasein wird nicht zu vdlligem Nichtsein, und volliges Nichtsein erlangt kein
Dasain.

Kapitel 54
Das Hervorgehen des menschlichen Geistes aus Gott

Frage: Wie geht der menschliche Geist aus Gott hervor? In der Thorawird ja
gesagt, Gott habe den Geist in den menschlichen Korper gehaucht.A139

Antwort: Wisse, dass das Hervorgehen auf zweierlel Art geschieht: Hervorgehen
und in Erscheinung treten durch Emanation, und Hervorgehen und in Erscheinung
treten durch Manifestation. Das Hervorgehen durch Emanation ist wie das
Hervorbringen eines Werkstticks durch dessen Urheber. Ein Schriftstiick etwa
wird vom Schriftsteller hervorgebracht. Nun, so wie die Schrift aus dem
Schriftsteller und die Rede aus dem Redner emaniert, so emaniert auch der
menschliche Geist aus Gott. Aber das verkdrpert Ihn nicht; das heil3t, von der
gottlichen Wirklichkeit hat sich kein Teil getrennt, um in den Koérper des



Menschen einzutreten. Nein, so wie die Sprache aus dem Sprecher emaniert, so
emaniert der menschliche Geist und zeigt sich im Koérper des Menschen.

Mit dem Entstehen durch Manifestation hingegen ist gemeint, dass sich die
Wirklichkeit von etwas in anderer Gestalt manifestiert, so wie dieser Baum oder
diese Blume aus ihren Samen entsteht, denn esist der Same selbst, der sichin
Form von Zweigen, Bléttern und Blumen manifestiert hat. Das nennt man
Entstehen durch Manifestation.

Der Geist des Menschen geht durch Emanation aus Gott hervor, so wie die Rede
vom Redner und die Schrift vom Schreiber; das bedeutet, dass der Redner selbst
nicht zur Rede wird, ebenso wenig wie der Schreiber zur Schrift wird: Die
Verbindung ist vielmehr ein Hervorgehen durch Emanation. Denn der Sprecher
bleibt in seinem Kénnen und seiner Kraft vollig uneingeschréankt wahrend die
Rede aus ihm emaniert, so wie eine Handlung aus dem Handelnden. Der wahre
Sprecher, die gottliche Wesenheit, bleibt immer im gleichen Zustand und

erfahrt weder Wechsel noch Wandel, weder Umgestaltung noch Veranderung. Sie
hat weder Anfang noch Ende. Das Hervorgehen des Menschengeistes aus Gott ist
daher ein Hervorgehen durch Emanation. Dort, wo in der Thora gesagt wird, dass
Gott dem Menschen Seinen Geist eingehaucht hat, entspricht dieser Geist der
Rede, die aus dem wahren Sprecher emaniert und in der Wirklichkeit des Menschen
wirkt.

Wenn wir nun das Hervorgehen durch Manifestation als >in Erscheinung

treten< und nicht etwa als >Aufspaltung in Teilec verstehen, soist das,

wie bereits gesagt, die Art des Hervorgehens und Erscheinens des Heiligen
Geistes und des Wortes, die von Gott kommen. Wie esim Johannesevangelium
heif3t: »Im Anfang war das Wort, und das Wort war bei Gott.«A140 Folglich

sind der Heilige Geist und das Wort die Erscheinung Gottes und bestehen in der
gottlichen Vollkommenheit, die in der Wirklichkeit Christi erstrahlt. Und

diese Vollkommenheit war bel Gott, genauso wie die Sonne, die die Fille ihrer
Herrlichkeit in einem Spiegel offenbart. Denn mit dem »Wort« ist nicht der

Leib Christi gemeint, sondern die géttliche Vollkommenheit, die sich in Ihm
offenbart hat. So war Christus wie ein makelloser Spiegel, der sich der Sonne

der Wahrheit zuwandte, und die Vollkommenheit dieser Sonne — das heil, ihr
Licht und ihre Warme — zeigten sich deutlich in diesem Spiegel. Wenn wir in

den Spiegel schauen, sehen wir die Sonne und sagen, es sei die Sonne. Deswegen
stellen das Wort und der Hellige Geist, die aus der VVollkommenheit Gottes
bestehen, die Erscheinung des Gottlichen dar. Das ist die Bedeutung des Verses
im Evangelium, in dem es heif3t: »Das Wort war bei Gott, und Gott war das
Wort«A 141, denn die gottliche Vollkommenheit kann nicht vom Wesen Gottes
unterschieden werden. Die Vollkommenheit Christi wird als das Wort bezeichnet,
denn alle erschaffenen Dinge sind wie einzelne Buchstaben und einzelne
Buchstaben vermitteln keine vollsténdige Bedeutung, wahrend die
Vollkommenheit Christi ein ganzes Wort ist, denn aus einem Wort lasst sich

eine vollstandige Bedeutung ableiten. Da die Wirklichkeit Christi die
Manifestation gottlicher Vollkommenheit war, kam sie einem Wort gleich. Warum
ist das so? Weil sie eine vollstandige Bedeutung umfasste, wurde sie das Wort
genannt.

Wisse, dass das Hervorgehen des Wortes und des Helligen Geistes aus Gott ein



Hervorgehen und Erscheinen durch Manifestation ist und nicht so zu verstehen
ist, dass die Wirklichkeit des Gattlichen geteilt oder vervielfatigt wurde

oder von ihren Hohen der Reinheit und Heiligkeit herabgestiegen wére. Gott
bewahre! Wenn ein klarer und makelloser Spiegel vor die Sonne gestellt wirde,
so wirden sich das Licht und die Hitze, die Form und das Bild der Sonne darin
so manifestieren, dass ein Betrachter — sollte er sagen: »Dasist die

Sonne« — die Wahrheit spréache. Aber der Spiegel ist der Spiegel und die

Sonne ist die Sonne. Die Sonne bleibt immer nur die eine Sonne, auch wenn sie
in zahlreichen Spiegeln erscheint. Es gibt hier kein Innewohnen, kein

Eintreten, keine Vermischung und kein Herabsteigen; denn Eintreten, Austreten,
Innewohnen, Abstieg und V ermischung gehdren zu den Merkmalen und
Erfordernissen des Korpers, nicht zu denen des Geistes — wie viel weniger zu
denen der geheiligten und geweihten Wirklichkeit des Gottlichen. Verherrlicht
ist Gott Uber ales, was Seiner Heiligkeit und Reinheit nicht zugehort, und
erhaben ist Er in den hochsten Hohen!

Die Sonne der Wahrheit ist, wie gesagt, immer im gleichen Zustand geblieben und
durchlauft weder Wechsel noch Wandel, weder Umgestaltung noch Verénderung.
Sie hat weder Anfang noch Ende. Aber die geheiligte Wirklichkeit des Wortes
Gottesist wie ein klarer, makelloser und glanzender Spiegel, in dem die Hitze
und das Licht, die Gestalt und das Bild der Sonne der Wahrheit — also all

ihre Vollkommenheit — reflektiert werden. Deshalb sagt Christusim
Evangelium: »Der Vater ist im Sohn«A142, das heil3t, dass Vollkommenheit der
Sonne der Wahrheit in diesem Spiegel hell erstrahlt. Preis sei Ihm, Der Seine
Pracht auf diese Uber alles Erschaffene geheiligte Wirklichkeit geworfen hat!

Kapitel 55
Geist, Seele und Verstand

Frage: Wasist der Unterschied zwischen Verstand, Geist und Seele?

Antwort: Eswurde bereits erklart, dass der Geist insgesamt in funf

Kategorien unterteilt ist: der Geist der Pflanze, der Geist des Tieres, der

Geist des Menschen, der Geist des Glaubens und der Heilige Geist.A143

Der Geist der Pflanze ist jene Kraft des Wachstums, die durch den Einfluss
anderer erschaffener Dinge im Samenkorn entsteht.

Der Geist des Tieresist jene allumfassende Kraft der Sinne, die durch die
Zusammensetzung und Verbindung der Elemente entsteht. Wenn diese
Zusammensetzung zerfallt, vergeht auch der Geist und hort auf zu existieren.

Er kann mit dieser Lampe verglichen werden: Wenn Ol, Docht und Flamme
zusammengebracht und miteinander verbunden werden, leuchtet sie; und wenn sich
diese Verbindung l6st, das heif, wenn die Bestandteile voneinander getrennt
werden, erlischt auch die Lampe.

Der Geist des Menschen, der Mensch und Tier unterscheidet, ist die
vernunftbegabte Seele, und diese beiden Begriffe — der Geist des Menschen und
die vernunftbegabte Seele — bezeichnen ein und dasselbe. Dieser Geist, der in
der Terminologie der Philosophen die vernunftbegabte Seele genannt wird,
umfasst alle Dinge, entdeckt — soweit es menschliche Fahigkeiten

ermaoglichen — deren Wirklichkeit, und wird sich der Eigenschaften und



Wirkungen, der Merkmale und Zustande irdischer Dinge bewusst. Aber der Geist
des Menschen kann mit den gattlichen Geheimnissen und himmlischen
Wirklichkeiten nicht vertraut werden, es sei denn, er wird vom Geist des
Glaubens unterstiitzt. Er ist wie ein Spiegel, der zwar klar, glanzend und

poliert ist, aber dennoch des Lichtes bedarf. Erst wenn ein Sonnenstrahl auf

ihn fallt, kann er die gottlichen Geheimnisse entdecken.

Was den Verstand betrifft: Er ist die Kraft des menschlichen Geistes. Der Geist
ist wie die Lampe, und der Verstand ist wieihr strahlendes Licht. Der Geist

ist wie der Baum, der Verstand wie die Frucht. Der Verstand ist die Vollendung
des Geistes und ein wesentliches Attribut desselben, so wie die Sonnenstrahlen
ein Wesensmerkmal der Sonne sind.

Diese Erkléarung ist zwar kurz, aber vollstandig. Denke dartiber nach und du
wirst, so Gott will, die Feinheiten darin erfassen.

Kapitel 56
Die aufReren und inneren Krafte des Menschen

Es gibt funf nach auf3en gerichtete physische Krafte im Menschen, die der
Wahrnehmung dienen, das heif3t finf Krafte, durch die der Mensch das

materielle Umfeld wahrnimmt. Das Sehvermogen sieht ul3ere Formen; das
Horvermdgen nimmt Klénge wahr; der Geruchssinn nimmt Geriiche wahr; der
Geschmackssinn nimmt essbare Dinge wahr; und der Tastsinn, der auf den ganzen
Korper verteilt ist, nimmt Tastbares wahr. Diese funf Kréfte nehmen duliere
Objekte wahr.

Der Mensch hat zudem einige geistige Kréfte: die Vorstellungskraft, dieein
geistiges Bild von etwas schafft; das Denkvermdgen, das Uber die Wirklichkeit
der Dinge nachsinnt; das Verstehen, das diese Wirklichkeit begreift; und das
Gedéachtnis, das behalt, was der Mensch sich vorgestellt, gedacht und

verstanden hat. Zwischen diesen finf nach aul3en gerichteten Kraften und den
inneren Kréften gibt es einen Gemeinsinn, einen vermittelnden Sinn, der den
inneren Kréften alles weitergibt, was die nach auf3en gerichteten Krafte
wahrgenommen haben. Er wird als Gemeinsinn bezeichnet, da er sowohl den nach
auf3en gerichteten als auch den inneren Kréften zugerechnet wird.

Die Sehkraft, eine der nach auf3en gerichteten Krafte, sieht zum Beispiel

diese Blume, nimmt sie wahr und tGbermittelt diese Wahrnehmung der inneren
Kraft des Gemeinsinns, der Gemeinsinn Ubertrégt sie an die Vorstellungskraft,

die dieses Bild wiederum empfangt, formt und es an die Kraft des Denkens
Ubertrégt; die Kraft des Denkens sinnt dartiber nach und gibt es, nachdem sie
dessen Wirklichkeit erfasst hat, an die Kraft des Verstehens weiter; und sobald
diese Kraft es verstanden hat, Gibergibt sie das Bild des wahrnehmbaren Objekts
dem Gedéchtnis, das esin Erinnerung bewahrt.

Es gibt funf dulere Kréfte: das Sehvermogen, das Horvermogen, den
Geschmackssinn, den Geruchssinn und den Tastsinn. Und es gibt auch finf innere
Kréfte: den Gemeinsinn, die Vorstellungskraft, das Denkvermdogen, das
Verstehen und das Gedéchtnis.

Kapitel 57



Charakterunterschiede unter den Menschen

Frage: Wie viele verschiedene Charaktertypen gibt es und woher riihren ihre
Unterschiede und ihre Vielfalt?

Antwort: Es gibt den angeborenen Charakter, den ererbten Charakter und den
erworbenen Charakter, der sich durch Erziehung bildet.

Was den angeborenen Charakter betrifft: Obwohl die von Gott verliehene
angeborene Natur vollkommen gut ist, so unterscheidet sich dieser Charakter
doch durch den Grad, in dem ein Mensch ihn besitzt: Alle Abstufungen sind gut,
aber einige sind besser als andere. So besitzt jeder Mensch Intelligenz und
Fahigkeiten, aber Intelligenz, Fahigkeiten und Begabung unterscheiden sich

von Mensch zu Mensch. Dasiist offensichtlich.

Nehmen wir zum Beispiel einige Kinder aus demselben Ort und derselben Familie,
die dieselbe Schule besuchen und vom selben Lehrer unterrichtet werden, mit der
gleichen Nahrung und im selben Klima aufwachsen, die gleiche Kleidung tragen
und denselben Unterricht erhalten: Gewiss werden sich einige dieser Kinder in
Kunst und Wissenschaft qualifizieren, einige werden durchschnittlich begabt

sein und andere werden dumm bleiben. Esist daher klar, dass esin der
angeborenen Natur des Menschen unterschiedliche Abstufungen, Begabungen und
Fahigkeiten gibt, aber esist keine Angelegenheit von Gut oder Bése — es

geht lediglich um einen unterschiedlichen Grad. Einer nimmt den héchsten Rang
ein, ein weiterer den mittleren und noch ein anderer den niedrigsten. In

gleicher Weise existiert der Mensch, das Tier, die Pflanze und das Mineral,

aber die Existenz dieser vier Lebensformen ist unterschiedlich. Welch ein
Unterschied besteht zwischen der Existenz des Menschen und der des Tieres! Doch
siealleexistieren, und esist offensichtlich, dass esim Dasein

Rangunterschiede gibt.

Was die Unterschiede im ererbten Charakter betrifft, so ergeben sie sich aus
Stérke und Schwéche der Konstitution des Menschen, das heifdt, wenn die

Eltern eine schwache K onstitution haben, werden auch die Kinder so sein, und
wenn sie stark sind, werden auch die Kinder robust sein. Dartber hinaus Ubt

die Vortrefflichkeit der Abstammungslinie grof3en Einfluss aus; denn ein guter
Samen ist so wie der hochwertige Grundstock, der ebenso im Pflanzen- und
Tierreich existiert. Zum Beispiel siehst du, dass Kinder von schwachen und
kranklichen Eltern von Natur aus eine schwache Konstitution und schwache
Nerven haben, es fehlt ihnen an Geduld, Ausdauer, Entschlossenheit und
Durchhaltevermdgen, sie sind impulsiv, denn sie haben die Schwéache und
Anfélligkeit ihrer Eltern geerbt.

Abgesehen davon wurden bestimmte Familien und Abstammungslinien fir einen
besonderen Segen erwéhlt. So erhielten die Nachkommen Abrahams den besonderen
Segen, dass alle Propheten des Hauses I sragl von ihnen abstammten. Diesist ein
Segen, den Gott dieser Abstammungslinie verliehen hat. Mose durch Seinen Vater
und Seine Mutter; Christus durch Seine Mutter; Muhammad, der Bab und alle
Propheten und Heiligen Israels gehdren zu dieser Abstammungslinie. Auch

Bah& u'lldh ist ein Nachfahre Abrahams, denn Abraham hatte neben Ismael

und Isaak noch weitere Sohne, die damals nach Persien und Afghanistan
auswanderten, und die Gesegnete Schonheit ist einer ihrer Nachkommen.



Das zeigt deutlich, dass es auch ererbten Charakter gibt und zwar in einem
Ausmal3, dass jemand, dessen Charakter nicht mit dem der eigenen Vorfahren
Ubereinstimmt, im geistigen Sinne nicht zu dieser Abstammungslinie gezahit
wird, selbst wenn er kdrperlich diesem Geschlecht entstammte. Diesist der

Fall bei Kanaan, der nicht zu den Nachkommen Noahs gerechnet wird.A144
Was die Charakterunterschiede betrifft, die von der Erziehung und Bildung
herriihren, so sind siein der Tat grof3, denn Erziehung und Bildung Gben

einen enormen Einfluss aus. Durch Erziehung und Bildung wird der Unwissende
gelehrt, der Feige mutig, der krumme Ast wird gerade, die scharfe und bittere
Frucht der Berge und Walder wird koéstlich und stif3, und eine Blume mit finf
Blutenbl&ttern bringt hundert Blitenbl&tter hervor. Durch Erziehung werden
barbarische Voélker zivilisiert und selbst Tiere nehmen menschenghnliche
Verhaltensweisen an. Der Erziehung und Bildung muss die grofdte Bedeutung
beigemessen werden; denn so wie Krankheiten in der korperlichen Welt leicht
Ubertragbar sind, so sind auch Charakterziige im Bereich von Herz und Geist
leicht Ubertragbar. Die Unterschiede, die durch Erziehung und Bildung
geschaffen werden, sind gewaltig und haben einen Uberragenden Einfluss.

Nun mag jemand sagen, solange Fahigkeiten und Begabungen von Menschen
unterschiedlich sind, wie kann man den Bésen einen Vorwurf machen, da der
Unterschied doch auf ihren Fahigkeiten beruht.A145 Aber dasist nicht der

Fall, denn Fahigkeiten sind von zweierlei Art: angeboren und erworben. Die
angeborenen Fahigkeiten, die Gott erschaffen hat, sind ganz und gar gut —in

der angeborenen Natur gibt es nichts Boses. Die erworbenen Fahigkeiten

konnen jedoch zur Ursache des Bésen werden. Zum Beispiel hat Gott alle
Menschen in einer solchen Weise mit solchen Fahigkeiten und Veranlagungen
erschaffen, dassihnen Zucker und Honig guttun, sie aber durch Gift geschadigt
oder getttet werden. Diesist eine angeborene Fahigkeit und Veranlagung, die
Gott allen Menschen gleichermal3en verliehen hat. Aber der Mensch kann anfangen
nach und nach Gift zu sich zu nehmen, indem er jeden Tag eine kleine Menge
einnimmt und sie allméahlich steigert, bis er so weit kommt, dass er ohne den
taglichen Konsum von mehreren Gramm Opium zugrunde gehen wirde und seine
angeborenen Fahigkeiten vollstandig untergraben sind. Schau, wie angeborene
Fahigkeiten und Veranlagungen durch eine veranderte Gewohnheit und Erziehung
so vollstéandig umgewandelt werden kdnnen, dass sie ins Gegentell verkehrt
werden. Esist nicht ihre angeborene Fahigkeit und Veranlagung, die man den
Frevlern vorwirft, sondern das, was sie selbst aus sich gemacht haben.

In der Natur der Dinge liegt nichts Boses — allesist gut. Dies gilt auch

flr bestimmte tadel nswerte Eigenschaften und Anlagen, die manchen Menschen
innezuwohnen scheinen, die aber in Wirklichkeit nicht verwerflich sind. Zum
Beispiel kannst du bei einem Saugling vom Beginn seines Lebens an Zeichen von
Gier, Zorn und Wut sehen; und so kénnte man argumentieren, dass Gut und Bose
in der Wirklichkeit des Menschen angeboren sind, und dass dies im Widerspruch
zur reinen Gite der Schopfung und der angeborenen Natur steht. Die Antwort

ist, dass Gier, also das Verlangen nach immer mehr, eine lobenswerte
Eigenschaft ist, vorausgesetzt, sie zeigt sich unter den richtigen Umstanden.
Sollte also eine Person Gier zeigen, wenn es um den Erwerb von Wissenschaften
und Erkenntnis geht, oder wenn sie Mitgefihl, Aufgeschlossenheit und



Gerechtigkeit Ubt, ware dies hochst lobenswert. Und sollte er seine Wut und
seinen Zorn gegen blutriinstige Tyrannen richten, die wilden Tiere gleichen,

waére auch das hochst lobenswert. Sollte er diese Eigenschaften aber unter
anderen Bedingungen zeigen, wére es tadel nswert.

Daraus folgt also, dass esim Dasein und in der Schopfung nichts Boses gibt,

dass es aber wohl zu tadeln ist, wenn die angeborenen Eigenschaften des
Menschen in unrechtmal3iger Weise genutzt werden. Wenn also ein wohlhabender
und grofRztigiger Mensch einem armen Mann Almosen zur Deckung seiner
Bedrfnisse spendet, und wenn dieser dann die Summe in unangemessener Weise
ausgibt, so ist diestadelnswert. Das Gleiche gilt fir ale angeborenen
Eigenschaften des Menschen, die den Reichtum des menschlichen Lebens ausmachen:
Wenn sie sich in unrechter Weise zeigen und eingesetzt werden, sind sie
tadelnswert. Esist also klar, dass die angeborene Natur uneingeschrankt gut

ist.

Bedenke, dass der schlimmste Charakterzug, die abscheulichste Eigenschaft und
die Grundlage allen Ubels die L uige ist und man sich im gesamten Dasein keine
schlimmere oder verwerflichere Eigenschaft vorstellen kann. Sie macht jegliche
menschliche Vollkommenheit zunichte und fuhrt zu zahllosen Lastern. Es gibt
keine schlechtere Eigenschaft als diese, und sieist die Grundlage aller
Verderbtheit. Trotz alledem sollte ein Arzt einen Patienten trosten und sagen:
»Gott sei Dank, es geht dir besser und es gibt Hoffnung auf deine Genesung,
auch wenn diese Worte der Wahrheit widersprechen mogen, aber manchmal werden
sie das Gemit des Patienten beruhigen und zum Mittel werden, die Krankheit zu
heilen. Und dasist nicht zu tadeln.

Diese Frage wurde nun eindeutig geklart.

Kapitel 58
Ausmal’ und Grenzen menschlichen Begreifens

Frage: Wie weit reicht das menschliche Begreifen und wo liegen seine Grenzen?
Antwort: Wisse, dass das Begriffsvermdgen variiert. Seine niedrigste Stufe
bilden die Sinnesfunktionen des Tierreichs, das heif¥ die nattrlichen
Empfindungen, die sich aus den Kré&ften der nach auf3en gerichteten Sinne
ergeben. Dieses Begriffsvermogen haben Menschen und Tiere gemein, und
tatsachlich Ubertreffen manche Tiere in dieser Hinsicht den Menschen. In der
Menschenwelt variiert das Begriffsvermdgen jedoch entsprechend dem
unterschiedlichen Niveau, auf dem der Mensch sich befindet.

Den hdchsten Grad an Begriffsvermdgen in der Welt der Natur besitzt die
vernunftbegabte Seele. Diese Kraft und dieses Begriffsvermdgen haben alle
Menschen gemein, ob sie nun achtlos oder aufmerksam sind, ob sie vom Weg
abgekommen oder treu sind. In der Schopfung Gottes umfasst die vernunftbegabte
Seele des Menschen alle anderen erschaffenen Dinge und zeichnet sich ihnen
gegenliber aus: Da sie edler und vornehmer ist, umfasst sie alle. Durch die

Kraft der vernunftbegabten Seele kann der Mensch die Wirklichkeit der Dinge
entdecken, ihre Merkmale begreifen und die Geheimnisse des Daseins
durchdringen. Alle Wissenschaften, Wissensgebiete, Klnste, Erfindungen,
Einrichtungen, Unternehmungen und Entdeckungen entspringen dem



Begriffsvermogen der vernunftbegabten Seele. Einst handelte es sich um
undurchdringliche Geheimnisse, verborgene Mysterien und unbekannte
Wirklichkeiten, doch die vernunftbegabte Seele entdeckte sie nach und nach und
brachte sie aus dem Unsichtbaren in das Reich des Sichtbaren. Diesist die
hochste Kraft des Begreifensin der Welt der Natur; und die auf3erste Grenze,

zu der es sich aufzuschwingen vermag, ist das Erfassen der Wirklichkeiten,
Zeichen und Eigenschaften des Bedingten.

Aber der umfassende géttliche Verstand, der die Natur transzendiert, ist die
Uberstromende Gnade der praexistenten Macht. Er umfasst ale existierenden
Wirklichkeiten und empféngt seinen Anteil am Licht und an den Geheimnissen
Gottes. Er ist eine allwissende Kraft, keine Kraft des Erforschens oder der
Sinneswahrnehmung. Die geistige Kraft in der Welt der Natur ist die Kraft des
Forschens, und durch das Erforschen entdeckt sie die Wirklichkeit und die
Eigenschaften der Dinge. Aber die Uber die Natur hinausgehende himmlische
Verstandeskraft umfasst, kennt und begreift alle Dinge; sieist sich der
gottlichen Geheimnisse, Wahrheiten und inneren Bedeutungen bewusst und
entdeckt die verborgenen Wahrheiten des Konigreichs. Diese gottliche
Verstandeskraft ist auf die heiligen Manifestationen und die Aufgangsorte des
Prophetentums beschrankt. Ein Strahl dieses Lichtsfallt auf die Spiegel der
Herzen der Rechtschaffenen, damit sie durch die heiligen Manifestationen einen
Antell und Nutzen aus dieser Kraft empfangen.

