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DRITTER TEIL

ZUM VERHALTNIS VON RELIGION UND POLITIK IM KORAN
- dargestellt am Begriffspaar "Licht und Finsternisse"

"Willst du denn alle Gotter zu einem
Gott machen, Mohammed? Du hast
wabhrlich einen seltsamen Glaubeh!"

In diesem Kapitel sollen die wechselseitig sich bedingenden Beziehungen zwischen
Offenbarung und Politik im Koran untersucht werden. Naturgemalf3 bieten sich hierzu
fast alle Motive der Offenbarungsschrift an; im ersten Kapitel dieser Arbeit wurden ja
der Anspruch der prophetischen Verkindigung und das dadurch vermittelte Anliegen
der offenbarenden Instanz als das Eingreifen in die Realgeschichte identifiziert.

Nun aber kann hier dieses Thema gerade wegen der Flle des Schriftmaterials nicht
historisch-vollstandig, sondern nur systematisch reprasentativ verhandelt werden, d.h.
anhand einiger Motive, die einerseits das Anliegen zu rekonstruieren erlauben, und
andererseits durch die Beobachtung, wie sie reflektiv auf die konkrete Situation
antworten, ihre praktische, d.h. historische Wandlung registrieren lassen.

Im folgenden werden einige Motive in der Absicht untersucht, das Theorem von der
allmahlichen Offenlegung - um diese Dimension des Wortes Offenbarung noch einmal
zu unterstreichen - anhand politischer Konstitutionsbegriffe zu erlautern. Man kann
bei der Behandlung eines solchen Themas nicht behutsam genug sein, denn es geht
hier ganz allgemein um den empfindlichsten Punkt in der Geschichte jeder Religion
und eben auch des Islam, ndmlich um die Schaltstelle, an der die Offenbarung und die
prophetische Inspiration in die soziale und politische Praxis Uberfuhrt werden.

1. Das Motto gibt den von Ibn-Ishaq Uberlieferten Ausspruch der erstaunten heidnischen
Mekkaner Mohammed gegentiber wieder; vgl. auch Koran 5938 4.
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1- Zum Begriffspaar "Licht und Finsternisse" im Koran

Die redaktionell als die vorletzte, also 113., Sure angeordnete, chronologisch 46.
Offenbarung tragt die Uberschrift "al-falaq", das ist "das Morgengrauen" oder "die
Morgendammerung:' Der Ausdruck tritt gleich im ersten der aus fuinf kurzen Versen
bestehenden Sure auf. Das Motiv der Darstellung des Offenbarungsereignisses als
einer Lichterfahrung aus der ersten Offenbarung bestimmt noch einmal den
allgemeinen Hintergrund dieses Verses:

"1. Sprich: Ich nehme meine Zuflucht zum Herrn des Morgengrauens,
2. Vor dem Ubel dessen, was er erschaffen,

3. Und vor dem Ubel der Nacht, wenn sie naht,

4. Und vor dem Ubel der Knotenanblaserinnen

5. Und vor dem Ubel des Neiders, wenn er neidet".

Die Suche nach Zuflucht vor Ubeln durch das Aufsagen einer Schutzformel wird in
der Tradition des zentralarabischen Heidentums, und d.h. auch fur Mohammeds
mekkanische Zeitgenossen, nichts Neuartiges dargestellt haben, zumal eine Instanz,
der "Herr des Morgengrauens”, angerufen wird, eine Instanz, die eher an eine astrale
Gottheit denken lieRe. Doch wird wohl die Sure seinerzeit durch ihre Hinwendung zu
einem Herrn des Morgengrauens als zugleich dem Schdpfergott ihrem Inhalt nach sich
dem traditionellen Rahmen und dem damaligen religiosen Brauch solcher
Averruncationsformeln entrissen haben. Denn im zweiten Vers entsteht dieses Neue,
dal3 zwischen der Gottheit als Schopfungssubjekt und dem Schdpfungsobjekt
unterschieden wird. Dadurch erhalt der Vers eine theologische Dimension, die der
altarabisch-heidnischen Religion unbekannt gewesen sein durfte und durch die der
angerufene Gott exklusiv aus der Sphare der Naturgottheiten herausgehoben wird.

2. Uber die Stellung dieser Sure innerhalb der zeitlichen Ordnung der Offenbarungen gibt es
voneinander sehr abweichende Meinungen; hierzu vgl. Noldeke/Schwallyl088. Im
folgenden wird der Ubliche Stand dieser Sure im Koran akzeptiert. Uber die Griinde hinaus,
die Noldeke hierfur vorbringt, dirfte diese Annahme - nach dem allgemeinen Prinzip der
allméhlichen Konkretisierung der Offenbarungsinhalte und der Offenbarungsinstanz - auch
aus dem Grunde richtig sein, daf? der Titel Gottes im ersten Vers "Rabbalfalaq", i.e. "Herr
des Morgengrauens”, im Koran zum ersten Mal und nur an dieser Stelle vorkommt. An
drei anderen Stellen, wo Ableitungen von "falagq" vorkommen, ist hunmehr die obige
Dualitat selbstverstandlich; es ist nicht nur Gott der Schopfer, sondern er ist auch Garant
und Erhalter einer wohlfunktionierenden Realitat (8976.95 und 96), oder er greift auch im
Sinne von heilsgeschichtlichem Wunderwirken in ihren Verlauf ein (56°63.26).