Fur die heilligen Manifestationen gibt es drei Seinsebenen: die Ebene des
Korpers, die Ebene der vernunftbegabten Seele und die Ebene, auf der sich der
gottliche Glanz vollkommen manifestiert. Ihre Korper nehmen Dinge nur im
Rahmen der Fahigkeit der materiellen Welt wahr, und so kommt es, dass sie zu
bestimmten Zeiten korperliche Schwache zeigten. Zum Beispiel: »Ich schlief
auf Meinem Lager, siehe, dawehte der Windhauch Meines Herrn, des
Allbarmherzigen, tber Mich, erweckte Mich aus Meinem Schlummer und befahl Mir,
Meine Stimme zu erheben«A146; oder als Christusin Seinem dreif3igsten

L ebengjahr getauft wurde und auf IThn der Heilige Geist herabkam, der sich zuvor
nicht in Thm offenbart hatte. All dies bezieht sich auf die kérperliche Ebene

der Manifestationen, aber ihre himmlische Ebene umfasst alle Dinge und Sie sind
sich aller Geheimnisse bewusst, wissen um alle Zeichen und herrschen tber alle
Dinge. Und das gilt sowohl vor dem ersten Anzeichen lhrer Sendung als auch
danach in gleicher Weise. Deshalb sagte Christus: »Ich bin das Alpha und das
Omega, der Erste und der Letzte«A147 — das heil3t, es gab nie und wird

niemals einen Wechsel oder Wandel in Mir geben.

Kapitel 59
Was der Mensch von Gott begreifen kann

Frage: In welchem Ausmal’ kann die menschliche Wahrnehmung Gott begreifen?
Antwort: Dieses Thema benétigt Zeit und es bei Tisch zu erkléren, wird
schwierig sein. Dennoch soll es kurz erléutert werden.

Wisse, dass es zwei Arten von Wissen gibt: das Wissen um das Wesen von etwas
und das Wissen um dessen Eigenschaften. Das Wesen von etwas | asst sich nur
durch seine Eigenschaften erkennen; dartiber hinaus ist sein Wesen unbekannt



und unergrindlich.

Da sogar unser Wissen um die erschaffenen und begrenzten Dinge nur ihre
Eigenschaften und nicht ihr Wesen berlhrt, wie sollte es dann méglich sein,

das Wesen der unumschrankten Wirklichkeit des Gattlichen zu begreifen? Denn
das innerste Wesen von etwas kann niemal s erkannt werden, nur seine
Eigenschaften. Zum Beispiel ist die innere Wirklichkeit der Sonne unbekannt,
aber sie wird durch ihre Eigenschaften — Hitze und Licht — verstanden. Das
innere Wesen des Menschen ist unbekannt und unergriindet, aber es wird durch
seine Eigenschaften charakterisiert und erkannt. So wird alles durch seine
Eigenschaften und nicht durch sein Wesen erkannt: Auch wenn der menschliche
Verstand alles umfasst und alle aul3eren Dinge begreift, so sind sie doch in
ihrem Wesen unbekannt und kénnen nur in ihren Eigenschaften erkannt werden.
Wie kann dann der Herr, der immer war und immer sein wird, der Uber ales
Begreifen und Uber jede Vorstellung geheiligt ist, in Seinem Wesen erkannt
werden? Wenn also alles Erschaffene nur durch seine Eigenschaften und nicht
durch sein Wesen erkannt werden kann, bleibt auch die Wirklichkeit des
Gottlichen im Wesen unbekannt und wird nur hinsichtlich ihrer Eigenschaften
erkannt.

Wie kann darber hinaus eine Wirklichkeit, die erschaffen wurde, jene
Wirklichkeit umfassen, die schon seit aller Ewigkeit existiert? Denn Begreifen
ist das Ergebnis des Umfassens — L etzteres muss geschehen, damit Ersteres
eintritt —, das gottliche Wesen hingegen ist allumfassend und kann niemals
umfasst werden.

Uberdies verhindern Stufenunterschiede in der Welt der Schopfung die
Erkenntnis. Weil zum Beispiel dieses Mineral zum Mineralreich gehdrt, kann es,
soweit es auch emporsteigen mag, niemals die Wachstumskraft begreifen. Pflanzen
und Baume, wie weit sie sich auch entwickeln mdgen, kénnen sich weder die
Sehkraft noch die Ubrigen Sinneskréfte vorstellen. Das Tier kann sich die

Stufe des Menschen, das heifldt seine Geisteskréfte, nicht vorstellen. So
verhindern Stufenunterschiede die Erkenntnis: Die niedrigere Stufe kann die
hohere nicht erfassen. Wie sollte dann eine erschaffene Wirklichkeit jene
Wirklichkeit begreifen konnen, die seit aller Ewigkeit existiert?

Gott zu erkennen bedeutet daher, Seine Attribute, nicht aber Sein Wesen zu
begreifen und zu erkennen. Und selbst diese Erkenntnis Seiner Attribute bleibt
vollig unzulénglich und reicht nur so weit, wie es menschliche Mdglichkeiten
und Fahigkeiten zulassen. In der Philosophie geht es darum, dieinnere
Wirklichkeit von Dingen sowelit zu erfassen, wie es dem Menschen méglich ist.
Fur die erschaffene Wirklichkeit gibt es keinen anderen Weg, asdie
préexistenten Attribute innerhalb der Grenzen menschlicher Fassungskraft zu
begreifen. Das unsichtbare Reich des Géttlichen ist geheiligt und erhaben

Uber das Begreifen aller Wesen, und alles, was man sich vorstellen kann,
entspricht nur dem menschlichen Verstandnis. Die Kraft menschlichen Verstehens
umfasst nicht die Wirklichkeit des géttlichen Wesens: Alles, was der Mensch je
erreichen kann, ist die Attribute des Gottlichen zu erfassen, deren Licht sich

in der Welt und in den Seelen glanzend manifestiert.

Bel genauer Betrachtung der Welt und der Seele des Menschen erscheinen die
deutlichen Zeichen der Vollkommenheit des Géttlichen klar und offenbar, denn



die Wirklichkeit aller Dinge zeugt von der Existenz einer allumfassenden
Wirklichkeit. Die Wirklichkeit des Gottlichen gleicht der Sonne, die von ihren
geheiligten Hohen auf alle Lande scheint und von deren Strahlen jedes Land und
jede Seele einen Anteil erhdlt. Ohne dieses Licht und dieses Strahlen konnte
nichts existieren. Alles Erschaffene kiindet von diesem Licht, bekommt seinen
Anteil an den Strahlen, aber die ganze Pracht der Vollkommenheit, der
Gnadengaben und der Attribute des Gottlichen erstrahlt aus der Wirklichkeit
des Vollkommenen Menschen, jener einzigartigen Person, die die allumfassende
Manifestation Gottesist. Denn alle anderen Wesen haben jeder fur sich nur
einen Tell jenes Lichtes empfangen, die alumfassende Manifestation Gottes
hingegen ist der Spiegel, der vor diese Sonne gehalten wird und Letztere zeigt
sich darin mit al ihrer Vollkommenheit, mit all ihren Eigenschaften, Zeichen
und Wirkungen.

Die Erkenntnis der Wirklichkeit des Géttlichen ist in keiner Weise moglich,

die Erkenntnis der Manifestationen Gottes hingegen ist die Erkenntnis Gottes,
denn die Gnadengaben, der Strahlenglanz und die Eigenschaften Gottessind in
Ihnen offenbar. Wer also zur Erkenntnis der Manifestationen Gottes gelangt,
gelangt zur Erkenntnis Gottes, und wer achtlos bleibt, beraubt sich dieser
Erkenntnis. Somit steht fest, dass die Heiligen Manifestationen himmlische
Gaben, Zeichen und jegliche Vollkommenheit in sich vereinigen. Gesegnet sind,
die das Licht gottlicher Gnadengaben von diesen leuchtenden Sonnenaufgéngen
empfangen!

Wir hegen die Hoffnung, dass die Geliebten Gottes wie eine magnetische Kraft
diese Gaben direkt aus ihrer Quelle schdpfen und sich so strahlend erheben und
einen solchen Einfluss tiben, dass sie zu uniibersehbaren Zeichen der Sonne der
Wahrheit werden.

Kapitel 60
Die Unsterblichkeit des Geistes (1)

Nachdem die Existenz des menschlichen GeistesA 148 feststeht, sollten wir nun
seine Unsterblichkeit nachweisen.

In den himmlischen Biichern wird die Unsterblichkeit des Geistes erwéhnt, die
wahre Grundlage gottlicher Religionen. Denn es wird gesagt, dass es zwei Arten
von Lohn und Strafe gebe — zum einen Lohn und Strafe im Dasein und zum
anderen Lohn und Strafe in der néchsten Welt. Das Paradies und die Hélle des
Daseinsist in allen Welten Gottes zu finden, ob in dieser Welt oder in den
himmlischen Welten des Geistes, und den Lohn zu bekommen bedeutet das ewige
L eben zu erlangen. Deshalb sagte Christus. Handelt so, dass ihr ewiges Leben
erlangt, aus Wasser und Geist geboren werdet und so in das Konigreich
eintretet.A149

Den Lohn des Daseins bilden Tugenden und Vollkommenheit, die Zierde der
menschlichen Wirklichkeit. Zum Beispiel war der Mensch in Dunkelheit gehillt
und wird erleuchtet; er war unwissend und erlangt Wissen; er war achtlos und
wird achtsam; er schlief und ist erwacht; er war tot und ist zum Leben erweckt;
er war blind und wird sehend; er war taub und wird hérend; er war irdisch und
wird himmlisch; er war materialistisch und wird geistig. Durch diesen Lohn wird



er im Geist wiedergeboren, wird neu erschaffen und er wird zur Manifestation
des Versesim Evangelium, in dem es heil3t, dass die Apostel »nicht aus Blut,

aus Fleisch oder aus dem Willen des Menschen geboren wurden, sondern aus
Gott«A150 — das bedeutet, sie wurden befreit von den tierischen

Eigenschaften und Merkmalen, die der menschlichen Natur innewohnen, und
erlangten himmlische Eigenschaften, die der Gnade Gottes entstromen. Dies st
die wahre Bedeutung der Wiedergeburt. Fir solche Seelen gibt es keine

grofRere Qual, als wie durch Schleier von Gott getrennt zu sein, und keine
schmerzlichere Strafe al's selbstsilichtige und bdse Eigenschaften, niedrige
Gesinnung und Verstrickung in fleischliche Begierden. Wenn diese Seelen durch
das Licht des Glaubens aus der Dunkelheit dieser Laster befreit werden, wenn
sie durch die Strahlen der Sonne der Wahrheit erleuchtet und mit jeder
menschlichen Tugend begabt sind, betrachten sie dies als hochsten Lohn und as
das wahre Paradies. In gleicher Weise betrachten sie es als geistige Strafe,

das heifdt existenzielle Qual und Pein, sollten sie der Welt der Natur

unterworfen sein; wie durch Schleier von Gott getrennt; unwissend und
unachtsam; ungeztigelten Begierden verhaftet; ganz in tierischen Lastern
aufgehend; von bdsen Eigenschaften wie Tyrannel und Ungerechtigkeit
gekennzeichnet; weltlichen Dingen verhaftet und in satanische Vorstellungen
eingetaucht — all dies schédtzen sie als die grofite aller Qualen und

Strafen ein.

Der hochste Lohn, das ewige Leben, ist in allen heiligen Schriften

ausdricklich verzeichnet. Er ist himmlische Vollkommenheit, ewige Gnade und
immerwahrende Freude. Der héchste Lohn sind die Gaben und die V ollkommenheit,
die der Mensch in den geistigen Welten erlangt, nachdem er diese Welt verlassen
hat. Der Lohn im Diesseits indessen sind jene wahren und strahlenden
vollkommenen Eigenschaften, die noch zu Lebzeiten erlangt werden und die
Ursache ewigen Lebens sind. Denn der Lohn im Diesseits bestehen im Fortschritt
des Daseins selbst — vergleichbar mit dem Fortschritt des Menschen von der
Stufe des Embryos zur Reife, wenn er zur Verkdrperung des Verses wird:
»Gepriesen sei der Herr, der vortrefflichste aler Schopfer! «A151 Der

hochste Lohn sind geistige Gnaden und Gunstbezeigungen, wie die vielféltigen
Gaben fur die Seele nach ihrem Aufstieg ins Konigreich Gottes, die Erfullung
der Herzenssehnsucht und die Wiedervereinigung mit Ihm im ewigen Reich. In
gleicher Weise besteht Vergeltung und Strafe in der ndchsten Welt darin, der
besonderen Gunstbezeigungen und unerschopflichen Gaben Gottes beraubt zu sein
und auf die niedrigsten Stufen des Daseins herabzusinken. Und wer dieser
Gnadengaben beraubt ist, gilt in den Augen des Volkes der Wahrheit als tot,
auch wenn er nach dem Tode weiter existiert.

Ein Vernunftbeweis fir die Unsterblichkeit des Geistesist, dass etwas nicht
Existentes keine Wirkung hervorbringen kann; das heil3t esist unmdglich, dass
aus dem absoluten Nichts irgendeine Wirkung hervorgeht. Denn die Wirkung einer
Sacheist seiner Existenz untergeordnet; und das Untergeordnete hangt von der
Existenz des Ubergeordneten ab. So kénnen von einer nicht existenten Sonne
keine Strahlen ausgehen; auf einem nicht existenten Meer konnen keine Wellen
wogen; aus einer nicht existenten Wolke kann kein Regen fallen; ein nicht
existenter Baum kann keine Frucht tragen; ein nicht existenter Mensch kann



nichts hervorbringen. Solange also die Wirkungen der Existenz sichtbar sind,
beweisen sie, dass der Urheber dieser Wirkung existiert.

Sieh, wie die Herrschaft Christi bis zum heutigen Tage besteht. Wie kann eine
so bedeutende Herrschaft von einem nicht existenten Herrscher herrihren? Wie
kénnen sich hohe Wogen aus einem nicht existenten Meer erheben? Wie kénnen
solch himmlische Brisen aus einem nicht existenten Garten hertiberwehen?
Bedenke: Zerféllt etwas in seine Bestandteile und |6st sich die
Zusammensetzung seiner Elemente auf — seien es Mineralien, Pflanzen oder
Tiere —, so verschwindet jede Wirkung, jeder Einfluss und jede Spur davon.
Dasist jedoch ganz anders mit dem menschlichen Geist und der menschlichen
Wirklichkeit, die weiterhin ihre Zeichen offenbaren, Einfluss tiben und Wirkung
zeigen — auch nach der Aufldsung und Zersetzung der verschiedenen Teile und
Glieder des Korpers.

Diese Frage ist sehr tiefgriindig: Denke sorgfaltig darlber nach. Diesist

ein rationaler Beweis, wir bringen ihn vor, damit rational denkende Menschen
ihn auf der Waage der Vernunft und Unparteilichkeit prifen kénnen. Wenn aber
der Geist des Menschen von Freude erfillt und zum Konigreich hingezogen ist,
wenn sich das innere Auge 6ffnet, das geistige Ohr sich einstimmt und wenn
geistige Empfindungen vorherrschen, dann wird die Unsterblichkeit des Geistes
so deutlich erkennbar sein wie die Sonne und die himmlischen Botschaften und
Andeutungen werden diesen Geist erfillen.

Morgen werden wir weitere Beweise anfihren.

Kapitel 61
Die Unsterblichkeit des Geistes (2)

Gestern haben wir Uber die Unsterblichkeit des Geistes gesprochen. Wisse, dass
es fur den menschlichen Geist zwei Wege gibt, wahrzunehmen und Einfluss zu
Uben; das heil3t, der menschliche Geist kann auf zweierlei Art wirken und
verstehen. Eine Art nutzt die Mittel und Organe des Koérpers. So sieht er mit

dem Auge, hort mit dem Ohr und spricht mit der Zunge. Dies sind Wirkungen des
Geistes und Vorgange in der menschlichen Wirklichkeit, aber sie erfolgen durch
korperliche Mittel. So ist es der Geist, der sieht, aber mit Hilfe des Auges;

esist der Geist, der hort, aber durch das Ohr; esist der Geist, der spricht,

aber mittels der Zunge.

Die andere Art, wie der Geist wirkt und Einfluss Ubt, erfolgt ohne diese
korperlichen Mittel und Organe. Zum Beispiel sieht er im Schlaf ohne Augen,
hoért ohne Ohren, spricht ohne Zunge, |auft ohne Ful3e — kurz gesagt, ale

diese Kréfte wirken ohne kérperliche Mittel und Organe. Wie oft kommt es vor,
dass der Geist in der Welt des Schlafes einen Traum hat, dessen Inhalt zwei

Jahre spéter genau eintritt! Und wie oft kommt es vor, dass der Geist in der
Traumwelt ein Problem 16st, das er im wachen Zustand nicht |6sen konnte. Im
Wachzustand sieht das Auge nur Uber eine kurze Entfernung, aber in der
Traumwelt kann jemand, der sich im Osten befindet, den Westen sehen. Im
Wachzustand sieht er nur die Gegenwart; im Schlaf nimmt er die Zukunft wahr. Im
Wachzustand reist er nicht schneller als 120 Kilometer pro Stunde; im Schlaf
durchquert er in einem Augenblick den Osten und den Westen. Denn der Geist hat



zwei Moglichkeiten zu reisen: ohne Hilfsmittel als geistige Reise und mit
Hilfsmitteln a's korperliche Reise — so wie wenn ein VVogel fliegt oder in

einem Fahrzeug transportiert wird.

Im Schiaf ist dieser physische Korper gleichsam tot. Er sieht nicht, hort

nicht, fihlt nicht und hat weder Bewusstsein noch Wahrnehmung — seine

Kréfte sind aufgehoben. Aber der Geist ist nicht nur lebendig und besténdig,
sondern er bt auch einen grofReren Einfluss aus, erhebt sich in erhabenere
Hohen und besitzt ein tieferes Versténdnis. Anzunehmen, dass der Geist beim
Tod des Korpers zugrunde ginge, ist wie die Vorstellung, dass ein in einem

K&fig eingesperrter Vogel umkame, wenn der K&fig zerbrache, obwohl der

Voged vom Zerbrechen des Ké&figs nichts zu beflirchten hat. Dieser Korper ist
dem K&fig und der Geist dem Vogel vergleichbar. Wir beobachten, dass der V ogel
ohne seinen K&fig frei durch die Welt des Schlafes fliegt. Sollte der K&fig
zerbrochen werden, wirde der Vogel nicht nur weiterleben, sondern seine Sinne
wurden gescharft, seine Wahrnehmung wirde erweitert und seine Freude wirde
intensiver werden. In der Tat wirde er einen qualvollen Ort verlassen umin

ein herrliches Paradies einzutreten; denn fir die dankbaren VVogel gibt es

kein grol3eres Paradies als von ihrem K&fig befreit zu sein. Und so kommt es,
dass die Martyrer das Feld des Opfers frohlockend und in hochster Freude
betreten.

Im Wachzustand sieht das Auge des Menschen hdchstens bis zu einer Entfernung
von einer Wegstunde, denn der Einfluss des Geistes reicht mit korperlichen
Mitteln nur so weit; aber mit dem Auge des Verstandes und der V orstellungskraft
sieht er Amerika, versteht dieses Land, erféhrt von seinem Zustand und ordnet
die Dinge dementsprechend. Wére der Geist mit dem K oérper identisch, so
konnte seine Sehkraft nicht weiter reichen. Somit liegt auf der Hand, dass der
Geist vom Korper verschieden ist, dass der Vogel vom K&fig verschieden ist

und dass Kraft und Einfluss des Geistes ohne die Vermittlung des Kérpers
ausgepragter sind. Wenn nun das Mittel nicht mehr gebraucht wird, bleibt sein
Anwender weiter bestehen. Wenn der Stift bel spiel sweise nicht benutzt wird oder
zerbrochen ist, bleibt der Schriftsteller dennoch gesund und lebendig; und wenn
ein Haus zerstort wird, lebt sein Besitzer welter. Diesist einer der
Vernunftbeweise fur die Unsterblichkeit der Seele.

Ein weiterer Beweisist folgender: Der Korper des Menschen kann schwach oder
stark, krank oder gesund, miide oder ausgeruht sein; er kann eine Hand oder ein
Bein verlieren; seine korperlichen Kréfte kdnnen nachlassen; er kann blind,

taub, stumm oder bewegungsunfahig werden — kurz gesagt, er kann schwer
beeintrachtigt sein. Trotzdem behélt der Geist seinen urspringlichen Zustand

und seine geistigen Wahrnehmungen bei und erleidet keine Beeintréchtigung oder
Stérung. Wenn der Kdrper jedoch von einer schweren Krankheit oder einem
grof3en Ungltick heimgesucht wird, ist er der Segnungen des Geistes beraubt,

wie ein Spiegel, der zerbrochen oder mit Staub bedeckt das Licht der Sonne
nicht mehr reflektieren und ihre Gaben nicht mehr offenbaren kann.

Wir haben bereits erklart, dass der Geist des Menschen nicht im Koérper

enthalten ist, denn er ist befreit und geheiligt Gber Eintritt und Austritt,

die zu den Kennzeichen des physischen Korpers gehdren. Die Verbindung des
Geistes mit dem Korper ist vielmehr wie die der Sonne mit dem Spiegel. Kurz



gesagt, der menschliche Geist bleibt immer im selben Zustand. Er erkrankt weder
an der Krankheit des Korpers, noch gesundet er durch seine Gesundheit; er wird
nicht schwach und unfahig, elend oder niedergeschlagen, gemindert oder
eingeschrankt — das bedeutet, er erleidet keinen Schaden und keine Krankheit
aufgrund der Gebrechen des Korpers, selbst wenn der Kdrper verkiimmert, wenn
Héande, Ful3e und Zunge abgetrennt wéren oder wenn das Seh- und Horvermogen
beeintréchtigt wére. So ist klar und erwiesen, dass der Geist sich vom

Korper unterscheidet und dass seine Unsterblichkeit nicht von der
Unsterblichkeit des Korpers abhangt, sondern dass der Geist in der Welt des
Korpers die Oberherrschaft hat und seine Kraft und sein Einfluss so deutlich
sichtbar sind wie die Freigebigkeit der Sonne in einem Spiegel. Doch wenn der
Spiegel mit Staub bedeckt oder zerbrochen ist, bleiben ihm die Sonnenstrahlen
vorenthalten.

Kapitel 62

Die grenzenlose Vervollkommnung des Daseins und der Fortschritt der Seele in
der nachsten Welt

Wissg, dass die Stufen des Daseins beschrénkt sind auf die Stufe des Dienstes,
des Prophetentums und des Gottlichen. Aber die Vollkommenheit Gottes und die
Vervollkommnung der Schopfung sind grenzenlos. Wenn du den Sachverhalt
sorgfaltig untersuchst wirst du feststellen, dass es fir das Dasein selbst in

seiner rein aulZerlichen Form keine Grenze der Vervollkommnung gibt; denn es
ist unmoglich etwas Erschaffenes zu finden, das man sich nicht noch
vollkommener vorstellen kénnte. So wird man im Mineralreich keinen Rubin, im
Pflanzenreich keine Rose und im Tierreich keine Nachtigall finden, von denen
man sich nicht noch bessere Exemplare vorstellen kdnnte.

Ebenso wie die Gnade Gottes grenzenlos ist, sind auch die M6glichkeiten zur
Vervollkommnung des Menschen grenzenlos. Wenn es maglich wére, dass
irgendetwas in seiner Wirklichkeit den Gipfel der Vollkommenheit erreichte,
dann wirde es von Gott unabhangig werden und die Wirklichkeit des bedingten
Seins wirde die Stufe der Wirklichkeit des notwendigen Seins erreichen. Aber
jedem erschaffenen Ding wurde eine Stufe zugewiesen, die es nicht
Uberschreiten kann. Wer also die Stufe des Dienens einnimmt, kann niemals die
Stufe der gottlichen Herrschaft erreichen, wie weit er auch fortschreiten und
welche unendliche Vollkommenheit er auch erwerben mag. Dasselbe gilt fur ale
anderen erschaffenen Dinge. Wie weit ein Mineral auch fortschreiten mag, kann
esim Mineralreich doch niemals die Kraft des Wachstums erlangen. Wie weit
diese Blume auch fortschreiten mag, kann sich im Pflanzenreich an ihr doch
niemals die Kraft der Sinne zeigen. So kann dieses Stiick Silber niemals Seh-
oder Horvermogen erlangen; es kann hchstens auf seiner eigenen Stufe
fortschreiten und ein vollkommenes Mineral werden, aber es kann weder
Wachstums- noch Sinneskraft erlangen und niemals lebendig werden: es kann nur
auf seiner eigenen Stufe fortschreiten.

Zum Beispiel kann Petrus nicht Christus werden. Er kann allenfalls auf der

Stufe der Dienstbarkeit unendliche Vollkommenheit erreichen, denn jede
existierende Wirklichkeit ist zum Fortschritt fahig. Da der Geist des Menschen



ewig weiterlebt, nachdem er diese urspriingliche Hulle abgelegt hat, ist er

wie alles Erschaffene zweifellosin der Lage, Fortschritte zu machen. Und
deshalb kann man fir den Fortschritt einer dahingeschiedenen Seele beten, dass
ihr vergeben werde und sie die Gunst, die Gaben und die Gnade Gottes empfangen
moge. Deshalb wird in den Gebeten Baha' u’lléhs die Vergebung und
Verzeihung Gottes fir jene erfleht, die in die néchste Welt aufgestiegen

sind. Mehr noch, so wie die Menschen Gott in dieser Welt brauchen, brauchen sie
Ihn auch in der ndchsten Welt. Die Geschopfe sind immer bedirftig und Gott

ist immer unabhéngig von ihnen, ob in dieser oder in der kiinftigen Welt.

Der Reichtum in der néchsten Welt besteht in der Nahe zu Gott. Esist daher
gewiss, dass digjenigen, die der gottlichen Schwelle nahe sind, Firbitte

einlegen dirfen, und dass diese Furbitte von Gott angenommen wird. Die
Fiirbitte in der nachsten Welt hat jedoch keine Ahnlichkeit mit der Fiirbitte

in dieser Welt. Esist ein vollig anderer Zustand und eine andere

Wirklichkeit, die sich nicht in Worte fassen lassen.

Sollte sich ein reicher Mann dazu entschlief3en, einen Tell seines VVermogens
nach seinem Tod an die Armen und Bedurftigen zu vererben, wird diese Tat
vielleicht gottliche Vergebung und Verzeihung bewirken und zu seinem
Fortschritt im Konigreich des Allbarmherzigen fihren.

In gleicher Weise ertragen Eltern fur ihre Kinder grofite M dhen und
Schwierigkeiten, und oft gehen die Eltern in die jenseitige Welt ein, wenn die
Kinder herangewachsen sind. Nur selten erfreuen sich Mutter und Vater in dieser
Welt des Lohns fir all die Muhen und Schwierigkeiten, die sie fir ihre

Kinder auf sich genommen haben. Die Kinder miissen daher als Dank fur diese
M Uhen und Schwierigkeiten Spenden flr wohltétige Zwecke leisten und gute
Werke in ihrem Namen vollbringen und um Verzeihung und Vergebung fiir ihre
Seelen bitten. Du solltest daher als Dank fir die Liebe und Gite Deines
Vatersin seinem Namen freigebig zu den Armen sein und mit &uf3erster Demut
und austiefster Seele um Gottes Verzeihung und Vergebung und um Seine
unendliche Barmherzigkeit beten.A152

Esist sogar mdglich, dass digjenigen, die in Stiinde und Unglauben gestorben
sind, verwandelt werden, das heif¥, zum Gegenstand gattlicher Vergebung
werden. Das geschieht durch die Gnade Gottes und nicht durch Seine
Gerechtigkeit, denn esist Gnade, jemanden zu beschenken, der es nicht verdient
hat, und es ist Gerechtigkeit, nach Verdienst zu geben. So wie wir hier die

Kraft haben, fir diese Seelen zu beten, werden wir auch in der néchsten Welt,
der Welt des Konigreichs, die gleiche Kraft besitzen. Sind nicht ale

Geschopfe jener Welt von Gott erschaffen? Daher miissen sie auch in jener Welt
Fortschritte machen kénnen. Und so wie sie hier durch ernsthaftes Flehen
Erleuchtung suchen kénnen, kénnen sie auch dort um Vergebung bitten und durch
demditiges Gebet nach Erleuchtung suchen. So wie die Seelen in dieser Welt
durch ihr eigenes Bitten und Flehen und durch die Gebete heiliger Seelen
voranschreiten konnen, so kénnen sie auch nach dem Tod durch ihre eigenen
Gebete und instandiges Flehen voranschreiten, insbesondere wenn sie Gegenstand
der Furbitte der heiligen Manifestationen werden.

Kapitel 63



Der Fortschritt aller Dinge auf ihrer eigenen Stufe

Wisse, dass nichts, was exigtiert, in einem Zustand der Ruhe verharrt — das
heif, alle Dinge bleiben in Bewegung. Sie wachsen oder verfallen, kommen
entweder vom Nichtsein ins Dasein oder gehen vom Dasein ins Nichtsein. So ist
diese Blume, diese Hyazinthe, flr eine gewisse Zeit vom Nichtsein ins Dasein
getreten und geht jetzt wieder vom Dasein ins Nichtsein. Dies nennt man
notwendige oder naturgegebene Bewegung, die nicht von den erschaffenen Dingen
getrennt werden kann, denn sieist ein unverzichtbares Wesensmerkmal, genau wie
es ein unverzichtbares Wesensmerkmal des Feuersist zu brennen.

Daher ist erwiesen, dass Bewegung, sei es als Fortschritt oder Ruckschritt,

fur das Dasein unerlasslich ist. Da nun der menschliche Geist nach dem Tod
weiterlebt, muss er entweder Fortschritte oder Riickschritte machen, und in der
néchsten Welt ist das Fehlen von Fortschritt dasselbe wie Riickschritt. Aber

der menschliche Geist verlasst niemals seine eigene Stufe: Er schreitet nur

auf seiner Stufe voran. Zum Beispiel werden der Geist und die Wirklichkeit
Petri, soweit sie auch voranschreiten mogen, niemals die Stufe der

Wirklichkeit Christi erreichen, sondern werden nur innerhalb ihrer eigenen
Grenzen voranschreiten.

So siehst du, dass dieses Mineral, wie sehr es sich auch fortentwickeln mag,

nur auf seiner eigenen Stufe fortschreitet; du kannst zum Beispiel das Kristall
unmoglich in einen Zustand bringen, in dem es Sehkraft erlangt. Oder der Mond:
Wie auch immer er sich entwickeln mag, kann er doch niemals zur strahlenden
Sonne werden, seine Erdferne und seine Erdndhe werden immer innerhalb der
Grenzen seiner eigenen Stufe bleiben. Und wie weit die Apostel fortgeschritten
sein mogen, sie kdnnen doch nie Christus werden. Es ist wahr, dass Kohle zu
einem Diamant werden kann, aber beide stehen auf der Stufe des Minerals und
ihre Bestandteile sind gleich.

Kapitel 64
Stufe und Fortschritt des Menschen nach dem Tod

Wenn wir ale Dinge mit einem wachen Auge untersuchen, stellen wir fest, dass
sieinsgesamt nur drei Kategorien zuzuordnen sind: dem Mineralischen, dem
Pflanzlichen, dem Tierischen. So gibt es drei Kategorien von Geschopfen und
jede hat ihre eigenen Spezies. Der Mensch ist die vornehmste Spezies, daer die
Vollkommenheit jeder der drei Kategorien in sich vereint — das heil3t, er

besitzt einen materiellen Korper, die Wachstumskraft und die Sinneskraft.

Uber die Vollkommenheit des Mineralischen, Pflanzlichen und Tierischen hinaus
besitzt er jedoch noch eine besondere V ollkommenheit, die anderen erschaffenen
Dingen fehlt, némlich die Vollkommenheit des Verstandes. Somit ist der Mensch
das Edelste von allen L ebewesen.

Der Mensch bekleidet den héchsten Rang des Stofflichen und steht am Anfang der
Geistigkeit; das heil3t, er befindet sich am Ende der Unvollkommenheit und am
Anfang der Vollkommenheit. Er befindet sich am Ende der Finsternis und am
Anfang des Lichts. Deshalb wird Uber die Stufe des Menschen gesagt, sie sei

das Ende der Nacht und der Anbruch des Tages, was bedeutet, dass er jegliche
Unvollkommenheit umfasst und potenziell jede Vollkommenheit besitzt. Er hat



sowohl eine tierische als auch eine engelhafte Seite, und die Rolle des

Erziehers besteht darin, die menschlichen Seelen so auszubilden, dass die

engel hafte Seite die tierische Gberwinden kann. Wenn also die géttlichen

Kréfte, die mit Vollkommenheit identisch sind, die satanischen Krafteim
Menschen, die volliger Unvollkommenheit entsprechen, tberwinden, wird er das
edelste aller Geschopfe, im umgekehrten Fall wird er jedoch das schandlichste
aler Wesen. Deshalb ist er das Ende der Unvollkommenheit und der Beginn der
Vollkommenheit.

Man sieht bei keiner anderen Speziesin der Welt des Daseins solche
Unterschiede, Gegensdtze, Kontraste und Widerspriiche wie beim Menschen. So
ist es auch der Mensch, auf den das strahlende Licht des Gottlichen fiel, so

wie es bei Christus geschah — sieh, wie herrlich und edel der Mensch ist!
Zugleich betet er Steine, Baume und Lehmklumpen an — sieh, wie erbarmlich

er ist, dass der Gegenstand seiner Verehrung die niedrigste Daseinsstufe ist,

das heil3t |eblose Steine, Erdklumpen, Berge, Walder und Baume! Was kann es
fur den Menschen Erbarmlicheres geben, a's die niedrigste Daseinsstufe
anzubeten?

Dariiber hinaus ist Wissen eine menschliche Eigenschaft, aber auch
Unwissenheit; Wahrhaftigkeit ist eine menschliche Eigenschaft, aber auch Lige;
und das Gleiche gilt fur Vertrauenswirdigkeit und Verrat, Gerechtigkeit und
Tyrannei und so weliter. Kurz gesagt, jede Vollkommenheit und Tugend ist wie
jedes Laster eine Eigenschaft des Menschen. Man muss auch die Unterschiede
berlicksichtigen, die zwischen den Menschen bestehen. Christus hatte die
Gestalt eines Menschen ebenso wie Kephas. Mose war ein Mensch und ebenso der
Pharao; Abel war ein Mensch und Kain ebenso; Baha u’llah war ein Mensch
und Y ahyaA 153 ebenso. Deshalb gilt der Mensch a's das grofdte Zeichen
Gottes — das heil3t, er ist das Buch der Schopfung — denn alle Geheimnisse

des Universums sind in ihm zu finden. Sollte er in die Obhut des wahren
Erziehers gelangen und richtig ausgebildet werden, wird er zum Edelstein aller
Edelsteine, zum Licht allen Lichtes, zum Inbegriff des Geistes. Er wird zum
Mittel punkt gottlichen Segens, zur Quelle geistiger Attribute, zum
Dammerungsort himmlischen Lichtes und zum Empfanger gottlicher Inspiration.
Sollte ihm diese Aushildung jedoch vorenthalten bleiben, wird er zur
Verkorperung satanischer Attribute, zum Inbegriff tierischer Laster und zur
Quelle all dessen, was bedriickend und finster ist.

Diesist die Weisheit des Auftretens der Propheten: Die Menschheit zu erziehen,
auf dass der Klumpen Kohle zu einem Diamanten werde und der unfruchtbare Baum
veredelt werde und Friichte von grofdter Siif3e und Zartheit hervorbringe. Und
nachdem die edelste Stufe der Menschenwelt erreicht wurde, kann ein weiterer
Fortschritt nur im Grad der Vollkommenheit erzielt werden, aber nicht in der
Stufe, denn die Stufen sind endlich, aber fur die gottliche Vollkommenheit

gibt eskeine Grenze.

Sowohl vor als auch nach dem Ablegen dieser stofflichen Hille schreitet die
menschliche Seele in ihrer Vollkommenheit voran, jedoch nicht in der Stufe.
Alles Erschaffene entwickelt sich bis zu seinem Gipfel, dem vollendeten
Menschen, und es gibt kein hoheres Geschopf alsihn. Der Mensch kann, nachdem
er die menschliche Stufe erreicht hat, nur in der VVollkommenheit



voranschreiten, aber nicht in der Stufe, denn es gibt keine hthere Stufe, zu

der er gelangen kann, als die eines vollendeten Menschen. Er kann sich nur auf

der menschlichen Stufe weiterentwickeln, da die Vervollkommnung des Menschen
unendlich ist. So gelehrt ein Mensch auch sein mag, esist immer mdglich, sich
einen noch gelehrteren vorzustellen.

WEell es nun fir die Vollkommenheit des Menschen keine Grenze gibt, kann er
auch nach seinem Aufstieg aus dieser Welt Fortschritte in seiner
Vervollkommnung machen.

Kapitel 65
Glaube und Taten

Frage: Im Kitéb-i-Aqdas heil3t es: »... wer dessen beraubt ist, geht in die

Irre, hétte er auch alle gerechten Werke vollbracht.«A154 Was bedeutet dieser
Vers?

Antwort: Die Bedeutung dieses gesegneten Versesist, dass es die Grundlage von
Erfolg und Erldsung ist, Gott anzuerkennen, und dass gute Taten, die Frucht

des Glaubens sind, aus dieser Anerkennung erwachsen.

Wenn diese Anerkennung nicht erfolgt, bleibt der Mensch wie durch Schleier von
Gott getrennt, und wegen dieses Schleiers erreichen seine guten Werke nicht
ihre volle und gewiinschte Wirkung. Dieser Vers bedeutet nicht, dass die durch
Schleier von Gott Getrennten alle gleich sind, ob sie nun Gutes oder Bdses

tun. Es bedeutet nur, dass Gott anzuerkennen, die Grundlage ist und gute Taten
aus dieser Erkenntnis hervorgehen. Dennoch ist sicher, dass unter denen, die
wie durch Schleier von Gott getrennt sind, ein Unterschied besteht zwischen
dem, der gute Taten vollbringt, und dem Siinder und Ubeltéter. Denn die wie
durch Schleier von Gott getrennte Seele, die mit gutem Charakter und Verhalten
ausgestattet ist, verdient die Vergebung Gottes. Dem wie durch Schleier von
Gott getrennten Siinder, der schlechte Charakterziige und V erhaltensweisen
aufweist, bleitben jedoch die Wohltaten und Gaben Gottes versagt. Hierin liegt
der Unterschied.

Dieser gesegnete Vers bedeutet daher, dass ohne Gott anzuerkennen, gute Taten
allein nicht zu ewiger Erlsung, dauerhaftem Erfolg und Heil und zur Aufnahme
in das Reich Gottes fuhren konnen.A155

Kapitel 66
Der Fortbestand der vernunftbegabten Seele nach dem korperlichen Tod

Frage: Wodurch wird die vernunftbegabte Seele weiterleben, nachdem sie den
Korper abgelegt hat und der Geist emporgestiegen ist? Nehmen wir an, dassdie
Seelen, die durch die Gnadengaben des Heiligen Geist unterstiitzt werden,

wahres Sein und ewiges L eben erlangen. Aber was wird aus den vernunftbegabten
Seelen, die wie durch Schleier von Gott getrennt sind?

Antwort: Manche meinen, der Kdrper sei das Substanzielle und bestehe durch
sich selbst, und der Geist sei unwesentlich und bestehe nur durch das
Substanzielle des Korpers. Die Wahrheit ist jedoch, dass die vernunftbegabte
Seele das Substanzielle ist, durch das der Korper besteht. Wenn das
Nicht-Wesentliche — der Korper — zerstort wird, bleibt das Substanzielle



—der Geist — Ubrig.

Zweitens besteht die vernunftbegabte Seele, mit anderen Worten der menschliche
Geist, nicht dadurch, dass sie dem Korper innewohnt, das heil3t, sie tritt

nicht in ihn ein; denn Innewohnen und Eintreten sind Merkmale von Kérpern. Die
vernunftbegabte Seele ist dartiber erhaben. Sie ist von Anfang an niemalsin

den Korper eingetreten, andernfalls wére eine andere Wohnstatt fir sie
erforderlich, sobald sie den Kérper wieder verlésst. Nein, die Verbindung des
Geistes mit dem Korper ist so wie die Verbindung dieser Lampe mit einem
Spiegel. Wenn der Spiegel rein und makellosist, erscheint das Licht der Lampe
darin, aber wenn der Spiegel zerbrochen oder mit Staub bedeckt ist, bleibt das
Licht verborgen.

Die vernunftbegabte Seele — der menschliche Geist —ist von Anfang an nicht

in diesen Korper herabgestiegen, noch besteht sie durch ihn, denn sonst wéare

sie auch auf etwas Substanzielles angewiesen, nachdem sich die Bestandteile des
K orpers aufgel 6st haben. Im Gegenteil, die vernunftbegabte Seeleist das
Substanzielle, auf das der Korper angewiesen ist. Die vernunftbegabte Seele
besitzt von Anfang an ihre Individualitét; sie erwirbt sie nicht mittels des
Korpers. Was sich hdchstens sagen 1&8sst, ist, dass die Individualitdt und

Identitét der vernunftbegabten Seele in dieser Welt gestarkt werden kann, und
dass die Seele entweder fortschreiten und sich vervollkommnen kann oder dass
sieim tiefsten Abgrund der Unwissenheit verbleibt und wie durch Schleier von
den Zeichen Gottes getrennt und ihrer Sicht beraubt bleibt.

Frage: Wodurch kann der Geist des Menschen — die vernunftbegabte Seele —
Fortschritte machen, nachdem er von dieser sterblichen Welt gegangen ist?
Antwort: Nachdem der Geist vom Korper getrennt ist, macht der menschliche
Geist in der gottlichen Welt entweder allein durch die Gunst und Gnade des
Herrn Fortschritte, oder durch die Fursprache und die Gebete anderer
menschlicher Seelen oder durch grof3ziigige Spenden und wohltétige Werke, die
in seinem Namen dargebracht werden.

Frage: Was geschieht mit Kindern, die vor Erreichen des Reifealters sterben

oder gar vor dem Geburtstermin?

Antwort: Diese Kinder weilen unter der Obhut der géttlichen Vorsehung, und da
sie keine Slinde begangen haben und unbefleckt vom Schmutz der Welt der Natur
sind, werden sie zu Offenbarungen der géttlichen Gnade und die Augen
gottlicher Barmherzigkeit werden auf sie gerichtet sein.

Kapitel 67
Ewiges Leben und Eintritt in das Reich Gottes

Du hast nach dem ewigen Leben und dem Eintritt ins Konigreich gefragt. Das
Konigreich wird aufZerlich als >Himmel< bezeichnet, aber diesist nur ein
Ausdruck und ein Vergleich, keine Tatsache oder Wirklichkeit. Denn das
Konigreich ist kein stofflicher Ort, sondern Gber Raum und Zeit geheiligt. Es
ist ein geistiges Reich, eine gottliche Welt, und esist der Sitz der

Souveradnitdt Gottes. Esist Uber den Korper und alles Kérperliche erhaben

und esist frel und geheiligt von den eitlen Vorstellungen der Menschen. An
einen Ort gebunden zu sein, ist ein Merkmal des Korpers und nicht des Geistes:



Raum und Zeit umfassen den Korper, nicht den Geist und die Seele.

Beachte, dass der Aufenthaltsort fiir den Korper des Menschen ein begrenzter
Raum ist, nicht mehr als ein Fleckchen Erde. Aber der Geist und Verstand des
Menschen durchquert alle Lander und Regionen und sogar die grenzenlose Weite
des Himmels; er umfasst alles Dasein und macht Entdeckungen in den Sphéren
droben und in den unendlichen Weiten des Universums. Dies liegt daran, dass der
Geist an keinen Ort gebunden ist: Er ist eine Wirklichkeit ohne Ort, und fir

den Geist sind Erde und Himmel gleich, da er in beiden Entdeckungen macht. Aber
der Korper ist beschrénkt auf den Raum und weif3 nicht um das, was dartber
hinausgeht.

Es gibt also zwei Arten von Leben, das des Korpers und das des Geistes. Das
Leben des Korpersist das stoffliche Leben, aber das Leben des Geistes ist

eine himmlische Existenz, die darin besteht, die Gnade des gottlichen Geistes

zu empfangen und durch den Odem des Heiligen Geistes belebt zu werden. Obwohl
das stoffliche Leben ein Dasein hat, ist esin den Augen der heiligen und

geistig gesinnten Seelen vollige Nichtexistenz und Tod. So existiert der

Mensch ebenso wie dieser Stein, aber welch ein Unterschied besteht zwischen der
Existenz des Menschen und der des Steins! Obwohl der Stein existiert, ist er im
Vergleich zur Existenz des Menschen nicht existent.

Mit >ewigem Leben< ist gemeint, die Gnade des Heiligen Geistes zu

empfangen, so wie eine Blume an den Gaben und Brisen des Fruhlings teilhat.
Schau, wie diese Blume anfangs ein rein mineralisches Leben besal3, wie sie

aber mit Beginn des Frihlings, dem Herabregnen der Frihlingsschauer und der
Hitze der strahlenden Sonne ein anderes L eben fand und mit grofdter Frische,

zart und duftend erschien. Im Vergleich zu diesem Leben war das vorherige Leben
der Blume wie der Tod.

Damit soll gesagt sein, dass das L eben des Konigreichs das L eben des Geistes

ist, dass es ewig wahrt und Uber Zeit und Raum geheiligt ist, so wie der
menschliche Geist, der an keinen Ort gebunden ist. Denn solltest du den
menschlichen Korper griindlich untersuchen, so kénntest du doch keinen
bestimmten Platz oder Ort fur den Geist finden. Der Geist ist an keinen Ort
gebunden und er ist immateriell, aber er hat eine Verbindung mit dem Korper,

so wie die Sonne eine Verbindung mit diesem Spiegel hat: Die Sonne nimmt keinen
Platz im Spiegel ein, aber sieist damit verbunden. Genauso ist auch die Welt

des Konigreichs Uber alles geheiligt, was vom Auge gesehen oder von den
anderen Sinnen wie Horen, Riechen, Schmecken oder Fuihlen wahrgenommen werden
kann.

Wo kann man nun im Menschen diesen Verstand finden, der ihm innewohnt und
dessen Existenz auler Zweifel steht? Wirdest du den menschlichen Korper mit
dem Auge, dem Ohr oder den anderen Sinnen untersuchen, kdnntest du den
Verstand nicht finden, obwohl er eindeutig existiert. Der Verstand hat somit
keinen festen Ort, obwohl er mit dem Gehirn verbunden ist. Das Gleiche gilt

fur das Konigreich. Ebenso hat die Liebe keinen festen Ort, aber sieist mit

dem Herzen verbunden. Und genauso hat das Kénigreich keinen Ort, sondern ist
mit der menschlichen Wirklichkeit verbunden.

Der Zugang zum Konigreich erfolgt durch die Liebe Gottes, durch Loslésung,
durch Lauterung und Heiligkeit, durch Wahrhaftigkeit und Reinheit, durch



Standhaftigkeit und Treue und durch Selbstaufopferung.

Aus diesen Erklarungen geht klar hervor, dass der Mensch unsterblich ist und
ewig lebt. Wer an Gott glaubt, Ihn liebt und Gewissheit erlangt hat, erfreut

sich an diesem gesegneten Leben, das wir das ewige L eben nennen; die aber, die
wie durch Schleier von Gott getrennt sind, obwohl sie mit Leben ausgestattet
sind, leben doch in Dunkelheit, und ihr Leben ist im Vergleich zu dem der
Glaubigen Nichtsein.

So lebt sowohl das Auge a's auch der Fingernagel, aber das L eben des
Fingernagels im Vergleich zu dem des Auges kommt dem Nichtsein gleich. Der
Stein und der Mensch existieren beide, aber verglichen mit dem Menschen hat der
Stein keine Existenz und kein Dasein. Denn wenn der Mensch stirbt und sein
Korper zerfallt und zugrunde geht, wird er wie der Stein, die Erde und das
Mineral. Esist daher klar, dass das Mineral, obwohl es existiert, verglichen

mit dem Menschen nicht existiert.

Ebenso sind die Seelen, die vor Gott verhllt sind, obwohl siein dieser Welt

und in der kommenden Welt existieren, verglichen mit dem geheiligten Dasein der
Kinder des gottlichen Konigreichs nicht existent und verloren.

Kapitel 68
Zweierlei Arten von Schicksal

Frage: Ist Schicksal, dasin den Heiligen Biichern Erwadhnung findet, etwas
Unwiderrufliches? Wenn ja, welcher Nutzen liegt in dem Versuch, es abzuwenden?
Antwort: Es gibt zwei Arten von Schicksal: Einesist unwiderruflich und das
andere ist bedingt, oder wie man sagt in der Schwebe. Unwiderrufliches
Schicksal ist nicht zu andern oder abzuwenden, wahrend bedingtes Schicksal
eintreffen kann oder auch nicht. So ist das unwiderrufliche Schicksal dieser
Lampe, dassihr Ol verbrannt und verbraucht wird. Ihr endguiltiges Verlschen
ist daher gewiss, und es ist unmdglich, diesen Ausgang zu andern, denn dies
ist ihr unwiderrufliches Schicksal. Ebenso wurde der Korper des Menschen mit
einer Kraft versehen, deren Abbau und Erschopfung unvermeidlich zum Zerfall
des Korpers filhrt. Esist so wie mit dem Ol in dieser Lampe: Sobald es
verbrannt und verbraucht ist, wird die Lampe mit Sicherheit verlGschen.

Dem bedingten Schicksal ware Folgendes vergleichbar: Obwohl noch Ol ibrig
ist, blast ein starker Wind und |6scht die Lampe aus. Dieses Schicksal ist
bedingt. Esist ratsam, dieses Schicksal abzuwenden, sich davor zu schiitzen
und vorsichtig und umsichtig zu sein. Aber das unwiderrufliche Schicksal, das
dem Verbrauch des Lampendls gleicht, kann nicht geandert, abgewandelt oder
verzogert werden. Esist unausweichlich, die Lampe wird zweifellos
verl6schen.

Kapitel 69
Der Einfluss der Sterne und wie alle Dinge miteinander verbunden sind

Frage: Haben die Sterne des Himmels einen geistigen Einfluss auf die
menschliche Seele oder nicht?

Antwort: Bestimmte Himmelskérper Uben einen physischen Einfluss auf die Erde
und ihre Geschépfe aus, was klar und offensichtlich ist und keiner Erklérung



bedarf. Betrachte die Sonne, die Dank gattlicher Gnade die Erde und alleihre
Geschopfe versorgt. Ohne das Licht und die Wérme der Sonne wiirden
tatsachlich alle irdischen Dinge aufhdren zu existieren.

Was geistige Einflisse betrifft, mag es zwar seltsam erscheinen, dass die

Sterne einen geistigen Einfluss auf die menschliche Welt austiben sollen, aber
wurdest du tief Uber diese Angelegenheit nachdenken, wérest du davon nicht

sehr Uberrascht. Damit will ich jedoch nicht behaupten, dass die Astrologen

der Antike aus den Bewegungen der Sterne und Planeten die richtigen
Schlussfolgerungen gezogen haben, denn das waren blof3e Einbildungen, dieihren
Ursprung bel den &gyptischen, assyrischen und chaldéischen Priestern hatten,
oder vielmehr den torichten Annahmen der Hindus und dem Aberglauben der
Griechen, der Romer und anderer Sternenanbeter entstammiten. Ich will vielmehr
sagen, dass dieses grenzenlose Universum wie der menschliche Korper ist,

dessen Teile zusammenhangen und in hdchster Vollkommenheit miteinander
verbunden sind. Das heifdt, so wie die Teile, Glieder und Organe des
menschlichen Kdrpers miteinander verbunden sind und sich gegenseitig
unterstitzen, verstérken und beeinflussen, so sind auch die Teile und Glieder
dieses endlosen Universums miteinander verbunden und beeinflussen sich
gegenseitig geistig und stofflich. Zum Beispiel sieht das Auge etwas und es
betrifft den gesamten Korper; das Ohr hort und alle Telle des Korpers werden
angeregt. Daran besteht kein Zweifel, denn die Welt des Daseins gleicht einem
lebendigen Menschen. Zu der Verbindung, die zwischen den verschiedenen Teilen
des Universums besteht, gehdren notwendigerwei se gegenseitige Einflussnahme
und Wechselwirkungen, sei esim Stofflichen oder im Geistigen.