3. Es gibt mehrere vor dieser Sure geoffenbarte Suren, in denen die Gegensatzpaare Tag und
Nacht, Sonne und Dunkelheit etc. vorkommen, so z.B. in 10"92; 13"93; 14797; 15"86;
16791; 35789; 467113. Es wirde eine eigene Abhandlung erforden, wollte man auch diese
Suren unter dem obigen Aspekt auf ihren theologischen Gehalt hin untersuchen.
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Nicht die Zuflucht vor dem Ubel vereinzelter und isolierter Wesen oder Phanomene
wird gesucht, sondern vor dem Ubel, das nicht mit ihnen substantiell zusammenfallen
soll, sondern - wie die Theologen es spater ausformulieren werden - gewissermalien
sich akzidentiell ihnen beigesellen darf. Diese Figur ist auch in der grundsatzlich
dualistischen Struktur der Realitéat vorhanden. Zwar sind in den Versen 4 und 5 auch
zwei weitere Ubel genannt, doch 4Rt die Abfolge von "Dammerung” und "Nacht" in
den drei ersten Versen die Annahme eines dualen Bezuges zu. Jedoch bedeutet diese
polare Struktur nicht, daf3 hier ein mythologisches Modell vorliegen wirde, denn im
dritten Vers steht "wa men sharri ghassighan”. Dieses "ghassighan” ist nicht wie in der
Henningschen Ubersetzung als "Nacht" wiederzugeben, sondern abgeleitet von
"ghassegh" und "ghassagh”, d.h. als Zwielicht bei Nachtdamnieodtsy auch als
Nachtdunkelheit: die Dunkelheit steht fiir das Ubel ein; also dieser Versteil lautet:
"Und vor dem Ubel der Dunkelheit”, was nicht ganz dasselbe ist wie wenn "die
Nacht" dastehen wirde: denn die Nacht kann man sehen, aber die Dunkelheit kann
man nicht sehen. Auf jeden Fall wird durch die rhetorische Figur der Anaphora, die
Wiederholung des "Ubel" vor der "Dunkelheit”, auch diese in den Schopfungskreis
Gottes einbezogén

Eine spezielle Qualitat dieser Sure besteht ferner darin, dal3 der Sinn der
Anwendung einer solchen apotropaischen Formel hier untrennbar verbunden ist mit
der Dialog-Struktur der Offenbarungsreligion, wobei diese Qualitat bereits am Beginn
des ersten Verses gewissermal3en die Dynamik des sprachlichen Fortdrangens der
Sure verursacht

Schon frih hat sich die muslimische Theologie mit der Frage beschaftigt, inwieweit
der Gebrauch von Schutzformeln gegen die Zauberinnen nicht der Anerkennung der
Macht von Zauberei gleichkommeund inwieweit dies wiederum mit dem
monotheistischen Grundcharakter des Korans vereinbat. &0 sehr die

4. Paret Ubersetzt den 3. Vers so: " von hereinbrechender Finsternis".

5. Dem kosmogonischen Sinne nach erinnern die Verse 1-3 an 1.Moses, 1.5: "Gott nannte das
Licht Tag, die Finsternis aber Nacht...", oder auch an Psalm 74.16: "Dir gehort der Tag,
dir auch die Nacht...".

6. Allein ein Blick in zwei zeitlich auseinanderstehende Offenbarungen a3t den Unterschied
von altarabisch, mythisch-kosmologischem und prophetisch-ethischem Gebrauch von
Metaphern im Koran augenfallig werden: in "die Nacht" 10792, und "das Vieh", 91°2.102.

7. Die Bemerkung Parets, im Kodex von Ibn Mas'ud seien die beiden Bilgemd 114 nicht
enthalten (vgl. "Kommentar", S. 531), suggeriert zwar eag@gmatischen Konflikt, der
wohl auf diesem Aspekt griinden mag. Doch die Annahme eines dogmatischen Anlasses fur
die Auslassung dieser beiden Suren durch Ibn Mas'ud, einen Moslem der ersten Stunde,
mufd aus Grinden der dokumentarischen Treue sehr unsicher bleiben. Zudem waren im
genannten Kodex nicht nur diese beiden, sondern noch einige anderen Suren nicht
enthalten, u.a. etwa die kanonisch erste und inhaltlich und kultisch so bedeutende Sure "Al-
Fatihd".