Fur digenigen, die den geistigen Einfluss materieller Dinge bestreiten,

erwahnen wir hier ein kleines Beispiel: Schone Klange, wundersame Tone und
harmonische Melodien sind Vorkommnisse, die auf die Luft einwirken; denn Schall
besteht aus L uftschwingungen, und diese Schwingungen regen das Trommelfell und
die Nerven an und das fuihrt zum Horen. Bedenke, wie die Luftschwingungen, die
ein Vorkommnis unter vielen sind und fur bedeutungslos gehalten werden, den
Geist des Menschen anziehen, ihn mit aul3erordentlicher Freude erfillen und
zutiefst bewegen: Sie bringen ihn zum Lachen, zum Weinen und kdnnen sogar
bewirken, dass er sich selbst einer Gefahr aussetzt. Beobachte nun, welche
Verbindung zwischen dem Geist des Menschen und den Schwingungen der L uft
besteht, die ihn in einen anderen Zustand versetzen und ihn so Uberwéltigen
konnen, dass er jegliche Geduld und Gelassenheit verliert. Uberlege, wie

seltsam dasist, denn nichts kommt aus dem Sanger hervor und tritt in den

Horer ein, und dennoch werden grofl3e geistige Wirkungen erzeugt. Diese enge
Beziehung zwischen alen erschaffenen Dingen muss daher zwangslaufig zu
geistigen Einflissen und Wirkungen fthren.

Es wurde bereits erwahnt, dass sich Kérperteile und Organe im menschlichen
Korper gegenseitig beeinflussen. Zum Beispiel sieht das Auge etwas und das
Herz wird bewegt. Das Ohr hért und der Geist wird beeinflusst. Das Herz findet
Frieden, die Gedanken erweitern sich und ale Glieder des Korpers erfahren

einen Zustand des Wohlbefindens. Was fur eine Verbindung und Beziehung ist
das! Und wenn solche Beziehungen, solche geistigen Einflisse und Wirkungen
zwischen den verschiedenen Korperteilen des Menschen zu finden sind, der ja



nur ein einzelnes Geschopf unter vielen ist, dann mussen mit Sicherheit

sowohl geistige als auch materielle Beziehungen zwischen der Gesamtheit der
zahllosen Wesen bestehen. Und obwohl unsere gegenwartigen Methoden und
Wissenschaften diese Beziehungen innerhalb der Gesamtheit der Geschopfe nicht
nachweisen kénnen, sind sie dennoch klar und unbestreitbar vorhanden.
Zusammengefasst sind alle Geschopfe al's Gesamtheit und als Einzelne, gemaf}
Gottes vollendeter Weisheit miteinander verbunden und beeinflussen sich
gegenseitig. Wére dies nicht der Fall, wirde die allumfassende Organisation

und die universelle Ordnung des Daseins in Unordnung geraten und gestort. Und
daalle erschaffenen Dinge aufs Beste miteinander verbunden sind, sind sie wohl
geordnet, gestaltet und vollendet.

Diese Frage verdient eine griindliche Untersuchung mit gebUhrender
Aufmerksamkeit und sorgféltigem Nachdenken.

Kapitel 70
Der freie Wille und seine Grenzen

Ist der Mensch frei und uneingeschrankt in allem, was er tut, oder handelt er

unter Zwang und ohne Wahlfreiheit?

Antwort: Diesist eine der wichtigsten Fragen des Gottlichen und die
Zusammenhange sind aul3erst verwirrend. So Gott will, werden wir diese
Angelegenheit an einem anderen Tag zu Beginn unseres Mittagessens ausftihrlich
erlautern. Jetzt werden wir nur kurz ein paar Worte dazu sagen.

Bestimmte Angelegenheiten unterliegen dem freien Willen des Menschen, wie zum
Beispiel gerechtes, unparteiisches oder auch unrechtes, schadliches Handeln

—mit anderen Worten, die Wahl zwischen guten und bosen Taten. Esist ganz
offensichtlich, dass der Wille des Menschen bel solchen Taten eine grof3e Rolle
spielt. Aber es gibt bestimmte Dinge, zu denen der Mensch gezwungen und
gendtigt ist, dazu gehdren Schiaf, Tod, Krankheit, schwindende Kréfte,

Unglick und materieller Verlust. Diese Dinge unterliegen nicht dem Willen des
Menschen, und er ist nicht verantwortlich daftr, denn er ist gezwungen, sie zu
erdulden. Aber er hat die freie Wahl zwischen guten und bdsen Taten, und er

fahrt sie aus eigenem Willen aus.

Wenn er mdchte, kann er zum Beispiel seine Tage damit verbringen, Gott zu
preisen, und wenn er es wiinscht, kann er sich mit anderem alslhm

beschéftigen. Er kann die Kerze seines Herzens mit der Flamme der Liebe Gottes
entzinden und ein Wonhltéter der Welt werden, oder er kann ein Feind der

ganzen Menschheit werden oder seine Vorlieben auf weltliche Dinge richten; er
kann sich entscheiden gerecht oder ungerecht zu sein. Uber all diese Taten und
Handlungen hat er die Kontrolle, und daher ist er dafir verantwortlich.

Es stellt sich jedoch eine andere Frage: Der Mensch befindet sich in einem
Zustand volliger Hilflosigkeit und absoluter Armut. Alle Kraft und Macht ist
alein bei Gott, und Erhéhung wie Erniedrigung des Menschen héngen vom Willen
und der Absicht des Hochsten ab. So heilét esim Neuen Testament, dass Gott

wie ein Topfer sei, der »ein Gefal3 zu ehrenvollem und ein anderes zu nicht
ehrenvollem Gebrauch«A 156 schafft. Nun hat das nicht ehrenvolle Gefal3 kein
Recht, dem Topfer Vorwirfe zu machen und zu sagen: »Warum hast du mich nicht



zu einem kostbaren Becher gemacht, der von einer Hand zur néchsten gereicht
wird?« Diese Worte bedeuten, dass die Seelen unterschiedliche Stufen
einnehmen. Was die niedrigste Stufe des Daseins einnimmt, so wie das Mineral,
hat kein Recht zu klagen und zu sagen: »O Gott, warum hast Du mir die
Vollkommenheit der Pflanze verwehrt?« Ebenso hat die Pflanze kein Recht, sich
darliber zu beschweren, dassihr die Vollkommenheit des Tierreiches
vorenthalten bleibt. Und in 8hnlicher Weise steht es dem Tier nicht zu, das
Fehlen menschlicher Vollkommenheit zu beklagen. Nein, auf ihrer eigenen Stufe
sind all diese Dinge vollkommen und miissen die Vollkommenheit dieser Stufe
anstreben. Wie zuvor gesagt, ist das von niedrigerem Rang weder berechtigt noch
befahigt, die Stufe und Vollkommenheit eines hdheren Ranges anzustreben,
sondern muss innerhalb des eigenen Ranges voranschreiten.A157

Abgesehen davon sind selbst Ruhe oder Bewegung des Menschen von der Hilfe
Gottes abhangig. Sollte er diesen Beistand nicht bekommen, kann er weder Gutes
noch Bdses tun. Aber wenn mit dem Beistand des allfreigebigen Herrn der Mensch
ins Dasein tritt, ist er sowohl zum Guten als auch zum Bésen fahig. Und

sollte dieser Beistand enden, ware er vollig machtlos. Deshalb wird in den
Heiligen Schriften von der Hilfe und dem Beistand Gottes gesprochen. Esist wie
bei einem Schiff, das sich durch Wind- oder Dampfkraft bewegt. Sollte diese
Kraft unterbrochen werden, kdnnte sich das Schiff Gberhaupt nicht bewegen.
Unabhéngig davon, in welche Richtung das Ruder gedreht wird, treibt die Kraft
des Dampfes das Schiff in diese Richtung voran. Wenn das Ruder nach Osten
gedreht wird, bewegt sich das Schiff nach Osten, und wenn es nach Westen
gerichtet ist, bewegt sich das Schiff nach Westen. Die Fortbewegung wird nicht
durch das Schiff selbst bewirkt, sondern durch Wind oder Dampf.

Genauso werden alle Taten des Menschen durch die Kraft gottlichen Beistands
gestuitzt, aber die Entscheidung fir Gut oder Bose liegt allein bei ihm. Es

ist, als wirde der Kénig jemanden zum Gouverneur einer Stadt ernennen, ihm
die volle Autoritéat gewahren und ihm zeigen, was nach dem Gesetz gerecht und
ungerecht ist. Sollte der Gouverneur nun ein Unrecht begehen, dann wirde, auch
wenn er durch die Macht und Autoritédt des Konigs handelte, der Konig seine
Ungerechtigkeit dennoch nicht gutheifR3en. Und sollte der Gouverneur gerecht
handeln, wirde dies ebenfalls durch die kdnigliche Autoritét geschehen, und

der Konig wére zufrieden und erfreut Uber seine Gerechtigkeit.

Das bedeutet, dass die Wahl von Gut und Bdse beim Menschen liegt, dass er aber
unter allen Umstanden auf den lebenserhaltenden Beistand der gaéttlichen
Vorsehung angewiesen ist. Die Souveranitét Gottesist furwahr gewaltig, und
alle befinden sich fest im Griff Seiner Macht. Der Diener kann nichts allein

aus eigenem Willen tun: Gott ist allméchtig und verleiht der ganzen Schopfung
Seinen Beistand.

Diese Frage wurde nun eindeutig geklart und erléutert.

Kapitel 71
Geistige Enthillungen

Frage: Manche Menschen glauben, dass sie geistige Enthillungen erleben, das
heif, dass sie mit Geistern kommunizieren. Wie kann das sein?



Antwort: Es gibt zwei Arten von geistigen Enthtllungen: Die eine Art, auf die
sich manche V élker beziehen, ist reine Einbildung, wahrend die andere Art

echte geistige Visionen sind, wie zum Beispiel die Offenbarungen von Jesaja,
von Jeremia und von Johannes.

Bedenke, dass die kontemplativen Krafte des Menschen zwei Arten von
Vorstellungen hervorbringen. Die eine Art besteht aus fundierten und
zutreffenden Konzepten, die, verbunden mit Entschlossenheit, in der Welt
realisiert werden, etwa in Form von geeigneten Mal3nahmen, weisen Ansichten,
wissenschaftlichen Entdeckungen und technol ogischen Neuerungen. Die andere Art
besteht aus falschen Ideen und haltlosen V orstellungen, die fruchtlos bleiben

und jeder Grundlage entbehren. Sie branden auf wie die Wellen des Meeres der
Tauschung und verblassen wie fllichtige Traume.

Ebenso gibt es zwei Arten von geistigen Enthtillungen. Zum einen gibt esdie
Visionen der Propheten und die geistigen Enthillungen der Auserwahlten

Gottes. Die Visionen der Propheten sind keine Traume, sondern wahre geistige
Enthillungen. Wenn sie also sagen: »Ich habe jemanden in einer solchen

Gestalt gesehen, und ich habe solche Worte gesprochen, und er hat eine solche
Antwort gegeben, ereignet sich diese Vision im Wachzustand und nicht in der
Traumwelt. Esist eine geistige Entdeckung, die in Form einer Vision Ausdruck
findet.

Die andere Art der geistigen Enthiillung ist reine Einbildung, aber solche
Einbildungen nehmen im Kopf eine so greifbare Form an, dass sie vielen
leichtglaubigen Menschen real erscheinen. Der offensichtliche Beweis dafUr

ist, dass nie ein greifbarer Erfolg oder ein Ergebnis aus dieser vermeintlichen
Geisterbeschwdrung hervorgeht. Nein, das sind nichts als Fabeln und Fiktionen.
Du solltest also wissen, dass die menschliche Wirklichkeit die Wirklichkeit

aller Dinge umfasst und deren wahre Natur, ihre Eigenschaften und ihre
Geheimnisse entdeckt. Beispielsweise wurden alle Handwerkskiinste, Erfindungen,
Wissenschaften und Wissensgebiete von der menschlichen Wirklichkeit entdeckt.
Einstmals waren sie alle verborgene Geheimnisse, aber die Wirklichkeit des
Menschen entdeckte sie allmahlich und brachte sie aus der unsichtbaren Welt

ins Reich des Sichtbaren. Esist daher offensichtlich, dass die Wirklichkeit

des Menschen alle Dinge umfasst. So befindet er sich in Europa und entdeckt
Amerika; er befindet sich auf der Erde und macht Entdeckungen im Kosmos. Er
|Uftet die Geheimnisse aller Dinge und erfasst die Wirklichkeit aller Wesen.
Diese wahren Enthillungen, die mit der Wirklichkeit Gbereinstimmen, dhneln
Visionen — die in dem geistigen Verstandnis, himmlischer Inspiration und

engem geistigen Austausch von Menschen bestehen — und so wird der Empfanger
sagen, dass er solches gesehen oder gesagt oder gehért hat.

Daher ist klar, dass der Geist auch ohne die Vermittlung der funf

Sinnesorgane, wie etwa Augen und Ohren, zu machtvollen Wahrnehmungen fahig
ist. In Bezug auf geistiges Verstandnis und innere Enthtillungen gibt es unter

den geistig gesinnten Seelen eine Einheit, die jede Vorstellung und jeden
Vergleich Ubertrifft, und einen Austausch, der Raum und Zeit transzendiert.
Wenn zum Beispiel im Evangelium geschrieben steht, dass Mose und Elias auf dem
Berg Tabor zu Christus kamen, ist klar, dass dies keine stoffliche
Zusammenkunft war, sondern ein geistiger Zustand, der a's physische Begeghung



beschrieben wurde.

Die andere Art, Geister zu beschwdren, mit ihnen zu sprechen und zu verkehren,
ist leere Einbildung und blof3e Illusion, auch wenn sie real erscheinen mag.

Mit Verstand und Nachdenken entdeckt der Mensch zuweilen gewisse Wahrheiten,
und dieses Nachdenken, dieses Entdecken fuihren zu konkreten Ergebnissen und
sind von Nutzen. Solche Gedanken haben eine feste Grundlage. Aber viele Dinge
fallen einem ein, die den Wellen des Meeres leerer Einbildung gleichen; sie

tragen keine Friichte und bringen kein Ergebnis. Auch in der Welt des Schlafes
mag man einen Traum haben, der genauso eintrifft, wahrend man bei einer
anderen Gelegenheit einen Traum haben wird, der absolut zu nichts fihrt.

Damit soll zum Ausdruck gebracht werden, dass das, was wir als Gespréch oder
Kommunikation mit Geistern bezeichnen, von zweierlei Artist: Die eineist

reine Einbildung, und die andereist real und besteht aus den in der Bibel
erwdhnten Visionen, wie den Visionen von Jesaja und Johannes und der Begegnung
von Christus mit Mose und Elia. Letztere tiben eine wunderbare Wirkung auf
Verstand und Denken aus und erzeugen eine starke Anziehung in den Herzen.

Kapitel 72
Heilung ohne Arzneimittel

Frage: Es gibt Menschen, die heilen Erkrankte auf geistige Weise — das heif3t
ohne Arzneimittel. Wieist das moglich?

Antwort: Eine ausfhrliche Erklarung zu diesem Thema wurde bereits friher
gegeben. Wenn dir nicht alles klar geworden sein sollte, will ich es hier fir

dich wiederholen. Wisse, dass es vier Arten der Behandlung und Heilung ohne
Arzneimittel gibt. Zwei davon beruhen auf materiellen und die anderen beiden
auf geistigen Ursachen.

Was die zwei materiellen Verfahren betrifft, ist eines der Tatsache geschul det,
dass sowohl Gesundheit a's auch Krankheit ansteckend sind. Die Ansteckung mit
Krankheit geschieht schnell und heftig, wohingegen die Ansteckung durch
Gesundheit aulRerst langsam und schwach ist. Wenn zwei Koérper in Kontakt
miteinander sind, kommt es ganz sicher dazu, dass Mikroorganismen von einem auf
den anderen Ubertragen werden. So wie sich eine Krankheit schnell und heftig
von einem Korper auf einen anderen Ubertragt, kann auch die robuste
Gesundheit eines gesunden Menschen eine sehr leichte Unpésslichkeit eines
Kranken bessern. Das bedeutet, dass die Ubertragung einer Krankheit schnell

und heftig geschieht, wohingegen sich Gesundheit sehr langsam und mit
beschrankter Wirkung Ubertragt, und nur in Fallen geringfugiger Erkrankung

ist diese bescheidene Wirkung spirbar. In solchen Féllen Uberwindet die

Kraft des gesunden Kdrpers die leichte Schwéche des kranken K orpers und

lasst ihn gesunden. Diesist eine Art der Heilung.

Bei einer anderen geschieht die Heilung durch eine Art magnetischer Kraft des
Korpers, bei der die magnetische Kraft des einen Korpers auf einen anderen
Korper wirkt und zur Genesung fihrt. Auch diese Kraft hat nur eine
geringfiigige Wirkung. So kann jemand seine Hand auf den Kopf oder den Bauch
eines Patienten legen und vielleicht wird esihm nitzen. Wieso? Weil die
Wirkung des Magnetismus und der Eindruck auf die Psyche des Patienten die



Krankheit vertreiben kann. Aber auch diese Wirkung ist ausgesprochen gering und
schwach.

Die beiden anderen Arten sind geistiger Natur, also das Mittel zur Heilung ist
eine geistige Kraft. Eine davon kommt zum Tragen, wenn ein gesunder Mensch
seine ganze Aufmerksamkeit auf einen Kranken richtet und dieser seinerseits
voller Zuversicht und vollkommen davon Uberzeugt ist, von der geistigen Kraft
des Gesunden geheilt zu werden, so sehr, dass eine starke V erbindung zwischen
ihren Herzen entsteht. Wenn der gesunde Mensch dann alle Anstrengungen
unternimmt, um den Kranken zu heilen, und dieser vollig darauf vertraut, dass
er gesund wird, kann durch diese von Seele zu Seele wirkenden Einflisse eine
Erregung in seinen Nerven erzeugt werden und schliefdlich zur Heilung fuhren.
Wenn zum Beispiel ein Kranker pl6tzlich die frohe Botschaft erhélt, dass sein
sehnlichster Wunsch erfiillt wurde, kann die Begeisterung dariiber seine Nerven
so erregen, dass die Beschwerden vollkommen verschwinden. Auf gleiche Weise
kann ein pl6tzlich eintretendes schreckliches Ereignis eine solche Erregung in
den Nerven eines gesunden Menschen erzeugen, dass er sofort krank wird. Die
Krankheit hat keine materielle Ursache, denn diese Person hat nichts zu sich
genommen und ist mit nichts in Bertihrung gekommen: Allein die Erregung der
Nerven hat die Krankheit verursacht. Ebenso kann die pl&tzliche Erfillung
eines zutiefst gehegten Wunsches solche Freude vermitteln, dass die Nerven
erregt und die Gesundheit wiederhergestellt wird.

Kurz gesagt, eine vollstandige und perfekte Verbindung zwischen dem geistig
gesinnten Arzt und dem Patienten, das heil3t eine, bei der der Arzt seine
gesamte Aufmerksamkeit auf den Patienten richtet und bei der der Patient
ebenfalls seine gesamte Aufmerksamkeit auf den geistig gesinnten Arzt richtet
und davon ausgeht, dass Heilung eintritt, verursacht einen Nervenreiz, wodurch
die Gesundheit wiederhergestellt wird. Diesist jedoch nur bis zu einem
gewissen Grad und nicht in allen Féllen wirksam. Sollte sich beispielsweise
jemand eine schwere Krankheit oder Verletzung zuziehen, werden diese Mittel die
Krankheit weder vertreiben noch die Verletzung lindern oder heilen — das

heif¥, diese Mittel haben keinen Einfluss auf schwere Krankheiten, es sei

denn, sie werden durch die Konstitution des Patienten unterstiitzt, denn eine
starke Konstitution wird eine Krankheit oft abwehren. Diesist die dritte Art

der Heilung.

Bei der vierten Art jedoch wird Heilung durch die Kraft des Heiligen Geistes
bewirkt. Diese hangt weder vom K orperkontakt, noch vom Sehen und nicht einmal
von der Anwesenheit ab: Sie hangt von keiner Bedingung ab. Ob die Krankheit
leicht oder schwer ist, ob es einen Kontakt zwischen den Kérpern gibt oder
nicht, ob eine Verbindung zwischen Patient und Arzt hergestellt wird oder
nicht, ob der Patient anwesend ist oder nicht, diese Heilung erfolgt durch die
Kraft des Heiligen Geistes.

Kapitel 73
Heilung durch stoffliche Mittel

Wir haben in Verbindung mit der Frage nach Medizin und Heilung durch den Geist
erwahnt, wie Krankheiten durch geistige Kréfte geheilt werden kdnnen.



Nun werden wir tber Heilung durch stoffliche Mittel sprechen. Die Wissenschaft
der Medizin steckt noch in den Kinderschuhen, sie hat ihre Reife noch nicht
erlangt. Wenn sie aber diese Stufe erreicht, werden Behandlungen mit Mitteln
durchgeftihrt, die nicht abstof3end riechen oder schmecken, das heift durch
Nahrungsmittel, Friichte und Pflanzen, die wohlschmeckend sind und angenehm
duften. Denn dass eine Krankheit den menschlichen Kérper befdlt, liegt
entweder an den K érpersaften oder wird durch Nervenreizung verursacht.

Weas die K 6rperséfte betrifft, die die Hauptursache fur Krankheiten sind, so

ist ihre Wirkung auf Folgendes zurtickzufiihren: Der menschliche Korper

besteht aus zahlreichen Elementen, die einem bestimmten Gle chgewichtszustand
entsprechen. Solange dieses Gleichgewicht erhalten bleibt, ist der Mensch vor
Krankheit geschitzt. Wird aber dieses grundlegende Gleichgewicht — die
wichtigste Voraussetzung fur eine gesunde V erfassung — gestort, so wird

seine Konstitution so geschwécht, dass es zur Erkrankung kommt.

Wenn zum Beispiel ein Mangel in einem der Bestandteile des Kdrpers und ein
Uberfluss in einem anderen auftritt, ist das Gleichgewicht gestort und es

kommt zur Erkrankung. So kann fir das Gleichgewicht bei spiel sweise tausend
Gramm einer Komponente und finf Gramm einer anderen erforderlich sein. Wenn
das Gewicht der Ersteren auf siebenhundert Gramm fallt und das der Letzteren
sich so weit erhoht, dass der Zustand des Gle chgewichts gestort ist, dann

wird Krankheit eintreten, und sollte das Gleichgewicht durch Medikamente und
Behandlungen wiederhergestellt werden, wird die Krankheit Giberwunden. Wenn
etwa der Zuckeranteil zu hoch wird, beeintréchtigt das die Gesundheit; und

wenn der Arzt stif3e und starkehaltige L ebensmittel verbietet, nimmt der
Zuckeranteil ab, das Gleichgewicht wird wiederhergestellt und die Krankheit
wird gebannt.

Nun kann das Gleichgewicht dieser kdrperlichen Komponenten durch zwei Mittel
wiederhergestellt werden, entweder durch Medikamente oder durch Nahrungsmittel,
und wenn die Konstitution wieder im Gleichgewicht ist, wird die Krankheit
Uberwunden. Da alle Bestandteile des menschlichen Kdrpers auch in Pflanzen zu
finden sind, wirde, wenn eine dieser Komponenten einen Mangel erféhrt und man
sich dann an Lebensmittel hdlt, die reich an dieser Komponente sind, das
Gleichgewicht wiederhergestellt und Hellung herbeigefiihrt. Solange es um das
Gleichgewicht der K érperbestandteile geht, kann dies gleichermal3en durch
Medikamente oder diverse Nahrungsmittel erfolgen.

Von den meisten Krankheiten, die den Menschen befallen, sind auch Tiere
betroffen, aber das Tier behandelt sie nicht mit Medikamenten. Der Arzt des
Tieresin den Bergen und der Wildnisist sein Geschmacks- und Geruchssinn. Das
kranke Tier riecht die Pflanzen, diein der Wildnis wachsen, frisst solche, die

sein Geruch und Geschmack als st und duftend empfinden, und wird gehellt.
Der Grund dafir ist folgender: Wenn zum Beispiel die Zuckerkomponentein
seinem Korper unzulanglich wird, sehnt es sich nach Stif3em und frisst so

sui3 schmeckende Pflanzen, denn die Natur drangt und leitet es dazu. Wenn das
Tier also Dinge frisst, die seinem Geruch und Geschmack entsprechen, nimmt die
Zuckerkomponente zu und es gewinnt seine Gesundheit zurtick.

So wird klar, dass es moglich ist, Krankheiten durch Friichte und andere
Nahrungsmittel zu heilen. Aber da die Wissenschaft der Medizin noch



unvollkommen ist, hat man diese Tatsache noch nicht ganz verstanden. Wenn diese
Wissenschaft zur Vollkommenheit gelangt, werden Behandlungen mit duftenden
Fruchten und Pflanzen sowie mit anderen Nahrungsmitteln und mit

unterschiedlich temperiertem, hei3em oder kaltem Wasser durchgefihrt.

Diesist nur eine kurze Erklérung. So Gott will, werden wir dies ein anderes

Mal bei passender Gelegenheit ausfuhrlicher erkléaren.

Teil 5—Verschiedene Themen
Kapitel 74
Uber Gut und Bose

Die wahren Zusammenhénge zu erkléren ist sehr schwierig. Wisse, dass es zwel
Arten von erschaffenen Dingen gibt: stoffliche und geistige, mit den Sinnen
wahrnehmbare und intelligible. Das heif, einige Dinge sind mit den Sinnen
wahrnehmbar, wahrend andere nur mit dem Verstand wahrgenommen werden kénnen.
Den Sinnen zugangliche Wirklichkeiten sind solche, die von den finf &uleren
Sinnen wahrgenommen werden. So werden bei spiel sweise uliere Objekte, die das
Auge sieht, als mit den Sinnen wahrnehmbar bezeichnet. Intelligible
Wirklichkeiten sind solche, die kein &uf3eres Dasein haben, jedoch mit dem
Verstand wahrgenommen werden. Der Verstand selbst ist zum Beispiel eine
intelligible Wirklichkeit ohne &ulRere Existenz. Ebenso sind alle menschlichen
Tugenden und Eigenschaften intelligibel und nicht greifbar. Das heifl¥, sie

sind Wirklichkeiten, die mit dem Verstand und nicht mit den Sinnen wahrgenommen
werden.

Kurz, geistig erfassbare Wirklichkeiten wie lobenswerte und vollkommene
Eigenschaften des Menschen sind ausschliefdlich gut und existieren wirklich.

Das Boseist einfach deren Nichtvorhandensein. So ist Unwissenheit der Mangel
an Wissen, Irrtum der Mangel an Fuhrung, Vergesslichkeit der Mangel an
Erinnerung, Torheit der Mangel an Versténdnis. All dies fur sich genommen ist
nichtig und hat keine wirkliche Existenz.

Auch fir die den Sinnen zuganglichen Wirklichkeiten gilt: Sie sind ganzlich

gut, und schlecht ist lediglich ihr Nichtvorhandensein; das heif3t, Blindheit

ist der Mangel an Sehvermogen, Taubheit der Mangel an Horvermdgen, Armut der
Mangel an Reichtum, Krankheit der Mangel an Gesundheit, Tod das Fehlen des

L ebens und Schwache der Mangel an Kraft.

Hier regt sich ein Zweifel: Skorpione und Schlangen sind giftig — ist das gut

oder schlecht, da sie doch wirklich existieren? Ja, esist wahr, dass Skorpione

und Schlangen bdse sind, aber nur im Verhaltnis zu uns und nicht zu sich

selbst, denn ihr Gift ist ihre Waffe und mit ihrem Stich verteidigen sie sich.

Aber dadie Zusammensetzung ihres Giftes sich nicht mit unserem Koérper
vertragt, da also die jeweiligen Bestandteile gegeneinander wirken, ist das

Gift bose oder vielmehr sind die Bestandteile in ihrer Wechselwirkung bose,
wahrend sie in ihrer eigenen Wirklichkeit jeweils gut sind.

Zusammenfassend kann man sagen, dass etwas im Verhdtnis zu etwas anderem
bose sein kann, aber nicht bose innerhalb der Grenzen seines eigenen Seins.
Daraus folgt, dass es das Bése nicht gibt: Was auch immer Gott erschaffen hat,

hat Er gut erschaffen. Das Bdse besteht lediglich im Nichtvorhandensein. Zum



Beispiel ist der Tod die Abwesenheit von Leben: Wenn ein Mensch nicht langer
durch seine Lebenskraft erhalten wird, dann stirbt er. Dunkelheit ist die
Abwesenheit von Licht: Wenn es kein Licht mehr gibt, herrscht Dunkelheit. Licht
ist etwas, was wirklich existiert, aber Dunkelheit existiert nicht wirklich;

sieist nur die Abwesenheit von Licht. Ebenso ist Reichtum etwas, was wirklich
existiert, Armut jedoch ist lediglich dessen Abwesenheit.

Damit ist offensichtlich, dass alles Bdse blof3es Nichtsein ist. Das Gute ist
wirklich existent, Boses ist lediglich dessen Abwesenheit.

Kapitel 75
Zweierlei Arten von Qual

Wisse, dass es zweierlei Arten von Qual gibt, unterschwellige und spiirbare
Qual. Zum Beispiel ist Unwissenheit selbst schon eine Qual, aber sieist eine
unterschwellige Qual; Gleichgultigkeit gegentiber Gott ist eine Qual;
Falschheit ist eine Qual; Ungerechtigkeit und Verrat sind Qualen. Tatséchlich
sind alle menschlichen Unvollkommenheiten Qualen, aber es sind subtile Qualen.
Eine Person, die mit Einsicht begabt ist, wird sich sicherlich lieber téten
lassen, als zu stindigen, und sie | &sst sich eher die Zunge herausschneiden,

als zu verleumden und zu lugen.

Die andere Art der Qual ist korperlich splrbar und besteht aus physischen
Strafen wie Inhaftierung, Prigel, Vertreibung und Verbannung. Die grofdte
aller Qualen fur das Volk Gottesist aber, wie durch Schleier von Ihm getrennt
zu sein.

Kapitel 76
Gerechtigkeit und Barmherzigkeit Gottes

Wisse, Gerechtigkeit bedeutet einem jeden zu geben, was ihm gebuhrt. Wenn zum
Beispiel ein Arbeiter von morgens bis abends arbeitet, so fordert es die
Gerechtigkeit, dass er seinen Lohn erhalt, wahrend Grof3mut bedeutet, ihn zu
belohnen, auch wenn er keine Arbeit geleistet und keine Anstrengung unternommen
hat. Wenn du einem Armen, der keine Anstrengung unternommen hat und nichts zu
deinem Wohle beigetragen hat, ein unverdientes Almosen gibst, dann ist das
Grol3mut. So bat Christus um Vergebung fur die, die fir seinen Tod

verantwortlich waren: Dasist Grol3mut.

Dartiber hinaus wird die Frage, ob Dinge vortrefflich oder schandlich sind,
entweder durch die Vernunft oder durch religioses Gesetz bestimmt. Fir manche
beruht sie auf dem religiosen Gesetz, so etwa bei den Juden, die glauben, dass

ale Gebote der Thora verbindlich sind und es sich dabei um religidses Gesetz
handelt und nicht um eine Frage der Vernunft. So sagen sie, dass eines der

Gebote der Thoraist, dass Fleisch und Butter nicht zusammen gegessen werden
dirfen, denn das wére >trefah« (und »trefah« bedeutet auf Hebréisch

unrein, wahrend >koscher< rein bedeutet). Das, so sagen sie, sei eine

Frage des religiosen Gesetzes und nicht der Vernunft.

Aber die geistig gesinnten Philosophen sind der Meinung, dass V ortrefflichkeit

und Schéandlichkeit sowohl von der Vernunft a's auch vom religiosen Gesetz
abhangen. Auf Vernunft beruht etwa das Verbot von Mord, Diebstahl, Verrat,



Falschheit, Heuchelel und Ungerechtigkeit: Jeder verntinftige Mensch kann
begreifen, dass diese Dinge alle abscheulich und verwerflich sind. Wenn du

einen Mann nur mit einem Dorn stichst, wird er vor Schmerz aufschreien: Wie gut
muss er da nachvollziehen kénnen, dass Mord aller Vernunft nach abscheulich
und verwerflich ist. Und sollte er ein solches Verbrechen begehen, wiirde er

daflr zur Rechenschaft gezogen werden, ob die prophetische Botschaft ihn
erreicht hat oder nicht, denn die Vernunft selbst erkennt den verwerflichen
Charakter dieser Tat. Wenn also eine solche Person derart schandliche Taten
begeht, wird sie mit Sicherheit zur Verantwortung gezogen.

Aber wenn die prophetischen Anordnungen einen Ort nicht erreicht haben und die
Menschen infolgedessen nicht in Ubereinstimmung mit den gottlichen Lehren
handeln, dann werden sie nach religidsem Gesetz nicht zur Rechenschaft
gezogen. Zum Beispiel hat Christus angeordnet, dass man Grausamkeit mit Gite
begegnen sollte. Wenn eine Person nichts von dieser Anordnung weif3 und
instinktiv reagiert, wenn sie also auf eine Verletzung mit einer

Gegenverletzung reagiert, dann wird sie nach den Gesetzen der Religion nicht

zur Verantwortung gezogen, denn diese gottliche Verfigung ist ihr nicht
Ubermittelt worden. Obwohl ein solcher Mensch keine géttliche Grof3mut und
Gunst verdient, wird Gott mit ihm dennoch nach Seiner Barmherzigkeit verfahren
und ihm Vergebung gewéahren.

Rache ist jedoch auch der Vernunft nach verwerflich, denn sie nutzt dem Récher
nichts. Wenn ein Mann einen anderen schlégt und das Opfer sich entschlief3t
Rache zu nehmen, indem es den Schlag erwidert, welchen Vorteil bringt ihm das?
Wird das ein Balsam fir seine Wunde oder ein Mittel gegen seine Schmerzen
sein? Nein, Gott bewahre! Beide Taten sind in Wirklichkeit gleich: Beide sind
Verletzungen; der einzige Unterschied ist, dass die eine der anderen

vorausging. Wenn also das Opfer vergibt, oder besser noch, wenn es genau das
Gegenteil tut, ist dies|obenswert.

Was das Staatswesen betrifft, so wird der Angreifer bestraft, aber nicht, um
Rache zu Uben. Der Zweck dieser Bestrafung besteht vielmehr darin,
abzuschrecken und Ungerechtigkeit und Aggression zu bekdmpfen, damit andere
davon abgehalten werden, ihre Hand ebenfalls in Unterdriickung auszustrecken.
Aber wenn das Opfer sich entscheidet zu vergeben und stattdessen grofdte
Barmherzigkeit zu zeigen, dann findet dies vor Gott die hochste Anerkennung.

Kapitel 77
Die Bestrafung von Kriminellen

Frage: Soll ein Krimineller bestraft werden, oder sollte man ihm vergeben und

sein Verbrechen ignorieren?

Antwort: Es gibt zwei Arten von Strafmal3nahmen: Die eine ist Rache und
Vergeltung, die andere Bestrafung und Wiedergutmachung. Ein Individuum hat kein
Recht auf Rache, aber der Staat hat das Recht, den Verbrecher zu bestrafen.

Diese Bestrafung soll andere abschrecken und davon abhalten, dhnliche

Verbrechen zu begehen. Sie dient zur Wahrung der Rechte des Menschen und stellt
keine Rache dar, denn Rache ist die innere Genugtuung, die daraus resultiert,
Gleiches mit Gleichem zu vergelten. Das ist nicht zulassig, da niemand das



Recht hat Rache zu Ulben. Wenn jedoch Verbrecher vollig sich selbst
Uberlassen blieben, wirde die Ordnung der Welt aus den Fugen geraten.
Wahrend also die Bestrafung eines der unverzichtbaren Erfordernisse des
Staatswesens ist, hat der Geschadigte kein Anrecht darauf, Rache zu tben. Im
Gegenteil, er sollte Vergebung und Grofdmut zeigen, denn dasist der
Menschenwelt angemessen.

Der Staat muss jedoch Unterdriicker, Morder und Angreifer bestrafen, um andere
abzuschrecken und davon abzuhalten, dhnliche Verbrechen zu begehen. Aber das
Wesentliche ist, die Massen so zu erziehen, dass von vornherein keine

V erbrechen begangen werden; denn Menschen kénnen so erzogen werden, dass sie
ganzlich vor jedem Verbrechen zuriickschrecken und das Verbrechen selbst as
die grofdte Strafe und die schlimmste Qual und Bestrafung ansieht. So wirden
von vornherein keine Straftaten vertbt, die diese Bestrafungen nach sich
Ziehen.

Aber lasst uns nur von dem sprechen, was in der Welt durchfihrbar ist. Es gibt
in der Tat eine Fulle von hohen Idealen und Vorstellungen, die sich nicht
verwirklichen lassen. Deshalb miissen wir uns auf das Machbare beschranken.
Wenn zum Beispiel jemand einem anderen Unrecht zuftgt, ihn verletzt und
angreift, und dieser sich in gleicher Weise revanchiert, ist das Rache und
tadelnswert. Wenn Peter den Sohn von Paul totet, so hat Paul kein Recht, den
Sohn von Peter zu téten. Wenn er das tun wiirde, wére es ein Akt der Rache
und hochst verwerflich. Vielmehr muss er genau anders herum handeln, Vergebung
zeigen und, wenn moglich, sogar bereit sein, seinem Angreifer Unterstiitzung
zu gewéhren. Dasist wirklich das, was des Menschen wirdig ist; denn welchen
Nutzen bietet die Rache? Beide Taten sind ein und dasselbe: Wenn die eine
verwerflich igt, ist es auch die andere. Der einzige Unterschied ist, dass die
eine der anderen vorausging.

Aber der Staat hat das Recht fur Schutz und Sicherheit zu sorgen. Er hegt
keinen Groll gegen den Mdrder, steht ihm nicht feindselig gegentiber, sondern
will ihn einzig und alein zum Schutz anderer inhaftieren oder bestrafen. Die
Absicht ist nicht Rache zu Uben, sondern eine Strafe zu verhangen, durch die
die Gesellschaft geschitzt wird. Denn sollten andernfalls sowohl die Erben des
Opfers as auch die Gesellschaft Vergebung gewahren und das Bose mit Gutem
vergelten, wiirden die Ubeltéter niemals ihre Angriffe einstellen, und

sténdig wirde der néchste Mord begangen werden — nein, blutriinstige
Menschen wiirden wie Wdlfe die Herde Gottes vollig vernichten. Der Staat
verfolgt keine bdse Absicht, wenn er eine Strafe verhangt; er handelt
unvoreingenommen und will keine Rachegel tiste befriedigen. Seine Absicht bei
der Verhangung der Strafe ist, andere zu schiitzen und zu verhindern, dass
zuknftig solche verwerflichen Taten vertibt werden.

Als Christus also sagte: »Wenn dich jemand auf deine rechte Wange schlégt,
dem biete auch die andere dar«A 158, war das Ziel, die Menschen zu erziehen,
und nicht etwa, einem Wolf zu helfen, der Giber eine Schafherde herféllt und
sie alle verschlingen will. Nein, wenn Christus gewusst hétte, dass ein Wolf

in die Herde eingedrungen ware und die Schafe téten wollte, hétte er es
zweifellos verhindert.

So wie Vergebung zu den Attributen der Barmherzigkeit Gottes gehort, so ist



die Gerechtigkeit eines der Attribute Seiner Herrschaft. Der Baldachin des
Daseins ruht auf dem Pfeiler der Gerechtigkeit, nicht der VVergebung, und das

L eben der Menschheit hangt von der Gerechtigkeit und nicht von der Vergebung
ab. Wiirde also von nun an in alen Landern ein Straferlass gelten, so wirde

sehr bald die ganze Welt in Unordnung geraten und die Grundlagen menschlichen
L ebens wurden zerstért. Wenn desgleichen die Méachte Europas dem

berlichtigten Attila nicht widerstanden hétten, hétte er keinen einzigen

Menschen am L eben gelassen.

Manche Menschen sind wie blutriinstige Wolfe: Brauchten sie keine Bestrafung
zu beftrchten, wirden sie andere allein zum Vergniigen und zur Unterhaltung
toten. Einer der Tyrannen von Persien totete seinen Lehrer nur zum

Vergnigen. Mutawakkil, der beriihmte abbasidische Kalif, rief seine Minister,
Abgeordneten und Treuhénder zu sich, liefl3 eine Kiste voller Skorpione unter
ihnen frei, verbot alen, sich zu bewegen und brach dann in lautes Gel achter

aus, sobald einer von ihnen gestochen wurde.

Zusammenfassend lasst sich sagen, dass das ordnungsgemal3e Funktionieren des
Staates von Gerechtigkeit und nicht von Vergebung abhangt. Christus meinte
also mit Vergebung und Grol3mut nicht, dass ihr euch —falls eine andere

Nation euch Uberfallt, eure Hauser niederbrennt, euren Besitz plundert,

sich an euren Frauen, Kindern und Verwandten vergeht und eure Ehre verletzt —
diesem tyrannischen Heer unterwerfen und ihnen jede Art von Ungerechtigkeit und
Unterdriickung gestatten miisst. Vielmehr beziehen sich die Worte Christi auf

den personlichen Umgang zweler Personen und besagen, dass bei einem Angriff
von einer Person auf eine andere der Geschadigte dem anderen vergeben sollte.
Der Staat hingegen muss die Rechte der Menschen schiitzen. Sollte mich also
jemand angreifen, verletzen, unterdrticken und verwunden, so wirde ich mich
ihm in keinster Weise widersetzen, sondern ihm vergeben. Aber wenn hier jemand
Siyyid ManshédiA 159 angreifen wollte, wirde ich ihn nattirlich davon

abhalten. Obwohl die Nichteinmischung dem Angreifer als Freundlichkeit
erscheinen wirde, wére sie Manshadi gegeniiber die reinste Grausamkeit.

Wenn also in diesem Moment ein wilder Araber mit geziicktem Schwert den Raum
betréte, mit der Absicht dich anzugreifen, zu verletzen oder zu téten, wirde

ich ihn nattrlich daran hindern. Wirde ich dich diesem Mann Uberlassen,

waére das Grausamkeit, und keine Gerechtigkeit. Aber wenn er mir personlich
etwas antun wirde, wirde ich ihm verzeihen.

Ein letzter Punkt: Der Staatsapparat befasst sich tagtaglich mit der

Ausarbeitung von Strafgesetzen und der Bestimmung von Mitteln und Wegen zur
Bestrafung. Es werden Gefangnisse gebaut, K etten und Fesseln angeschafft und
Orte vorgesehen fur Exil und Verbannung, fir Pein und Hérte, um dadurch den
Verbrecher zu léutern, obwohl esin Wirklichkeit nur dazu fuhrt, dass die

Moral sich verschlechtert und der Charakter zerrittet wird. Das Staatswesen
sollte stattdessen Tag und Nacht mit alen Mitteln fir eine gute Erziehung der
Menschen sorgen, damit sie taglich Fortschritte machen, in Wissenschaft und
Gelehrsamkeit vorankommen, lobenswerte Tugenden und V erhaltenswei sen erwerben
und jede Gewalttatigkeit aufgeben, sodass es erst gar nicht zu Verbrechen

kommt. Gegenwartig herrscht das Gegenteil vor: Der Staat ist unentwegt darauf
bedacht, die Strafgesetze zu verscharfen, fir Mittel zur Bestrafung,



Zichtigung und Hinrichtung zu sorgen und Gefangnisse und V erbannungsorte
bereitzustellen, um dann darauf zu warten, dass V erbrechen begangen werden. Das
hat einen aul3erst schadlichen Einfluss.

Gébe es aber Bildung und Erziehung fir ale, sodass Wissen und Gelehrsamkeit
von Tag zu Tag zundhmen, das Verstdndnis erweitert, die Sichtweisen

verfeinert, Sitten und Gebrauche erneuert wirden — mit einem Wort, dass
Fortschritte auf jeder Stufe der VVollkommenheit gemacht wirden — dann wiirde

das V erbrechensaufkommen nachlassen.

Die Erfahrung zeigt, dass Kriminalitét bel zivilisierten Volkern weniger

verbreitet ist —also bei denen, die wahre Zivilisation erreicht haben. Und

wahre Zivilisation ist géttliche Zivilisation, die Zivilisation derer, die

materielle und geistige Vollkommenheit in sich vereinen. Da die Wurzel der
Kriminalitét in der Unwissenheit liegt, gilt: Je weiter Wissen und

Gelehrsamkeit entwickelt sind, desto weniger Verbrechen werden begangen. Denke
an die gesetzlosen Stamme Afrikas: Wie oft téten sie sich gegenseitig und
verzehren sogar Fleisch und Blut des anderen! Warum kommen solche Grausamkeiten
nicht in der Schweiz vor? Der Grund liegt eindeutig in Erziehung, Bildung und
Tugend.

Deshalb muss der Staat versuchen, Verbrechen von vornherein zu verhindern,
anstatt harte Strafmal3nahmen zu ersinnen.

Kapitel 78
Streiks

Du fragst nach Streiks. Im Zusammenhang mit diesem Thema hat es schon grof3e
Schwierigkeiten gegeben und das wird auch weiterhin so bleiben. Es gibt zwei
Grunde fur diese Schwierigkeiten: Der eine liegt in der mal3osen Geldgier

und Habsucht der Fabrikbesitzer, der andere liegt in den Ubertriebenen
Forderungen, der Geldgier und Unnachgiebigkeit der Arbeiter. Deshalb muss man
sich mit beidem befassen.

Nun, die Grundursache fir diese Schwierigkeiten liegt in dem Gesetz der Natur,
das die heutige Zivilisation beherrscht, denn das fihrt dazu, dass eine

Handvoll Menschen riesige Vermégen anhaufen, die weit Gber ihre Bedirfnisse
hinausgehen, wéhrend die grof3e Mehrheit mittellos, notleidend und hilflos
bleibt. Dies steht im Widerspruch zu Gerechtigkeit, Menschlichkeit und
Redlichkeit; esist der Gipfel der Ungerechtigkeit und lauft dem Wohlgefallen
des Allbarmherzigen zuwider.

Dieses Missverhdltnisist auf das Menschengeschlecht begrenzt: Unter anderen
Geschopfen, das heilét unter Tieren, herrscht eine gewisse Gerechtigkeit und
Gleichheit. So gibt es Gleichheit innerhalb einer Schafherde, oder innerhalb
einer Herde von Hirschen in der Wildnis, oder unter den Singvogeln, diein den
Bergen, Ebenen und Gérten leben. Die Tiere jeder Art genief3en ein gewisses
Mal3 an Gleichheit und unterscheiden sich in ihrer Lebensweise nicht wesentlich
voneinander; daher leben sie in vollkommener Ruhe und Zufriedenheit.

Ganz anders steht es um die Menschheit, wo gréfite Unterdriickung und
Ungerechtigkeit zu finden sind. So kannst du einerseits beobachten, wie ein
Einzelner, der ein Vermdgen angehauft hat, ein ganzes Land zu seiner



personlichen Kolonie machte, immensen Reichtum erwarb und fir einen
ununterbrochenen Fluss von Gewinnen und Profiten sorgte, und andererseits, wie
hunderttausend hilflose Menschen, schwach und machtlos, nach einem Bissen Brot
schmachten. Hier gibt es weder Gleichheit noch Nachstenliebe. Sieh, wie
dadurch der allgemeine Friede und das Glick so zerstort wurden und das
Wohlergehen der Menschheit so beeintrachtigt wurde, dass das L eben eines
Grofdteils der Menschen sinnlos geworden ist! Denn all der Reichtum, die Macht,
der Handel und die Industrie befinden sich in den Handen einiger weniger
Menschen, wahrend alle anderen unter der Last endloser Entbehrungen und
Schwierigkeiten leiden, aller Vorteile und Vergunstigungen, jeder
Annehmlichkeit und Zufriedenheit beraubt sind. Es miissen daher solche Gesetze
und Vorschriften erlassen werden, die das Uberméafdige Vermogen von Wenigen
begrenzen und die Grundversorgung der unzéhligen Millionen von Armen
gewdhrleisten, um einen gewissen Ausgleich zu erreichen.

Absolute Gleichheit ist jedoch ebenso unmdglich, denn die vdllige Gleichheit
von Reichtum, Macht, Handel, Landwirtschaft und Industrie wiirde zu Chaos und
Unordnung fuhren, die Lebensgrundlage vieler zum Erliegen bringen, algemeine
Unzufriedenheit hervorrufen und die geregelte Verwaltung der gemeinschaftlichen
Angelegenheiten untergraben. Denn ungerechtfertigte Gleichheit birgt auch
Gefahren in sich. Eswére also besser, zu einem gewissen Ausgleich zu

gelangen, und hiermit ist die Verabschiedung solcher Gesetze und Vorschriften
gemeint, die die ungerechtfertigte Konzentration des Reichtums in den Handen
von Wenigen verhindern und die wesentlichen Bedirfnisse von Vielen
befriedigen. Zum Beispiel verdienen die Fabrikbesitzer taglich ein Vermdégen,
aber der Lohn, den die armen Arbeiter erhalten, kann nicht einmal ihren
taglichen Bedarf decken: Dasist héchst ungerecht, und sicherlich kann kein
gerechter Mensch das akzeptieren. Daher sollten Gesetze und Verordnungen
erlassen werden, so dass den Arbeitern sowohl ein Tageslohn als auch eine
Beteiligung an einem Viertel oder Flnftel des Gewinns der Fabrik entsprechend
ihrer Mittel gewdahrt wird oder dass auf andere Weise die Arbeiter so wie die
Eigentimer einen gerechten Anteil an den Gewinnen erhalten. Denn das Kapital
und die Unternehmensfiihrung kommen von den L etzteren und die Mihe und Arbeit
von den Ersteren. Den Arbeitnehmern kénnte entweder ein Lohn gewahrt werden,
der ihren téglichen Bedarf angemessen deckt, sowie ein Recht auf eine
Beteiligung an den Einnahmen der Fabrik, wenn sie verletzt, arbeitsunfahig

oder krank sein sollten, oder es konnte ein Lohn festgelegt werden, der es den
Arbeitnehmern ermdglicht, sowohl ihren taglichen Bedarf zu decken als auch
etwas fUr Zeiten der Schwéache und Arbeitsunfahigkeit zu sparen.

Wenn die Angelegenheiten derart geregelt wéaren, wirden weder die
Fabrikbesitzer jeden Tag ein Vermdgen ansammeln, das fur sie vdllig nutzlos

ist —denn sollte ihr Vermogen unangemessen zunehmen, dann wére das eine

sehr schwere Birde und wiirde ihnen Uberméiiige Harten und Schwierigkeiten
auferlegen, und sie mussten erkennen, dass die Verwaltung eines solchen
unmaligen Vermogens aullerst schwierig ist und die physischen Kréfte eines
Menschen erschdpft — noch wiirden die Arbeiter solche Plagen und Hérten
erdulden, dass sie jede Kraft verlieren und am Ende ihres Lebens in bitterste

Not geraten.



Esist daher unbestreitbar, dass die Aneignung von tbermaldigem Reichtum

durch einige wenige Einzel personen unter Missachtung der Bedurfnisse der
Massen unredlich und ungerecht ist. Ebenso wiirde absolute Gleichheit die
Existenz, das Wohlergehen, den Wohlstand, den Frieden und das geordnete Leben
der Menschheit storen. Deshalb ist es natiirlich am besten, Maldigung

anzustreben, was fur den Reichen bedeutet, dass er erkennt, welche Vorteile es
hat, sich im Profitstreben zuriickzuhalten und das Wohlergehen der Armen und
Bedlrftigen zu berlicksichtigen, das heil3t, einen Tageslohn fir die Arbeiter
festzulegen und ihnen zudem einen Anteil am Gesamtgewinn der Fabrik zukommen zu
lassen.

Kurz gesagt, wenn es um die jeweiligen Rechte der Fabrikbesitzer und der
Arbeiter geht, missen Gesetze erlassen werden, die es Ersteren erméglichen,
angemessene Gewinne zu erzielen und L etztere entsprechend ihren gegenwartigen
und kunftigen Beduirfnissen zu versorgen, damit, wenn sie arbeitsunfahig oder

alt werden oder sterben und kleine Kinder hinterlassen, sie oder ihre Kinder

nicht von bitterer Armut erdriickt werden, sondern eine bescheidene Rente aus
den Einnahmen der Fabrik erhalten.

Die Arbeiter ihrerseits sollten keine Uberzogenen Anspriiche stellen, nicht
starrkdpfig sein, nicht mehr verlangen als ihnen zusteht und nicht in den

Streik treten. Sie sollten gehorchen und sich fligen und keine Uberhohten

Lohne fordern. Vielmehr sollten die gegenseitigen, ausgewogenen Rechte beider
Parteien offiziell festgelegt und nach den Gesetzen der Gerechtigkeit und des
Mitgefiihls festgeschrieben werden, und jede Partei, die sie verletzt, sollte

nach einer fairen Anhérung verurteilt und einem rechtskréftigen Urtell

unterzogen werden, das von der Exekutive durchgesetzt wird, so dass alle
Angelegenheiten sachgerecht geregelt und alle Probleme angemessen gel 6st
werden konnen.

Das Eingreifen der Regierung und der Gerichte in die Probleme, die sich
zwischen Eigentiimern und Arbeitern ergeben, ist voll und ganz gerechtfertigt,
daes sich hierbei nicht um solche Einzelfélle handelt wie eine gewohnliche
Transaktion zwischen zwei Personen, die die Offentlichkeit nicht betreffen und
bei denen die Regierung kein Recht haben sollte, sich einzumischen. Denn
Probleme zwischen Eigentiimern und Arbeitern, auch wenn sie eine
Privatangelegenheit zu sein scheinen, sind dem Gemeinwohl abtréglich, dadie
kommerziellen, industriellen und landwirtschaftlichen Angelegenheiten und sogar
die allgemeine Volkswirtschaft allesamt eng miteinander verbunden sind: Ein
Schaden fir einen bedeutet einen Verlust fur alle. Und da die Probleme

zwischen Eigentiimern und Arbeitern dem Gemeinwohl abtréglich sind, haben die
Regierung und die Gerichte das Recht einzugreifen.

Selbst im Falle von Meinungsverschiedenheiten, die zwischen zwel Personenin
Bezug auf bestimmte Rechte entstehen, ist eine dritte Partei, ndmlich die
Regierung, erforderlich, um den Streit beizulegen. Wie kann dann das Problem
der Streiks, die alesim Land zum Erliegen bringen — seien sie durch die
Uberzogenen Forderungen der Arbeiter oder durch die tGbertriebene Gier der
Fabrikanten entstanden —, weiterhin vernachl&ssigt werden?

Gutiger Gott! Wie kann jemand seine Mitmenschen hungrig, mittellos und
benachteiligt sehen und dabel selbst friedlich und behaglich in seiner



herrlichen Villawohnen? Wie kann man andere in der groften Not sehen und
sich dabei an seinem eigenen Gliick erfreuen? Deshalb wurde in den géttlichen
Religionen verordnet, dass die Reichen jedes Jahr einen Teil ihres Reichtums
fur die Versorgung der Armen und die Unterstiitzung der Bedirftigen
aufbringen sollen. Diesist eine der Grundlagen der Religion Gottes und eine
fur ale verbindliche Verfligung. Und da man in dieser Hinsicht nicht
aulZerlich von der Regierung gendtigt oder verpflichtet wird, vielmehr den
Armen aus eigener Herzensgite und in einem Geist strahlender Freude hilft, ist
eine solche Tat hdchst lobenswert, angesehen und wohlgefallig.

Dasist mit rechtschaffenen Taten gemeint, wie sie in den gottlichen Blichern
und Schriften erwadhnt werden.

Kapitel 79
Die Wirklichkeit der Welt des Seins

Die Sophisten sind der Ansicht, alles Dasein sai |llusion, ja, jedes einzelne
Wesen sei reine Einbildung ohne eigene Existenz — mit anderen Worten, die
Existenz ales Erschaffenen gleiche einem Trugbild oder der Spiegelung eines
Bildesim Wasser oder in einem Spiegel, und sei lediglich eine Erscheinung ohne
jegliche Substanz, Grundlage oder erfassbare Wirklichkeit.

Diese Vorstellung ist falsch, denn obwohl die Existenz der Dingeim Vergleich
zur Existenz Gottes eine Illusion i, ist sie doch in der bedingten Welt fest
begriindet, nachgewiesen und nicht zu leugnen. Zum Beispiel hat das Mineral im
Vergleich zum Menschen keine Existenz, denn der Korper des Menschen wird zum
Mineral, wenn er stirbt; im Mineralreich aber existiert das Mineral wirklich.
Esist somit klar, dass Staub im Vergleich zum Menschen nicht existiert oder

nur eine scheinbare Existenz hat, dass er aber im Mineralreich existiert.

So ist auch die Existenz des Erschaffenen reine Illusion und volliges

Nichtsein im Vergleich zur Existenz Gottes, sieist eine blof3e Erscheinung,

wie ein Spiegelbild. Aber obwohl dieses Spiegelbild eine Illusion ist, ist sein
Ursprung und seine Wirklichkeit die Person, deren Bild im Spiegel erscheint.
Kurz gesagt, die Spiegelung ist eine lllusion im Vergleich zu dem, was
gespiegelt wird. Daher ist klar, dassim Vergleich zur Existenz Gottes den
erschaffenen Dingen zwar keine Existenz zukommt, sind sie doch wie ein Trugbild
oder ein Spiegelbild, aber auf ihrer eigenen Stufe existieren sie.

Deshalb bezeichnete Christus digjenigen als tot, die achtlos gegeniiber Gott
waren und Seine Wahrheit verleugneten, auch wenn sie augenscheinlich lebendig
waren; denn im Verhaltnis zu den Glaubigen waren sie tatsachlich tot, blind,

taub und stumm. Darauf wies Christus hin, als er sagte: »Lasst die Toten ihre
Toten begraben.«A160

Kapitel 80
Préexistenz und Entstehung

Frage: Wie viele Arten von Praexistenz und Entstehung gibt es?

Antwort: Manche Gelehrte und Philosophen sind der Meinung, es gebe zwei Arten
von Préexistenz — wesenhafte und zeitlich gebundene — und dass es

ebenfalls zwel Arten von Entstehung gibt — wesenhafte und zeitlich gebundene.



Wesenhafte Préexistenz ist eine Existenz, der keine Ursache vorausgeht; der
wesenhaften Entstehung geht jedoch eine Ursache voraus. Zeitliche Préexistenz
hat keinen Anfang; Entstehung in der Zeit hingegen hat sowohl einen Anfang al's
auch ein Ende. Denn die Existenz von allem und jedem héngt von vier Ursachen
ab: der wirkenden Ursache, der materiellen Ursache, der formgebenden Ursache
und der zweckbestimmenden Ursache.A161 So hat dieser Stuhl einen Schopfer, das
ist der Tischler, ein Material, dasist das Holz, eine Form, das ist die eines
Stuhls, und einen Zweck, dasist als Sitz zu dienen. Dieser Stuhl ist somit
wesenhaft entstanden, denn ihm geht eine Ursache voraus, und seine Existenz
héngt davon ab. Das nennt man wesenhafte oder wirkliche Entstehung.
Andersasihr Schopfer ist die Welt des Daseins wesenhaft entstanden. Zum
Beispiel ist dieses Hausim Vergleich zu seinem Erbauer vom Wesen her
geschaffen worden. Dain gleicher Weise der Korper vom Geist abhangt und
davon erhalten wird, ist er anders als der Geist wesenhaft entstanden.
Umgekehrt braucht der Geist den Kdrper nicht und ist daher anders a's der

K orper wesenhaft praexistent. Obwohl die Strahlen immer untrennbar mit der
Sonne verbunden sind, ist die Sonne préexistent und die Strahlen sind
entstanden; denn die Existenz der Strahlen hangt von der Sonne ab, aber nicht
umgekehrt. Die Sonne schenkt ihre Gaben und die Strahlen sind diese Gaben.
Die zweite Uberlegung ist, dass Existenz und Nicht-Existenz beide rel ativ

sind. Wenn gesagt wird, dass etwas aus der Nicht-Existenz heraus entstanden

ist, ist damit nicht vollige Nicht-Existenz gemeint, sondern vielmehr, dass

der vorherige Zustand im Verhdltnis zum gegenwartigen Nicht-Existenz war.
Denn vadllige Nicht-Existenz kann nicht zur Existenz werden, daihr schlechthin
jede Grundlage zur Existenz fehlt. Der Mensch existiert und das Mineral
existiert ebenfalls, aber die Existenz des Mineralsist im Verhaltnis zu der

des Menschen nicht existent; denn wenn der Kdrper des Menschen zerstért wird,
wird er zu Staub und Mineral, und wenn der Staub in die menschliche Welt
Ubergeht und dieser unbelebte Kdrper lebendig wird, entsteht der Mensch.
Obwohl der Staub — das Mineral — auf seiner eigenen Stufe existiert, ist er

im Verhdtnis zum Menschen nicht existent. Damit soll zum Ausdruck gebracht
werden, dass beides existiert, aber die Existenz von Staub und Mineralien ist

im Vergleich zum Menschen Nicht-Existenz, denn wenn der Mensch stirbt, wird er
zu Staub und Mineralien.

Deshalb ist die bedingte Welt, obwohl sie existiert, im Vergleich zur Existenz
Gottes Nicht-Existenz und Nichtsein. Mensch und Staub existieren beide, aber
wie grof3ist der Unterschied zwischen der Existenz des Minerals und der des
Menschen! Das eineist im Verhadtnis zum anderen nichtexistent. Ebenso ist die
Existenz der Schopfung im Verhdtnis zur Existenz Gottes nichtexistent.

Obwohl also das Universum existiert, ist esim Verhdtnis zu Gott

nichtexistent.

So ist klar und offensichtlich, dass das Erschaffene sehr wohl existiert, im
Verhdtnis zu Gott und Seinem Wort aber nicht existiert. Das Wort Gottes ist
Anfang und Ende, wenn es heil3t: »lch bin das Alpha und das Omega«, denn Es
ist sowohl die Quelle der Gnade als auch ihr letztes Ziel. Der Schopfer

besitzt seit jeher eine Schopfung, und die Strahlen gehen seit jeher aus der
Sonne der Wahrheit hervor; denn eine Sonne ohne Licht wére undurchdringliche



Dunkelheit. Die Namen und Attribute Gottes setzen die Existenz von erschaffenen
Dingen voraus, und ein Ende der Ausgief3ung der altehrwirdigen Gnade Gottes
ist unvorstellbar, denn das stiinde im Gegensatz zur géttlichen

Vollkommenheit.

Kapitel 81
Reinkarnation

Frage: Was gibt es tiber Reinkarnation zu sagen, eine Uberzeugung, die von den
Anhangern einzelner Religionen vertreten wird?

Antwort: Die Absicht der nun folgenden Worte ist, der Wahrheit Ausdruck zu
verleihen und nicht die Glaubensiiberzeugungen anderer herabzusetzen. Es geht
nur darum, den Sachverhalt zu erkl&ren und sonst nichts. Im Ubrigen méchten
wir weder die tief verwurzelten Uberzeugungen anderer anfechten, noch heilen
wir das Kritisieren gut.

Wisse, dass es zwei Gruppen von Menschen gibt, die an Reinkarnation glauben.
Die einen glauben nicht an geistigen Lohn und geistige Strafe in der néchsten
WEelt. Sie glauben vielmehr, dass der Mensch seine Strafe oder seinen Lohn durch
Reinkarnation und Ruckkehr in diese Welt erhélt; sie betrachten Himmel und
Holle als auf dieses materielle Reich beschrankt und glauben nicht an ein
Jenseits. Diese Gruppe besteht wiederum aus zwei Teilen: Ein Tell glaubt, als
harte Strafe nehme der Mensch bisweilen bei der Riickkehr in diese Welt eine
Tiergestalt an, und nachdem er diese schmerzhaften Qualen ertragen habe, komme
er aus dem Tierreich in die Menschenwelt, was sie als Seelenwanderung
bezeichnen. Die andere Gruppe glaubt, dass der Mensch in die gleiche
Menschenwelt zurtickkehre, aus der er geschieden ist, und dass er Lohn und
Strafe des friheren Lebens bei seiner Rickkehr erfahren werde, und dies

nennen sie Reinkarnation. Keine dieser beiden Gruppen glaubt an eine Welt
jenseits dieser Welt.

Die zweite Gruppe von Menschen, die an Reinkarnation glauben, halt an der
néchsten Welt fest und sieht die Reinkarnation als Mittel zur Vervollkommnung,
wobei der Mensch allméhlich Vollkommenheit erlange, indem er von dieser Welt
scheide und wieder zuriickkehre, bis er zum Inbegriff der Vollkommenheit
gelangt. Das soll heif3en, der Mensch bestehe aus Materie und Energie: Am
Anfang oder im ersten Zyklus sei die Materie unvollkommen, aber wenn sie
wiederholt in diese Welt zurlickkehre, mache sie Fortschritte und erwerbe
Reinheit und Feinheit, bis sie wie ein polierter Spiegel werde; und dann werde
die Energie, die fur den Geist steht, darin in aler Vollkommenheit

verwirklicht.

Diesist eine Kurzdarstellung der Uberzeugungen derer, die an Reinkarnation
oder an Seelenwanderung glauben. Wirden wir auf Einzelheiten eingehen, wiirde
es zu lange dauern — diese Zusammenfassung wird gentigen. Diese Menschen
haben keine rationalen Beweise oder Argumente fir ihre Glaubenstiberzeugung,
die auf blofRen Vermutungen und Schlussfolgerungen, nicht aber auf schllissigen
Beweisen fuldt. Man muss von denen, die an Reinkarnation glauben, Beweise
fordern und sich nicht mit Folgerungen, Mutmal3ungen und V orahnungen zufrieden
geben.



Aber du hast mich um Beweise und Argumente fir die Unmdglichkeit von
Reinkarnation gebeten und deshalb mussen wir die Grunde fur ihre
Unmoglichkeit erkléaren. Der erste Beweis besteht darin: Das AuRere ist
Ausdruck des Inneren: Das irdische Reich ist der Spiegel des Himmelreichs, und
die materielle Welt steht in Ubereinstimmung mit der geistigen Welt. Beachte
nun, dass sich in der mit den Sinnen wahrnehmbaren Welt die gottlichen
Erscheinungen nicht wiederholen, denn nichts Erschaffenes kann mit etwas
anderem Erschaffenen vollig identisch sein. Das Zeichen der Géttlichen

Einheit ist in alen Dingen sichtbar und gegenwartig. Wéren alle Kornkammern
der Welt mit Getreide gefillt, héttest du grofdte Schwierigkeiten auch nur

zwei Koérner zu finden, diein jeglicher Hinsicht identisch und nicht zu
unterscheiden sind: Irgendein Unterschied oder eine Abweichung wird zweifellos
zwischen ihnen bestehen. Da nun in alen Dingen der Bewels der Gattlichen
Einheit existiert und die Einheit und Einzigkeit Gottes in der Wirklichkeit

aller Wesen sichtbar it, ist die Wiederkehr derselben géttlichen Erscheinung

in keiner Weise moglich. Daher wére Reinkarnation, also die wiederholte
Manifestation desselben Geistes in dieser Welt, einschliefdlich seines

friheren Wesens und seiner Vorbedingungen, dieselbe Erscheinung und daher
unmaoglich. Und da die Wiederkehr derselben gottlichen Erscheinung fir
stoffliche Wesen unmoglich ist, ist die wiederholte Einnahme derselben Stufe,
ob auf dem absteigenden Bogen oder auf dem aufsteigenden Bogen, fir geistige
Wesen ebenfalls unmdglich, denn die materielle Welt entspricht der geistigen
Welt.

In Bezug auf die Spezies jedoch sind Rickkehr und Wiederkehr in der
stofflichen Wirklichkeit deutlich sichtbar, das heif3t, die Baume, diein den
vergangenen Jahren Blétter, Bliten und Frichte trugen, werden in den
kommenden Jahren die gleichen Blétter, Bllten und Friichte tragen. Dieswird
als Wiederkehr der Spezies bezeichnet. Wirde jemand einwenden, dass Blatt,
Blite und Frucht zerfalen, vom Pflanzenreich ins Mineralreich abgestiegen und
wieder in das erstere zurtickgekehrt sind, und es somit eine Wiederkehr gegeben
hat, wirden wir antworten, dass die Blite, das Blatt und die Frucht des

letzten Jahres zerfielen und ihre Bestandteile sich zersetzt und aufgel Ost

haben. Esist nicht so, dass dieselben Bestandteile des Blattes und der

Frichte des letzten Jahres, die sich zersetzt hatten, wieder zusammengesetzt
wurden und zurtickgekehrt sind, sondern dass das Wesen der Art durch die
Zusammensetzung neuer Elemente zuriickgekehrt ist. Ebenso wird der menschliche
K orper nach der Zersetzung und Auflésung seiner Bestandteile vollsténdig
zerfallen. Wirde dieser Korper aus dem Mineral- oder Pflanzenreich
zurtickkehren, wiirde er nicht die gleichen Bestandteile enthalten wie der
vorherige Mensch, denn dessen Elemente wurden zersetzt, aufgel 6st und Uberall
verteilt. Danach verbinden sich andere Grundbestandteile und ein neuer Korper
wird gebildet. Und auch wenn manche Bestandteile des friheren Kérpers zur
Zusammensetzung des neuen Korpers beitragen, wurden diese Bestandteile nicht
genau und vollstandig bewahrt, ohne dass etwas hinzugeftgt oder entfernt
wurde, so dass bei ihrer erneuten Zusammensetzung und Verbindung ein anderes
Individuum entsteht. Man kann also nicht daraus schlief3en, dass dieser K érper
mit all seinen Bestandteilen zurtickgekehrt wére, dass das friihere Individuum



zu Letzterem geworden wére, und somit eine Wiederkehr stattgefunden hétte,
dass genau derselbe Geist, wie auch der Kérper, zurtickgekehrt und sein Wesen
nach dem Tod wieder in diese Welt gelangt wére.

Und wollten wir behaupten, dass Reinkarnation zu V ollkommenheit fiihren soll,
damit die Materie an Reinheit und Verfeinerung gewinnt und das Licht des
Geistesin ihr mit aul3erster Vollkommenheit erscheint, so wére auch das

blofe Einbildung. Denn selbst wenn wir solch einer Annahme zustimmten, kann
doch die Erneuerung der Existenz eines Gegenstandes nicht die Transformation
seines Wesens bewirken. Denn durch Wiederkehr wird der Stoff der
Unvollkommenheit nicht zur Wirklichkeit der Vollkommenheit; vollige Dunkel heit
wird nicht zur Quelle des Lichts, elende Schwéache wird nicht zu Macht und
Starke, und ein irdisches Wesen wird nicht zu einer himmlischen Wirklichkeit.
Wie oft der HollenbaumA 162 auch zurtickkehren mag, er wird niemals eine siil3e
Frucht hervorbringen, noch wird der gute Baum eine bittere Frucht tragen. Es

ist also klar, dass Wiederkehr und Riickkehr in die materielle Welt nicht das
Mittel sind, um zur VVollkommenheit zu gelangen, und dass es fir diese Annahme
keinerlei Beweis gibt; sieist lediglich eine Vermutung. Nein, das Erlangen der
Vollkommenheit héngt in Wirklichkeit von der Gnade Gottes ab.

Die Theosophen glauben, dass der Mensch immer wieder zum aufsteigenden Bogen
zurtickkehren wird, bis er das hochste Zentrum erreicht, wo die Materie wie

ein makelloser Spiegel wird, das Licht des Geistesin der Fulle seiner Macht
erstrahlt und die wesenhafte Vollkommenheit erreicht ist. Wer jedoch die Fragen
des Gottlichen grundlich untersucht hat, ist sich dessen gewiss, dass die
materiellen Welten am Ende des absteigenden Bogens enden; dass sich die Stufe
des Menschen am Ende des absteigenden Bogens und am Anfang des aufsteigenden
Bogens befindet, was dem Hochsten Zentrum gegeniber liegt; und dass vom
Anfang bis zum Ende des aufsteigenden Bogens die Stufen des Fortschritts
geistiger Natur sind. Der absteigende Bogen wird al's der des

>Hervorbringens< und der aufsteigende Bogen al's der des >Neuschaffensc
bezeichnet. Der absteigende Bogen endet in der materiellen Wirklichkeit und der
aufsteigende Bogen endet in der geistigen Wirklichkeit. Die Zirkel spitze kehrt
ihre Bewegung nicht um, wenn sie einen Kreis beschreibt, denn dies stiindeim
Widerspruch zur nattirlichen Bewegung, zur géttlichen Ordnung und wiirde die
Gesetzmaldigkeit des Kreises storen.

Dariiber hinaus besitzt diese materielle Welt keinen so hohen Wert oder solche
Vorzige, dass jemand, der ihrem K&fig entkommen ist, erneut versucht wére,
sich in seiner Schlinge zu verfangen. Nein, durch Gottes ewige Gnade offenbart
sich die wahre Fahigkeit und Empfanglichkeit menschlicher Wirklichkeit, indem
er die Daseinsstufen durchl&uft, aber nicht durch Wiedererscheinen und
Ruckkehr. Wenn eine Muschel auch nur einmal getffnet wird, zeigt sich klar

und deutlich, ob sie eine glanzende Perle oder wertlose Materie in sich birgt.
Wenn eine Pflanze auch nur einmal gewachsen ist, bringt sie entweder Blumen
oder Dornen hervor: Sie muss nicht noch einmal wachsen. Davon abgesehen ist
Fortschritt und Fortbewegung durch die Welten auf einer direkten Linie gemal3
der Ordnung der Natur die Ursache des Daseins, und eine Bewegung gegen die
Ordnung und das Geflige der Natur verursacht den Verfall. Die Riuckkehr des
Geistes nach dem Tod ist unvereinbar mit der natirlichen Bewegung und



widerspricht der gottlichen Ordnung.

Demnach ist es gar nicht mdglich, durch Rickkehr zur Existenz zu gelangen: Es
ist, als ob der Mensch, nachdem er aus dem Mutterleib befreit wurde, wieder
dorthin zurtickkehren wiirde. Betrachte, wie unbegriindet die Vorstellungen
derer sind, die an Reinkarnation und Seelenwanderung glauben! Sie begreifen den
Korper alsein Gefald und den Geist als seinen Inhalt, wie Wasser und Becher,
wobel das Wasser aus einem Becher ausgegossen und in einen anderen eingefillt
wird. Dasist wirklich eine naive Vorstellung: Sie denken nicht tief genug

nach, sonst wiirden sie erkennen, dass der Geist vollig korperlos ist, dass

er nicht eintritt oder austritt, und dass er hdchstens so mit dem Korper
verbunden sein kann wie die Sonne mit dem Spiegel. Wenn der Geist tatséchlich
alle Stufen durchlaufen und zu wesenhafter Vollkommenheit gelangen kénnte,
indem er wiederholt in die materielle Welt zuriickkehrt, dann wére es doch
besser gewesen, wenn Gott das L eben des Geistes innerhalb dieser materiellen
WEelt verlangert hétte, damit er Tugenden und Vollkommenheit erwerben kann,
und es so nicht n6tig wére, dass er den Kelch des Todes schmeckt und ein
zweites Mal in dieses Leben eintritt.

Diese Auffassung geht auf manche Verfechter der Reinkarnation zurtick, die sich
vorstellen, das Dasein sei auf diese vergangliche Welt beschrankt, und die

die anderen Welten Gottes leugnen, obwohl diese Welten in Wirklichkeit
unbegrenzt sind. Wirden die Welten Gottes in dieser materiellen Welt gipfeln,
dann wére die ganze Schopfung sinnlos und das Dasein ein kindisches Spiel.
Denn das Endergebnis dieses endlosen Universums, die hochst edle Wirklichkeit
des Menschen, wirde hier und dort einige Tage in diesem verganglichen
Aufenthaltsort verbringen und seine Belohnungen und Strafen erhalten.
Schliefdich wirde alles Vollkommenheit erreichen, die Schopfung Gottes mit
seinen unendlichen Wesen wére fertig und vollendet, und so wirden die
Goattlichkeit des Herrn und die Namen und Attribute Gottes keine Wirkung und
keinen Einfluss mehr auf die jetzt existierenden geistigen Wesen haben. »Fern
sei der Herrlichkeit deines Herrn, des Allherrlichen, was Seine Geschdpfe von
Ihm behaupten! «<A163

Die begrenzten Verstandeskréfte der alten Philosophen, wie unter anderem
Ptolemé&us, hielten das Reich des Lebens und des Daseins fur beschrankt auf
diese Erdkugel und dachten, dieser unendliche Raum sei in den neun himmlischen
Sphéren enthalten, von denen alle 6de und leer waren. Siehe, wie begrenzt

ihre Auffassung und wie unzulénglich ihre Argumentation war! Digjenigen, die
an Reinkarnation glauben, stellen sich aulRerdem vor, dass die geistigen Welten
auf jene Bereiche beschrankt sind, die der menschliche Verstand begreifen

kann. Einige von ihnen, wie die Drusen und die Nusayris, stellen sich sogar

vor, das Dasein sei auf diese materielle Welt beschrénkt. Wasiist das fir

eine torichte Annahme! Denn in diesem Universum Gottes, das in aul3erster
Vollkommenheit, Schénheit und Grof3e erscheint, gibt es zahllose Sonnen des
materiellen Universums. Denk einen Moment lang nach und folgere daraus, wie
zahllos und unbegrenzt die geistigen Reiche Gottes, die ja das eigentliche
Fundament bilden, sein missen! »Zieht nun die Lehre daraus, ihr
Einsichtigen.«<A164

Doch lass uns zu unserem urspriinglichen Thema zurtickkehren. In den Heiligen



Bichern und Schriften wird von einer »Wiederkunft« gesprochen, aber die
Unwissenden haben ihre Bedeutung nicht erfasst und glaubten, sie beziehe sich
auf Reinkarnation. Denn was die Propheten Gottes mit »Wiederkunft« meinten,
ist nicht die Ruckkehr des Wesens, sondern die der Attribute; esist nicht die
Rickkehr der Manifestation Selbst, sondern Seiner Vollkommenheit. Im
Evangelium heil3t es, dass Johannes, der Sohn Zacharias, Elias sei. Mit diesen
Worten ist nicht gemeint, dass die vernunftbegabte Seele und die

Personlichkeit des Eliasim Leib des Johannes zuriickgekehrt sei, sondern
vielmehr, dass die Vollkommenheit und die Eigenschaften des Elias sich deutlich
inihm zeigten.A165

In diesem Raum wurde gestern Abend eine Lampe angeziindet: Wenn heute Abend
eine weitere Lampe angeziindet wird, sagen wir, das Licht der letzten Nacht
wurde wieder leuchten. Wenn eine Quelle versiegt und das Wasser aufhort zu
fliel3en, dann aber erneut fliefdt, wirden wir sagen, dass es das gleiche

Wasser ist, das wieder fliefdt, so wie wir sagen, dass dieses Licht das gleiche

ist wie das fruhere Licht. Ebenso wuchsen im letzten Frihjahr Blumen und
duftende Krauter und kostliche Friichte entstanden; nachstes Jahr werden wir
sagen, dass diese kostlichen Frichte und diese Blten, Blumen und stif3en

Krauter zurtickgekehrt sind. Esist nicht so, dass dieselben Bestandteile der
Blumen des |etzten Jahres nach der Zersetzung neu zusammengesetzt wurden und
wiederkehrten. Nein, es bedeutet vielmehr, dass die gleiche Frische und

Zartheit, der gleiche angenehme Duft und die gleiche wundersame Farbe, die die
Blumen des | etzten Jahres auszei chneten, genauso in den Blumen dieses Jahres zu
finden sind. Kurz gesagt, der Kernpunkt ist die Ahnlichkeit und

Gleichartigkeit zwischen den friheren und spéter auftretenden Blumen. Dasist
die »Wiederkehr«, von der in den himmlischen Schriften gesprochen wird. Dies
hat Baha u’l1&h im Kitédb-i-igan ausfuhrlich erklért: Schlage es

nach, damit du Gber die Wahrheit der géttlichen Geheimnisse im Bilde bist.

Mit dir seien Gruf3 und Lobpreis.

Kapitel 82
Die Einheit des Seins

Frage: Was hat es mit der >Einheit des Seins< auf sich, die von den
Theosophen und den Sufis vertreten wird, und was meinen sie eigentlich
damit?A 166 Ist diese Glaubensiiberzeugung wahr oder nicht?

Antwort: Wisse, dass die Idee von der Einheit des Seins sehr at und nicht nur
auf die Theosophen und die Sufis beschrankt ist. Tatséchlich haben einige
griechische Philosophen sie verfochten, wie etwa Aristoteles, der sagte: »Die
nicht-zusammengesetzte Wirklichkeit ist die Summe aller Dinge, aber sieist
kein einzelnes von ihnen.«A 167 »Nicht-zusammengesetzt« steht hier im
Gegensatz zu >zusammengesetzt¢, das heifdt, diese eine Wirklichkeit, die

Uber Zusammensetzung und Teilung geheiligt und erhaben ist, habe sich in
unzéhlige Formen aufgel 0st. So sei das wirkliche Sein alle Dinge, aber es sei
kein einzelnes davon.

Die Verfechter der Einheit des Seins sind der Ansicht, wahres Sein sel wie der
Ozean und alle erschaffenen Dinge glichen dessen Wellen. Diese Wellen,



symbolhaft fur alles Erschaffene, seien die zahllosen Formen, die dieses
wirkliche Sein anndhme. Daher sei jene geheiligte Wirklichkeit das

praexistente Meer, und die zahllosen Formen des Erschaffenen seien die davon
erzeugten Wellen dieses Meeres.

Ebenso vergleichen sie dies mit der Eins und den unendlichen Zahlen, dasich
Erstere in den Werten Letzterer manifestiere, denn alle Zahlen seien die
Wiederholung der Eins. So sei Zwei die Wiederholung von Eins, und
dementsprechend gehe es weiter mit den anderen Zahlen.

Einer der Beweise, den sie anflihren, ist: Alles Erschaffene sei Gegenstand des
gottlichen Wissens und kein Wissen kdnne ohne den Gegenstand des Wissens
erlangt werden, denn Wissen beziehe sich auf etwas, das existiere, nicht auf
etwas Nicht-Existentes. Wie kann volliges Nichtsein im Spiegel des Wissens
spezifiziert und konkretisiert werden? Daraus folge, dass die Wirklichkeiten

aller zum Wissen des Allhéchsten gehdrenden erschaffenen Dinge eine
intelligible Existenz hétten, da sie vom gdttlichen Wissen gestaltet seien,

und sie praexistent seien, da das gottliche Wissen préexistent sei. Sofern

das Wissen préexistent sei, miisse es auch der Gegenstand des Wissens sein.

Die Spezifizierung und Konkretisierung des Erschaffenen — Gegenstand des
praexistenten Wissens des gottlichen Wesens — seien identisch mit dem
gottlichen Wissen selbst. Der Grund dafUr sei, dass die Wirklichkeit, das

Wissen und jeder Wissensgegenstand des gottlichen Wesens als ein Zustand
absoluter Einheit begriffen werden missten. Andernfalls wiirde das gottliche
Wesen zum Sitz verschiedenster Phénomene und eine Vielzahl von Préexistenzen
wéren zwingend, was abwegig sei.

So kommen sie zum Schluss, der Gegenstand des Wissens sei identisch mit dem
Wissen selbst, und das Wissen wiederum sei identisch mit dem Wesen, das heil,
dass der Wissende, das Wissen und der Gegenstand des Wissens eine einzige
Wirklichkeit seien. Jede andere V orstellung wirde zwangslaufig zu

vielféltigen Préexistenzen und zu endlosem Ruckschritt, ja sogar zu

unzahligen Préexistenzen fuhren. Und dainnerhalb des Wissens Gottes die
Konkretisierung und Spezifizierung erschaffener Dinge mit Seinem Wesen
identisch und davon vollkommen ununterscheidbar seien, herrsche wahre Einheit
vor, und jeder Gegenstand des Wissens sei in einer nicht-zusammengesetzten und
ungeteilten Weise in der Wirklichkeit des géttlichen Wesens eingeschlossen und
darin enthalten. Mit anderen Worten, ale erschaffenen Dinge wéren in einer
nicht-zusammengesetzten und ungeteilten Weise Gegenstand des Wissens des
Allerhtchsten und identisch mit Seinem Wesen. Und durch das manifeste
Erscheinen Gottes erhielten diese Konkretisierungen und Spezifizierungen, die
eineintelligible Existenz hétten, das heif3t vom gottlichen Wissen gestal tet
waéren, in der auReren Welt ihre tatséchliche Existenz und so hétte jene

wahre Existenz sich in unzahlige Formen aufgel 6st. Das bildet die Grundlage
ihrer Argumentation.

Theosophen und Sufis bilden zwei Gruppen. Eine Gruppe, die Mehrheit, glaubt aus
reiner Nachahmung an die Einheit des Seins und hat die wahre Bedeutung der
Lehren ihrer fihrenden Vertreter nicht verstanden. Denn die meisten Sufis
verstehen unter >Dasein< das allgemeine Dasein, das vom Verstand und Geist
des Menschen erkannt wird, das heif3t, flr den Menschen begreifbar ist.



Dieses allgemeine Dasein ist jedoch nur eines von vielen nicht-wesentlichen
Ereignissen, die in die Wirklichkeit erschaffener Dinge eintreten, wéhrend die
Essenz der erschaffenen Dinge das Substanzielle ist. Dieses nicht-wesentliche
Dasein, das genauso wie die Eigenschaften der Dinge von eben diesen Dingen
abhéngt, ist nur ein nicht-wesentliches Ereignis unter vielen.

Das Substanzielle steht nun zweifellos Uber dem Nicht-Wesentlichen, denn das
Substanzielleist das Primére und das Nicht-Wesentliche ist das

Untergeordnete; das Substanzielle besteht durch sich selbst, wahrend das
Nicht-Wesentliche auf etwas ful3t — das heil3t, es braucht etwas

Substanzielles, durch das es bestehen kann.

Nach der oben erwdhnten Anschauungsweise wére Gott Seiner Schopfung
untergeordnet und ihrer bedurftig und die Schopfung kénnte ganzlich auf Thn
verzichten.

Um dies zu veranschaulichen: Immer, wenn einzelne Elemente sichin
Ubereinstimmung mit der universalen gottlichen Ordnung verbinden, tritt ein
bestimmtes Wesen ins Dasein. Das heil3t, wenn bestimmte Elemente verbunden
werden, entsteht ein pflanzliches Wesen; wenn andere verbunden werden, entsteht
ein tierisches Wesen; wenn noch andere verbunden werden, treten andere Dinge
ins Dasein. In jedem Fall ergibt sich die Existenz von Dingen ausihrer
Wirklichkeit. Wie kdnnte dann ein solches Sein, das eines von vielen
nicht-wesentlichen Dingen ist, und das etwas Substanzielles erfordert, durch

das es |eben kann, vom Wesen her préexistent und Erzeuger aler Dinge sein?
Die wahren Gelehrten unter den Theosophen und Sufis sind jedoch nach
eingehender Prifung der Sachlage zu dem Schluss gekommen, dass es zwei Arten
des Daseins gibt. Zum einen ist es das allgemeine Dasein, das der Mensch mit
seinem Verstand begreift. Dieses Dasein ist entstanden und ist eines von vielen
nicht-wesentlichen Dingen, wohingegen die Wirklichkeit der Dinge das
Substanzielleist. Die Einheit des Seinsist aber nicht das gemeinhin
wahrgenommene Dasein, sondern die wirkliche Existenz, die geheiligt und tber
jede Darstellung erhaben ist, eine Existenz, durch die allesins Dasein tritt.
Diese Existenz ist nur eine; alle Dinge — wie Materie, Energie und das
allgemeine Dasein, das vom menschlichen Verstand erfasst wird — sind durch
diese eine Existenz entstanden. Das ist die Wahrheit, die dem Glauben der
Theosophen und der Sufis zugrunde liegt.

Kurz gesagt, die Propheten und die Philosophen stimmen in einem Punkt tberein,
namlich, dass die Ursache, durch die alles entsteht, nur eineist. Der

Unterschied besteht darin, dass die Propheten |ehren, dass Gottes Wissen nicht
von der Existenz des Erschaffenen abhangt, wahrend das Wissen der Geschépfe
die Existenz von Gegenstanden des Wissens erfordert. Sollte das gottliche
Wissen irgendetwas bendtigen, dann wére es wie das Wissen der Geschdpfe und
nicht das Wissen Gottes; denn das Praexistente ist unvereinbar mit dem
Erzeugten und das Erzeugte ist dem Praexistenten entgegengesetzt. Das, was wir
fur die Entstehung der Schopfung als V oraussetzungen bekraftigen, lehnen wir
fir Gott ab; denn eine der Eigenschaften des Notwendigerwel se Existierenden
Seinsist es, geheiligt und tber alle Unvollkommenheiten erhaben zu sein.

Zum Beispiel sehen wir im Erzeugten Unwissenheit; im Préexistenten erkennen
wir Wissen. Im Erzeugten sehen wir Schwéche, im Préexistenten erkennen wir



Macht. Im Erzeugten sehen wir Armut, im Préexistenten erkennen wir Reichtum.
Daher ist das Erzeugte die Quelle aller Unvollkommenheiten, und das
Préexistente ist der Inbegriff aller Vollkommenheit. Und da das Wissen des
Erzeugten auf Gegensténde des Wissens angewiesen ist, muss das Wissen des
Préexistenten unabhéngig von deren Existenz sein. Daraus folgt, dass die
Spezifizierung und Konkretisierung des Erschaffenen, die Gegenstand des
gottlichen Wissens sind, nicht praexistent sind. Dartiber hinaus versetzen

die Attribute der géttlichen Vollkommenheit den menschlichen Verstand nicht in
die Lage zu entscheiden, ob das gottliche Wissen Gegenstande braucht oder
nicht.

Kurz gesagt, was vorhin erwahnt wurde ist der wichtigste Beweis fur die

Sufis; wenn wir alle ihre Argumente ansprechen und darauf eingehen wollten,
wurde es sehr lange dauern. Das Gesagte ist jedoch der entscheidendste Bewels
und deutlichste Beleg, den die Gelehrten unter den Sufis und Theosophen
vorgebracht haben.

Die wahre Existenz, durch die alles verwirklicht wird, also die Wirklichkeit

des gottlichen Wesens, durch die alle Geschopfe ins Dasein getreten sind,

wird von allen anerkannt. Der Unterschied besteht darin, dass die Sufis
behaupten, die Wirklichkeiten aller Dinge sei die Manifestation des Einen,
wéhrend die Propheten sagen, dass sie aus dem Einen emanieren. Und in der Tat
gibt es einen bedeutenden Unterschied zwischen Manifestation und Emanation.
Erscheinen durch Manifestation bedeutet, dass sich etwas Einzelnes in zahllosen
Formen manifestiert. Wenn etwa ein Samenkorn, also etwas Einzelnes, das mit der
Vollkommenheit des Pflanzenreiches ausgestattet ist, sich manifestiert, geht es
in unendlich viele Formen von Zweigen, Bléttern, Blumen und Friichten tber.
Das nennt man Erscheinen durch Manifestation, wahrend beim Erscheinen durch
Emanation der Einein den Hohen Seiner Heiligkeit transzendent bleibt, und die
Existenz der Geschopfe aus Ihm durch Emanation, nicht durch Manifestation
erlangt wird. Dasist vergleichbar mit der Sonne: Die Strahlen gehen von ihr

aus und scheinen auf alle Dinge, aber die Sonne verbleibt in den Héhen ihrer
Heiligkeit. Sie steigt nicht herab; sie geht nicht Gber in die Form der

Strahlen; sie nimmt keine individuelle Gestalt an durch Spezifizierung und
Konkretisierung: Das Préexistente wird nicht zum Entstandenen; absoluter
Reichtum gelangt nicht in die Fesseln der Armut; uneingeschrankte
Vollkommenheit wird nicht in véllige Unvollkommenheit umgewandelt.
Zusammengefasst sprechen die Sufis nur von Gott und der Schopfung und glauben,
dass Gott in die unendlichen Formen Seiner Schépfung Ubergegangen sei und
sich durch sie manifestiert habe, gleichsam wie das Meer, dasin den
unendlichen Formen seiner Wellen erscheint. Diese erzeugten und unvollkommenen
Wellen seien identisch mit dem préexistenten Meer, das der Inbegriff aller
gottlichen Vollkommenheit sei. Die Propheten vertreten jedoch die Sicht, dass
es die Welt Gottes, die Welt des Konigreichs und die Welt der Schdpfung gibt
—drei Dinge. Die erste Emanation ist die ausstromende Gnade des

Konigreiches, die aus Gott emaniert und sich in der Wirklichkeit aller Dinge
zeigt, so wie die von der Sonne ausgehenden Strahlen von allen Dingen
reflektiert werden. Und diese Gnade — die Strahlen — erscheint in zahllosen
Formen in der Wirklichkeit aller Dinge und wird entsprechend deren Fahigkeit,



Empfanglichkeit und Wesen spezifiziert und konkretisiert. Aber die Behauptung
der Sufis wirde bedeuten, dass absoluter Reichtum zu Armut herabsteigt, dass
das Préexistente sich auf die entstandenen Formen beschrankt und dass sich

der Inbegriff der Macht im Spiegel der Ohnmacht spiegelt und den innewohnenden
Grenzen der bedingten Welt unterworfen ist. Und dasist ein offensichtlicher
Irrtum, denn wir stellen fest, dass die Wirklichkeit des Menschen, der das

edelste aler Geschopfeist, nicht zur Wirklichkeit des Tieres hinabsteigt;

dass das Wesen des Tieres, das mit der Kraft der Empfindung ausgestattet ist,
sich nicht auf die Stufe der Pflanze herablasst; und dass die Wirklichkeit der
Pflanze, die die Kraft des Wachstumsist, nicht zur Wirklichkeit des Minerals
herabsteigt.

Kurz gesagt, hthere Wirklichkeiten steigen nicht herab oder begeben sich auf

die Stufe untergeordneter Wirklichkeiten. Wie konnte die allumfassende
Wirklichkeit Gottes, die alle Beschreibungen und Attribute transzendiert, trotz
ihrer absoluten Erhabenheit und Heiligkeit sich in die Formen und
Wirklichkeiten der bedingten Welt aufl0sen, die die Quelle der
Unvollkommenheit schlechthin sind? Das wére reine Fantasie und eine haltlose
Mutmal3ung. Dieses Wesen der Heiligkeit ist im Gegenteil die Gesamtheit aller
gottlichen Vollkommenheit des Herrn, und alle Geschdpfe erhalten Erleuchtung
aus den Emanationen Seiner Erscheinung und sie haben Tell an den Lichtstrahlen
Seiner himmlischen Vollkommenheit und Schénheit, gerade so, wie aleirdischen
Geschopfe die Gnade des Lichts durch die Strahlen der Sonne erhalten. Aber die
Sonne erniedrigt sich nicht und steigt nicht zu den ihr entstromten
Wirklichkeiten dieser irdischen Wesen herab.

Nach dem Abendessen und in Anbetracht der spdten Stunde, ist keine Zeit mehr
fUr weitere Ausfihrungen.

Kapitel 83
Die vier Wege zur Erkenntnis

Es gibt nur vier anerkannte Wege zur Erkenntnis, das heif3 vier Wege um die
Wirklichkeit der Dinge zu verstehen.

Der erste Weg geht Uber die Sinne, das heil, alles, was Auge, Ohr, Gaumen,
Nase und Tastsinn wahrnehmen, wird als »mit den Sinnen wahrnehmbar«
bezeichnet. Derzeit halten alle europai schen Philosophen dies fiir den
vollkommenen Weg. Sie behaupten, dass Sinneswahrnehmung der beste Weg sei, und
diesist ihnen heilig. Und doch ist der Weg Uber die Sinne unzulénglich, da

er irrefihrend sein kann. Zum Beispiel ist das Sehvermbgen von allen Sinnen
der bedeutendste. Das Sehvermdgen jedoch sieht in einer Luftspiegelung Wasser
und halt Bilder, die im Spiegel erscheinen, fir real; es nimmt grof3e Korper
alsklein wahr, sieht in einem wirbelnden Punkt einen Kreis, stellt sich vor,

dass die Erde feststeht und die Sonne sich bewegt und ist vielen anderen
Irrttimern dhnlicher Art ausgesetzt. Man kann sich also nicht vorbehaltlos auf
die Sinne verlassen.

Der zweite Weg ist der des Intellekts, der Hauptweg zur Erkenntnis fir jene
Saulen der Weisheit, die alten Philosophen. Durch die Verstandeskraft |eiteten
sie Dinge her und stiitzten sich auf rationale Argumente: Alleihre Argumente



basieren auf der Vernunft. Trotzdem wichen ihre Auffassungen stark voneinander
ab. Sie &nderten sogar ihre eigene Sichtweise: Zwanzig Jahre lang leiteten sie

mit rationalen Argumenten die Existenz von etwas her und widerlegten dieselbe
spater wiederum mittels rationaler Argumente. Auch Platon bewies zunachst
durch rationale Argumente die Unbeweglichkeit der Erde und die Bewegung der
Sonne, und belegte dann, wiederum durch rationale Argumente, die zentrale
Position der Sonne und die Bewegung der Erde. Dann verbreitete sich die
ptoleméische Theorie, und Platons Theorie geriet vollig in Vergessenheit, bis

ein moderner Astronom sie wieder aufleben lief3. So vertraten die Mathematiker
unterschiedliche Ansichten, obwohl sich alle auf rationale Argumente stiitzten.
Ebenso belegten sie irgendwann etwas durch rationale Argumente und widerlegten
es dann spéter, wiederum durch rationale Argumente. So hielt ein Philosoph
einige Zeit an einer Sichtweise fest und flihrte eine Reihe von Beweisen und
Argumenten an, um sie zu belegen, und danach anderte er seine Meinung und
widerlegte seine frihere Haltung durch rationale Argumente.

Esist daher offensichtlich, dass der Weg der Vernunft unvollkommen ist, wie

die Kontroversen zwischen den alten Philosophen sowie die mangelnde
Ubereinstimmung und die Neigung, ihre eigenen Ansichten zu dndern, beweisen.
Denn wenn der Weg des Intellekts vollkommen wére, sollten ale einig inihren
Ansichten sein und in ihren Meinungen tbereinstimmen.

Der dritte Weg ist der der Uberlieferung, also der Text der Heiligen Schrift,

wenn es heil3t: »Gott sagte diesin der Thora«, oder »Gott sagte diesim
Evangelium.« Auch dieser Weg ist nicht fehlerlos, denn die Uberlieferungen
mussen mit dem Verstand begriffen werden. Da der Verstand selbst zum Irrtum
neigt, wie kann man da sagen, dass er zur vollkommenen Wahrheit gelangen werde
und sich nicht irre, wenn er die Bedeutung der Uberlieferung herleitet und
begreift? Denn der Verstand unterliegt Irrtiimern und kann nicht zur Gewissheit
fUhren. Dasist der Weg der Religionsfihrer. Was sie dem Text des Buches
entnehmen, ist lediglich, wasihr Verstand begreift, und nicht unbedingt die
Wahrheit in der Angelegenheit; denn der Verstand ist wie ein Waage, und die in
den Texten enthaltenen Bedeutungen sind wie die zu wiegenden Gegenstande. Wenn
die Waage nicht stimmt, wie kann das Gewicht ermittelt werden?

Wisse daher, dass das, was die Menschen besitzen und fir wahr erachten, dem
I'rrtum unterworfen ist. Denn wenn die Sinneswahrnehmung als Beweis oder
Widerlegung herangezogen wird, ist dieser Weg eindeutig unvollkommen; wenn ein
rationaler Beweis erbracht wird, gilt dasselbe; und ebenso, wenn ein Beweis
durch Uberlieferung erbracht wird. Damit ist klar, dass der Mensch keinen Weg
der Erkenntnis besitzt, auf den er sich verlassen kann.

Die Gnade des Heiligen Geistes hingegen ist der wahre Weg, Uber den es keinen
Zweifel und keine Ungewissheit gibt. Diese Gnade besteht in den Bestétigungen
des Heiligen Geistes, die dem Menschen gewahrt werden und durch die er
Gewissheit erlangt.

Kapitel 84
Gute Taten und ihre geistigen V oraussetzungen

Frage: Die Gutes tun, der ganzen Menschheit wohlgesinnt sind, einen



lobenswerten Charakter haben, allen Menschen Liebe und Freundlichkeit
entgegenbringen, sich um die Armen kiimmern und fir allumfassenden Frieden
arbeiten —warum bedurfen sie der géttlichen Lehren, auf die sie doch ihrer
Uberzeugung nach gut und gerne verzichten kénnen? In wel cher Lage befinden
sich solche Menschen?

Antwort: Wisse, dass solches Verhalten, solche Worte und Taten gelobt und
anerkannt werden sollen, und dass sie der Menschheit zur Ehre gereichen. Aber
diese Taten alein reichen nicht aus. Sie sind ein Korper von grofiter

Schonheit, aber ohne Geist. Nein, was zu ewigem Leben, immerwahrender Ehre,
umfassender Erleuchtung und zu wahrem Erfolg und zu Erlésung fihrt, ist in
erster Linie die Erkenntnis Gottes. Esist klar, dass die Erkenntnis Gottes
Vorrang vor jeder anderen Erkenntnis hat und die grof3te Tugend der
menschlichen Welt darstellt. Denn die Wirklichkeit der Dinge zu verstehen
verschafft im Reich des Seins einen materiellen Vorteil und bewirkt den
Fortschritt der duReren Zivilisation, die Erkenntnis Gottes hingegen ist die
Ursache fur Fortschritt und Hingezogensein des Geistes, wahre Schau und
Einsicht, Erhohung der Menschheit, das Erscheinen gottlicher Kultur, die
Besserung der Sitten und Erleuchtung des Bewusstseins.

An zweiter Stelle steht die Liebe zu Gott. Das Licht dieser Liebe wird durch

die Erkenntnis Gottesin der Lampe des Herzens entziindet und seine Strahlen
verbreiten sich, erleuchten die Welt und verleihen dem Menschen das Leben des
Konigreichs. Und die Frucht menschlicher Existenz ist in Wahrheit die Liebe
Gottes, sieist der Geist des Lebens und ewige Gnade. Gabe es die Liebe Gottes
nicht, wére die bedingte Welt in tiefe Dunkelheit gehlllt. G8be es die Liebe
Gottes nicht, waren die Menschenherzen des L ebens und der Regungen des
Gewissens beraubt. Gabe es die Liebe Gottes nicht, wiirde die Vollkommenheit
der menschlichen Welt ganz und gar verschwinden. Gébe es die Liebe Gottes
nicht, gébe es keine wahre Verbindung der Menschenherzen. Gabe es die Liebe
Gottes nicht, ginge jede geistige Vereinigung verloren. Gébe es die Liebe

Gottes nicht, wiirde das Licht der Einheit der Menschheit verldschen. Gabe es
die Liebe Gottes nicht, wirden sich Ost und West niemals wie zwei Liebende
umarmen. Gabe es die Liebe Gottes nicht, wirden Zwietracht und Spaltung nicht
in Gemeinschaft verwandelt. Gabe es die Liebe Gottes nicht, wiirde Entfremdung
nicht der Einheit weichen. Gabe es die Liebe Gottes nicht, wirde der Fremde
nicht zum Freund werden. Die Liebe in der Menschenwelt ist ein Strahl der Liebe
Gottes und eine Spiegelung Seiner Freigebigkeit.

Esist klar, dass sich die Lebenswirklichkeit von Mensch zu Mensch
unterscheidet, dass Meinungen und Sichtweisen voneinander abweichen, und dass
diese Verschiedenheit der Gedanken, Meinungen, Auffassungen und Ansichten unter
den Einzelnen eine wesentliche Notwendigkeit ist. Denn verschiedene Stufen in
der Schopfung gehdren zu den wesentlichen Erfordernissen des Daseins, das
unzahlige Formen annimmt. Wir benétigen daher eine alumfassende Macht, die
allen Gedanken, Meinungen und Empfindungen Uberlegen ist, die diese Trennungen
aufheben und alle Menschen unter die Herrschaft des Prinzips der Einheit der
Menschheit bringen kann. Und esist klar und offensichtlich, dass die grofite
Macht in der Menschenwelt die Liebe Gottesist. Sie versammelt die
verschiedenen Volker im Schatten des Tabernakels der Einheit und fordert



grofte Liebe und Verbundenheit unter feindseligen und streitenden V6lkern

und Nationen.

Schau in welch grof3er Zahl sich die verschiedenen Nationen, Volksgruppen,
Sippen und Stdmme nach der Ankunft Christi durch die Kraft der Liebe Gottesim
Schatten Seines Wortes versammelten. Denke daran, wie die Unterschiede und
Spaltungen von tausend Jahren vollsténdig beseitigt wurden, wie die lllusion
der Uberlegenheit von Rasse und Nation aufgel 6st wurde, wie die Einheit im
Fuhlen und Denken erreicht wurde und alle wahrhaftige und vergeistigte
Christen wurden.

Die dritte Tugend des Menschen ist die reine Absicht, sie bildet das Fundament
aller guten Taten. Manche Wahrheitssucher denken, dass die Absicht der Tat
Uberlegen sei, denn eine reine Absicht sei nichtsals Licht und vollig

geheiligt von der geringsten Spur von Bosheit, List oder Betrug. Man kann
nadmlich eine Handlung ausfuhren, die rechtschaffen erscheint, in Wirklichkeit
aber aus Eigennutz geschieht. Zum Beispiel zieht ein Metzger ein Schaf auf und
sorgt fUr seine Sicherheit, aber diese gute Tat des Metzgersist durch die
Hoffnung auf Profit motiviert, und am Ende al dieser Sorgfalt wird das arme
Schaf geschlachtet. Wie zahlreich sind die guten und gerechten Taten, diein
Wirklichkeit aus Eigennutz geboren werden! Aber die reine Absicht ist erhaben
Uber solche Mangel.

Kurz gesagt, gute Taten werden erst dann vollkommen und vollendet sein, wenn
die Erkenntnis Gottes erworben wurde, die Liebe Gottes sich manifestiert,
geistiges Hingezogensein und reine Beweggriinde erlangt worden sind.
Andernfalls sind gute Taten zwar |obenswert, aber wenn sie nicht aus der
Erkenntnis Gottes, aus der Liebe zu Gott und aus einer aufrichtigen Absicht
geschehen, werden sie unvollkommen sein. Zum Beispiel muss das menschliche
Dasein jede Vollkommenheit besitzen, um vollstdndig zu sein. Die Sehkraft ist
kostbar und wird hoch geschétzt, aber sie muss durch das Hérvermogen
unterstiitzt werden; das Horvermégen wird hoch geschétzt, aber es muss durch
Beredsamkeit unterstiitzt werden; die Beredsamkeit wird hoch geschétzt, aber
sie muss durch Verstandeskraft unterstiitzt werden; und so ist es auch mit den
anderen Kréften, Organen und Koérperteilen des Menschen. Wenn all diese
Kré&fte, Sinne, Teile und Organe kombiniert werden, wird Vollkommenheit
erreicht.

In der heutigen Welt treffen wir Menschen, die aufrichtig das Wohl aler
Menschen wiinschen, die ales tun, was in ihrer Macht steht, um den Armen zu
helfen und den Unterdriickten beizustehen, und die sich fir den allumfassenden
Frieden und das allgemeine Wohlergehen einsetzen. Doch so vollkommen siein
dieser Hinsicht auch sein mégen, sie bleiben der Erkenntnis und der Liebe
Gottes beraubt und sind somit unvollkommen.

Galen, der Arzt, schrieb in seinem Kommentar zu Platons Abhandlung Gber die
Staatskunst, dass religitse Uberzeugungen einen groRRen Einfluss auf die

wahre Zivilisation ausiiben, und der Beweis dafur sei: Die meisten Menschen
koénnen eine Abfolge logischer Argumente nicht erfassen und brauchen daher
symbolische Andeutungen auf Lohn und Strafe in der ndchsten Welt. Das Zeichen
dafir ist, dass wir heute ein Volk sehen, das al's Christen bezeichnet wird,

die an die Belohnungen und Strafen der néchsten Welt glauben und gute Taten



aufwei sen, die denen eines wahren Philosophen gleichen. So sehen wir alle
deutlich, dass sie keine Angst vor dem Tod haben und dass sie aufgrund ihrer
glthenden Sehnsucht nach Gerechtigkeit und Billigkeit als wahre Philosophen
anzusehen sind.A168

Nun sieh genau, wie grol3 die Aufrichtigkeit, die Selbstverleugnung, die
geistigen Empfindungen, die reinen Absichten und die guten Taten der
christlichen Gléaubigen fir Galen, einen Philosophen und Arzt, der selbst kein
Christ war, gewesen sein missen, dass er die Sitten und die Vollkommenheit
dieser Menschen bezeugte und sie wahre Philosophen nannte. Solche Tugenden und
Eigenschaften kdnnen nicht allein durch gute Taten erreicht werden. Wenn
Tugend nur bedeutet, dass etwas Gutes erreicht und verliehen wird, warum loben
wir dann nicht diese brennende Lampe, die den Raum erhellt, da doch ihr Licht
ohne Zweifel eine gute Sache ist? Die Sonne néhrt alle irdischen Dinge und
fordert ihr Wachstum und ihre Entwicklung durch ihre Wérme und ihr Licht —
was gibt es Besseres? Da dieses Gute jedoch nicht guten Absichten und der Liebe
und Erkenntnis Gottes entspringt, beeindruckt es nicht im Geringsten. Aber wenn
jemand einem anderen ein Glas Wasser anbietet, wird ihm Wertschatzung und
Dankbarkeit entgegengebracht. Ein gedankenloser Mensch kénnte sagen: »Diese
Sonne, die der Welt Licht spendet und diese Gabenfiille manifestiert, muss
sicherlich gelobt und verherrlicht werden. Denn warum sollten wir einen
Menschen fur ein so bescheidenes Geschenk loben, der Sonne aber keinen Dank
erweisen?« Wenn wir jedoch mit dem Auge der Wahrheit schauten, wirden wir
sehen, dass das bescheidene Geschenk, das dieser Mensch macht, aus der Regung
des Bewusstseins stammt und daher lobenswert ist, wahrend das Licht und die
Hitze der Sonne nicht darauf zurlickzufhren sind und sie daher unser Lob und
unsere Dankbarkeit nicht verdienen. In gleicher Weise sollten digjenigen, die
gute Taten vollbringen, gel obt werden, aber wenn diese Taten nicht aus der
Erkenntnis und Liebe Gottes hervorgehen, sind sie gewiss unvollkommen.

Wenn du abgesehen davon diese Angelegenheit gerecht betrachtest, wirst du
sehen, dass auch die guten Taten der Nichtglaubigen ihren Ursprung in den
gottlichen Lehren haben. Das heil3t, von aters her ermahnten die Propheten

die Menschen zu solchen Taten, erklarten ihre Vorteile und erlauterten ihre
positiven Wirkungen; diese Lehren verbreiteten sich dann unter den Menschen,
erreichten nach und nach die Nichtglaubigen und zogen ihre Herzen zu dieser
Vollkommenheit hin; und als sie diese Handlungen lobenswert fanden und sahen,
dass sie Freude und Gliick unter den Menschen hervorriefen, passten sie sich
ihnen an. So entspringen auch diese Taten den gottlichen Lehren. Aber um das
zu sehen, ist ein gewisses Mal3 an Unparteilichkeit erforderlich.

Gelobt sei Gott, du hast Persien besucht und erlebt, wie die geheiligten Brisen
Baha' u’lléhs Perser dazu brachten, der ganzen Menschheit liebevolle
Freundlichkeit zu erweisen. Wenn sie friher auf einen Anhanger einer anderen
Religion trafen, haben sie ihn mit @uf3erster Feindschaft, mit Hass und

Bosheit angegriffen und ihn sogar als unrein angesehen. Sie verbrannten das
Evangelium und die Thora und wuschen sich die Hande, wenn sie durch das
Berthren dieser Blicher verunreinigt waren. Aber jetzt rezitieren und
kommentieren die meisten von ihnen bei ihren Treffen und Versammlungen, dem
Anlass entsprechend, etwas aus diesen beiden Biichern und erkléren und



erlautern ihre inneren Bedeutungen und Geheimnisse. Sie begegnen ihren Feinden
mit Freundlichkeit und behandeln blutriinstige Wolfe mit zartlicher

Fursorge, als wéren es die Gazellen auf den Wiesen der Liebe Gottes. Du hast
ihr Verhalten und ihren Charakter gesehen, und du hast von den Sitten der

Perser in vergangenen Zeiten gehort. Kann dieser Sittenwandel und diese
Verbesserung von Sprache und Verhalten anders al's durch die Liebe Gottes
herbeigefiihrt werden? Nein, bei Gott! Sollten wir versuchen, solche Sitten und
Gebrauche allein durch Wissen und Bildung zu verbreiten, wiirden tausend Jahre
vergehen, und doch wéren sie von den Massen nicht umgesetzt worden.
Dieswurde Dank der Liebe Gottes an diesem Tag mit groféter Leichtigkeit
erreicht. Merkt auf, o ihr mit versténdigem Herzen!
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IL, 2012

— Ansprachen in Paris, Hofheim, 2014, 10. Veranderte Auflage

Aristoteles

—Physik

Bibel, verschiedene Ausgaben

Qur’ an, verschiedene Ausgaben

Nicholson, R. A.

—Mysticism, The Legacy of Islam, edited by Sir Thomas Arnold und Alfred
Guillaume, Oxford 1931, S. 224

Shoghi Effendi

— Die Weltordnung Bah& u’ l1ahs, Briefe von Shoghi Effendi, Hofheim,
1977

— Der verheil3ene Tag ist gekommen, Frankfurt, 1967

— Gott geht vortber, Hofheim, 2019, Auflage, 4.01-P(2019-10-16)

Platon

— Parmenides, nach der Ubersetzung Francis MacDonald Cornford

Plotin

— Enneaden, nach der Ubersetzung von Armstrong



Ibn Abi Usaybi‘ih

—‘Uyunu’'l-Anba fi Tabagati’l-Atibba’, Kairo 1882

Jurji Zaydan

— Umayyads and ‘ Abbasids: Being the Fourth Part of Jurji Zaydan’s

History of Islamic Civilization, trandation D. S. Margoliouth, London 1987

Alle Bibel- und Qur‘ anpassagen wurden verbatim aus im deutschsprachigen Raum
erhaltlichen Ubersetzungen zitiert, wobei jeweils digjenige Version gewahit
wurde, die moglichst gut mit der englischen Ubersetzungsvorlage

Ubereinstimmt.

Quellenangaben
Anmerkungen

A1l Vergleiche zum Beispiel: ‘ Abdu’ [-Bahg, Briefe und Botschaften, 30:2;
‘Abdu’ I-Baha, The Promulgation of Universal Peace, Ansprache am 1.
September 1912, im Haus von Mr. und Mrs. William Sutherland Maxwell;
‘Abdu’l-Baha, Ansprachen in Paris, 2:1 und 28:6

A2 Kapitel 46, Absatz 7

A3 Shoghi Effendi, Gott geht voriber 482

A4 Aus einem Brief Shoghi Effendisvom 13. M&z 1923 an dieBah&i in
Australasien.

A5 Aus einem Brief vom 14. November 1940 im Auftrag von Shoghi Effendi an einen
einzelnen Glaubigen.

A6 Genesis 1:26

A7 Vergleiche: Johannes 6:42

A8 Vergleiche: Jurji Zaydan, Umayyads and ‘ Abbésids: Being the Fourth Part
of Jurji Zaydan’'s History of Islamic Civilization, tranglation D. S.
Margoliouth, London 1987, S. 125ff.

A9 ‘Umar

A10 Kopernikus

A1l Qur’'an 36:38

A12 Qur’én 36:40

A13 Galileo

A14 *Abdu’l-Bah& bezieht sich auf den B&b mit Dessen Titel
Hadrat-i-A‘la— Seine Heiligkeit der Erhabene —, aber Er wird hier

mit dem Namen bezeichnet, unter dem Er im Westen bekannt ist.

A15 *Abdu’l-Baha bezieht sich hier auf Baha u’llah mit Dessen Titel
Jamd-i-Mubarak (die Gesegnete Schoénheit). Er wird auch Jamal-i-Qidam
(Urewige Schonheit) und Qalam-i-A*l& (Feder des Hochsten) genannt, aber Er
wird hier durchweg nach Seinem Titel Bah& u’lldh benannt, unter dem Er im
Westen bekannt ist.

A16 Baha u'llah wurde zuerst von Tihran nach Baghdad verbannt, dann
nach Konstantinopel (Istanbul) und Adrianopel (Edirne). 1868 wurde Er in
‘Akkd, dem , Groften Gefangnis®, inhaftiert, und verstarb 1892 in der
naheren Umgebung.

A17 Zwei Stadteim Irak, in denen sich die Grabmaler des ersten und des
dritten Imams der Shi‘iten befinden, und die wichtige Pilgerstétten sind.



A18 Bahd U’ ll&hs erstes Sendschreiben an Napoleon I11. wurde in
Adrianopel offenbart, das Baha u’ lléh als »entlegenen Kerker«

bezeichnete. (siehe Bah& u'll&h, Brief an den Sohn des Wolfes 76).

A19 Vergleiche: Bah& u’llah, Suriy-i-Haykal, in: Anspruch und
Verkindigung 1:138

A20 Der Sohn des franzésischen Konsulsin Syrien, der laut Nabil-i-A‘zam
ein Anhanger Baha' u'lldhs war. Vergleiche: Balyuzi, H. M.,

Bah& u'lldh — Der Herr der Herrlichkeit, S. 371

A21 Vergleiche: Bah&d u’llah, Siriy-i-Haykal, in: Anspruch und
Verkindigung 1:221

A22>YaBaha u'|-Abh&, eine Anrufung des Grofiten Namens Gottes

(der Allherrliche, oder auch der Herrlichste).

A23 Bahd u'lléh

A24 Vergleiche: Bah& u'lldh, Kitéb-i-igén — Das Buch der Gewissheit

213

A25 Siehe oben, Kapitel 89

A26 Vergleiche: Daniel 9:24

A27 Vergleiche: Numeri 14:34; Hesekiel 4:6

A28 Das heildt, Muhammads Frau und deren Cousine Varagih-ibn-i-Nawfal.
A29 Da das ¢ffentliche Wirken Muhammads zehn Jahre vor der Hijrah begann,
entspricht dieses Datum dem Jahr 1280 n.d.H. bzw. 1863 n.Chr.

A30 Offenbarung 11:3

A31 Qur' an 48:8

A32 Offenbarung 11:4

A33 Offenbarung 11:5

A34 Offenbarung 11:6

A35 Offenbarung 11:6

A36 Offenbarung 11:6

A37 Offenbarung 11:7

A38 Offenbarung 11:7

A39 Offenbarung 11:7

A40 Offenbarung 11:8

A41 Offenbarung 11:9

A42 Offenbarung 11:10

A43 Offenbarung 11:11

A44 Offenbarung 11:12

A45 Der Bab und Quddus

A46 Offenbarung 11:12

A47 Offenbarung 11:13

A48 Offenbarung 11:13

A49 Offenbarung 11:14

A50 Hesekiel 30:1-3

A51 Offenbarung 11:15

A52 Offenbarung 11:16-17

A53 »In Bezug auf die vierundzwanzig Altesten erklérte der Meister in eéinem
Sendschreiben, dass es sich um den Bab, die 18 Buchstaben des L ebendigen und
fUnf andere handelt, die in Zukunft bekannt werden wirden.« (Aus einem Brief



vom Juli 1943 an einen einzelnen Gl&aubigen, geschrieben im Auftrag Shoghi
Effendis) ‘ Abdu’ |-Baha benannte in einem Sendschreiben eine der
verbleibenden finf Personen as H§ji Mirza Muhammad-Tagi Afnén,
Vakilu' d-Dawlih.

A54 Offenbarung 11:18

AS55 Offenbarung 11:18

A56 Offenbarung 11:18

A57 Offenbarung 11:18

A58 Offenbarung 11:19

A59 Offenbarung 11:19

A60 Offenbarung 11:19

A61 Offenbarung 11:19

A62 Die Ubersetzung des Absatzes folgt bis zu dieser Stelle Shoghi Effendis
Uberarbeiteter Ubersetzung, wie zitiert in: Shoghi Effendi, Die Weltordnung
Baha u'lléhs, S. 299 und in: Shoghi Effendi, Der verheil3ene Tag ist
gekommen, S. 183. Esist zu beachten, dass das Wort >Nahdl¢, dasim
Englischen >rodc entspricht und in den Absétzen 1-2 als solches
wiedergegeben wurde, in diesem Absatz al's >Schéssling« wiedergegeben
wurde. Beide Begriffe beziehen sich auf Bah& u’llah.

A63 Offenbarung 21:1-3

A64 Offenbarung 21:2

A65 Offenbarung 12:2

A66 Offenbarung 12:3-4

A67 Offenbarung 12:4

A68 Offenbarung 12:5

A69 Offenbarung 12:5

A70 Offenbarung 12:6

A71 Offenbarung 12:6

A72 Offenbarung 12:6

A73 Das Wort »Sa' &dat¢, das hier al's >Gliick< wiedergegeben wird,

hat weitere Bedeutungen wie Wohlstand, Freude und Wohlbefinden.
A74 Vergleiche: Matthdus 3:16-17, Markus 1:10-11, L ukas 3:22

A75 Vergleiche: Exodus 13:21-22

A76 Vergleiche: Johannes 10:38

A77 Aus Bahd u'llahs Sendschreiben an Nasiri’ d-Din Shéh, in
Sariy-i-Haykal, in: Brief an den Sohn des Wolfes 12

A78 Qur’'én 19:17; vergleiche auch Lukas 1:26-28

A79 Qur'an 36:36

A80 Vergleiche Qur'an 13:3

A81 Johannes 1:12-13

A82 Genesis 2:7

A83 Vergleiche: Matthdus 3:11, Markus 1:8, Lukas 3:16, Johannes 1:33
A84 Vergleiche: Apostelgeschichte 15:20

A85 ‘Abdu’I-Baha bezieht sich hier auf das Konzept von Hitze und Kélte,
das in der traditionellen islamischen Medizin eine wichtige Rolle spielt.
A86 Johannes 6:51

A87 Matthaus 26:26



A88 Matthaus 8:22, Johannes 3:6

A89 Vergleiche: Matthdus 13:14-15, Johannes 12:39-40

A90 Vergleiche: Matthdus 24:29-30

A91 Vergleiche: Bah& u'lldh, Kitéb-i-igén — Das Buch der Gewissheit,
Absatz 27-42 und 66-87

A92 Vergleiche: Johannes 3:13

A93 Masikh (Monster), eine Verzerrung von Masih (Messias).

A94 Vergleiche: 1 Thessaloniker 5:2, 2 Petrus 3:10

A95 Johannes 17:5

A96 Vergleiche: Johannes 6:50-51

A97 Vergleiche: Genesis 2:16-17

A98 Vergleiche: Genesis 3.5

A99 Vergleiche: Genesis 3:11-15, 22

A100 Bah&d u'llah

A101 Vergleiche: Johannes 6:51

A102 D.h. Juden und Christen

A103 Matthéus 8:22

A104 Matthdus 12:31-2

A105 Matthaus 22:14

A106 Qur'an 2:105 und 3:74

A107 Matthdus 22:14

A108 Vergleiche: Bahd u'lldh, Kitab-i-igan — Das Buch der Gewissheit
156-179

A109 Vergleiche: Johannes 1:19-21

A110 Das heilt, die Individualitdt von Johannes.

A111 Vergleiche Matthéaus 23:34-36

A112 Matthdus 16:18

A113 Der Vorname von Petrus war Simon, aber Christus nannte ihn Kephas, was den
griechischen Wortern >Petrosc oder »>Petrac entspricht und >Fel s

bedeutet.

A114 Vergleiche: Matthéaus 16:14-18

A115 An anderer Stelle umfasst ‘ Abdu’ I-Bahas Klassifizierung auch den
Geist des Minerals, vergleiche Beantwortete Fragen Kapitel 64, Briefe und
Botschaften 30:2, und The Promulgation of Universal Peace (2012), S. 95, 264f.,
336, 360 und 377f.

A116 Aus einer Uberlieferung, die Imam * Ali zugeschrieben wird.

A117 Qur’an 6:103

A118 Aus einer Uberlieferung, die Imam ‘ Ali zugeschrieben wird.

A119 Qur’'an 59:2

A120 Vergleiche: Johannes 14:11 und 17:21

A121 ‘Abdu’I-Baha nimmt hier eine Frage Uber den Beginn der Offenbarung
Bah& u'lldhs vorweg, diein Kapitel 16 und 39 ausfihrlicher behandelt
wird.

A122 Vergleiche: Ahrenlese, Eine Auswahl aus den Schriften Baha u'lléhs,
Kapitel 41, und Baha u’lléh, Sariy-i-Haykal, in: Anspruch und
Verkindigung 1:192

A123 Johannes 1:1



A124 Matthaus 6:9, Lukas 11:2

A125 Siehe: Kapitel 14

A126 Johannes 1:1

A127 Vergleiche: Exodus 20:4-5, Deuteronomium 5:8-9

A128 Vergleiche: Numeri 13-14

A129 Qur'an 48:1-2

A130 Matthéus 19:16-17

A131 Bah& u’llah, Kitab-i-Agdas — Das Heiligste Buch 47

A132 Das Wort >Naw' <, das hier und in den folgenden Kapiteln al's

>Artc Ubersetzt wird, hat eine Reihe von Bedeutungen, darunter >Artx,
>Gattung< und >Spezie. ‘ Abdu’ |-Baha verwendet das Wort nicht in

der modernen biologischen Bedeutung, sondern in der Bedeutung unverénderlicher
archetypischer Formen.

A133In einer Tafel schreibt Bah& u’llah diese Worte Hermes zu.

A134 Siehe zum Beispiel Kapitel 2 und 80

A135 Qur'an 23:14 und Baha u’llah, Verborgene Worte, pers. 9

A136 Genesis 1:26

A137 Wie im néchsten Kapitel zu sehenist, verwendet * Abdu’ [-Baha die
Begriffe >In Erscheinung treten durch Emanation< und >Hervorgehen durch
Emanation< synonym.

A138 Vergleiche: Kapitel 80

A139 Vergleiche: Genesis 2.7

A140 Johannes 1:1

A141 Johannes 1:1

A142 Vergleiche: zum Beispiel Johannes 14:10-11 und 17:21

A143 Siehe: Kapitel 36

Al144 Vergleiche: Genesis 9:22—7

A145 Ein solcher Unterschied in den Fahigkeiten muss unweigerlich zu einem
Unterschied im Charakter fuhren.

A146 Vergleiche: Ahrenlese aus den Schriften Bah& u'lldhs, Kapitel 41;
und Baha u’l1dh, Sariy-i-Haykal, in: Anspruch und Verkindigung 1:192
A147 Vergleiche: Offenbarung 22:13

A148 Vergleiche: Kapitel 48

A149 Vergleiche: Johannes 3:5

A150 Vergleiche: Johannes 1:13

A151 Qur'an 23:14

A152 * Abdu’ |-Bahd wendet sich hier direkt an Laura Clifford Barney, deren
Vater 1902 verstorben war.

A153 Mirza Y ahya, Halbbruder und eingeschworener Feind Baha u’llahs
A154 »Die erste Pflicht, die Gott Seinen Dienern auferlegt, ist die
Anerkennung Dessen, der der Tagesanbruch Seiner Offenbarung, der Urquell Seiner
Gesetze ist und Gott im Reiche Seiner Sache und in der Welt der Schépfung
vertritt. Wer diese Pflicht erfllt, hat alles Gute erreicht, und wer dessen
beraubt ist, geht in die Irre, hétte er auch alle gerechten Werke
vollbracht.«(Kitéb-i-Aqdas — Das Heiligste Buch 1)

A155 Siehe Kapitel 84 fur eine ausfuhrlichere Erérterung dieses Themas.
A156 Romer 9:21



A157 Siehe: Kapitel 32, 62 und 63

A158 Vergleiche: Matthdus 5:39

A159 Ein Bahd'i, der mit am Tisch saf3.

A160 Matthéus 8:22

A161 Vergleiche: Aristoteles, Physik 194b16-195al

A162 Der Baum von Zagqum, erwahnt in Qur’an 17:60, 37:62—66, 44:43-46
und 56:52-53

A163 Vergleiche: Qur’an 37:180

A164 Qur’an 59:2

A165 Siehe: Kapitel 33 fur eine ausfuhrlichere Erorterung dieses Themas.
A166 Wie ‘Abdu’l-Bah& erklart, liegt der Ursprung der Idee jedoch sehr

weit zuriick, seine Geschichte im islamischen Denken beginnt mit

Ibnu’|-* Arabi (1165-1240). »lbnu’l-* Arabi ist ein Uberzeugter

Monist, und der Name seiner Lehre (Vahdatu’l-Vujud, die Einheit der
Existenz) beschreibt sie treffend. Er ist der Ansicht, dass alle Dingeim
Wissen Gottes al's Vorstellung préexistent sind, von dort aus emanieren und
dorthin schliefflich zurtickkehren.« Nicholson, R. A., Mysticism, The Legacy
of Islam, edited by Sir Thomas Arnold und Alfred Guillaume, Oxford 1931, S. 224
A167 Vergleiche: Plotin, Enneaden 5.2.1: »Das Eineist alles und auch nicht
eins.« (nach der Ubersetzung von Armstrong); und Platon, Parmenides 160b2-3:
»Wenn es also das Eine gibt, ist das Eine sowohl Alles als auch Nichts, sowohl
in Bezug auf sich selbst al's auch auf die anderen« (nach der Ubersetzung von
Cornford). In der Tradition der islamischen Philosophen werden einige der
Schriften des Plotin Aristotel es zugeschrieben.

A168 Vergleiche: Ibn Abi Usaybi‘ih, ‘Uydnu’l-Anb& fi

Tabagati’|-Atibba’, Kairo 1882, 1:76-77

— Beantwortete Fragen — Bahd'i Verlag GmbH (autorisierte deutsche Ubersetzung) (All Rights Reserved — wiedergegeben mit Genel