8. Die mu'tazelitische Exegese hat spater, um diesen Fragen brauchbare Antworten zu geben,
oder vielmehr um sie vom Wege zu rédumen, erstaunliche Reduktionen und merkwirdige
Rationalisierungen des Problems geleistet; hierzu vgl. Ignaz Goldziher, Die Richtungen der
islamischen Koranauslegung, Leiden 1920, S. 140 ff; vgl. aber auch z.B. die Positionen
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Beschaftigung mit diesen Fragen aus einer dogmengeschichtlichen Sicht von Interesse
sein konnte, bleibt sie doch ohne die Diskussion der einschneidenden Wendung in der
Neuinterpretation der altarabischen Kultinhalte und -formen durch den Koran
unergiebig und von wenig Belang. Insofern berthrt die Bemerkung Noldekes, der
Prophet habe hier &ltere Spriche, "eine alte Uberlieferte Vorlage nur leise in
islamischem Sinne tberarbeitet”, eher den Kern der Uberlieferung als sein Verdikt,
diese Verse (und beide letzten Suren insgesamt) seien einem nichtigen Aberglauben
zuzuschlageh Doch auch Noéldekes - textkritisch ausgerichteter - Versuch, zu klaren,
wie "Mohammed ein so ausgesprochener Aberglaube”, namlich die Mdglichkeit der
Annahme der Wirksamkeit von Zauberpraktiken, "zuzutrauen ware", bleibt
unbefriedigend. Er spricht diesen Versen einerseits ein "durchaus heidnisches
Geprage" zu, andererseits betont er die monotheistische Bedeutung Allahs als die
einzig angenommene, Hilfe gewéhrende Instanz. Doch der hier
entwicklungsgeschichtlich relevante und religionshistorisch innere Zusammenhang
zwischen den beiden Momenten dieser Verse zieht seine Aufmerksamkeit nicht auf
sich. Der Grund hierzu durfte vor allem darin liegen, dafl3 Noldeke eher die
ambivalenten Zuge der Verse hervorzuheben sucht, als den Unterschied von deren
theologischer Qualitat gegenuber dem tradierten heidnischen Zauberglauben zu
deuten.

Der Topos von der Erhellung der Realitéat durch das geoffenbarte Wort erfahrt in
noch anderen Stellen des Korans weitere und sehr bemerkenswerte Bestimmungen
und eine gegenuber der 113. Sure veranderte Konkretisierung.

Die Sure 14, "lbrahim" genannt, chronologisch die 76., die in der dritten
mekkanischen Phase geoffenbart wurde, steht an einer historisch entscheidenden und
kritischen Stelle im Leben und Wirken des Propheten. Mohammed und insbesondere
die armeren und schwacheren Mitglieder seiner kleinen Gemeinde hatten zunehmend
unter den Boykott- bzw. VerfolgungsmalRnahmen der Mekkaner zu leiden. Der
machtige und unter den Mekkanern angesehene Onkel Mohammeds, Abu Talib, und
Mohammeds Frau Khadige waren gestorben, und er war damit seines leiblichen
Schutzes und seiner seelischen Stitze beraubt worden. Aus der neuen Situation
muf3ten Konsequenzen gezogen werden. Dies geht bereits aus dem ersten Vers der
Sure "lbrahim™ hervor:

"1. Alif. Lam. Ra. (Dieses) Buch, wir haben es zu dir hinabgesandt, auf dal3 du die
Menschen aus den Finsternissen zum Lichte fiithrest, mit deines Herren Erlaubnis, auf den
Pfad des Machtigen; des Rihmeswerten."

Die Aufgabe, die Menschen aus den Finsternissen zum Licht zu fuihren, kann hier
nicht anders ausgelegt werden, als den Weg der Ahnentradition zu verlassen und einen
neuen einzuschlagen, d.h. die herkdbmmlichen, polytheistischen Kigtensten des

von Zamachsari und Baidawi beziglich dieser Verse in: "Koran und Koranexegese",
S.194ff.

9. Vgl. Geschichte des Koran, Bd.l, S. 109.
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Kultes des einen Gottes aufzugeben. Dal} dies die eigentliche Intention des Verses ist,
geht denn auch unmittelbar und deutlich aus dem folgenden zweiten Vers hervor:

"2. Allahs, des ist, was in den Himmeln und was auf Erden, und weh ob der strengen Strafe
der Unglaubigen”.

Diese Intention wirkt sogar bis in die sprachsymbolische Struktur des ersten Verses
hinein, denn die Finsternis wird in Pluralform, aber das Licht singularisch geBfaucht
jene stehen fir die polytheistischen Kulte, dies flir den monotheistischen Rilt ein
Die nachsten zwei Verse erlautern ethische Konsequenzen aus dem disponierten
monotheistischen Motiv.

Fur diesen Auftrag an Mohammed gibt es personelle wie kollektive, ihm
vorangegangene heilsgeschichtliche Parallelen, und eine von diesen wird im flnften
Vers der selben Sure zitiert:

"5. Und wabhrlich, wir entsandten schon Moses mit unsern Zeichen (und sprachen zu ihm:)
'Fuhre dein Volk aus den Finsternissen zum Licht und erinnere sie an die Tage Allahs'. Siehe,
hierin sind wahrlich Zeichen fiir alle Standhaften und DankBa#en

10. Und spater, in 8976 heildt es: "153Solches gebot er euch, damit ihr es zu Herzen
nehmet: 154. Und 'dies ist mein rechter Weg'; so folget ihm und folget nicht den Pfaden
(anderer), damit ihr nicht von seinem Pfade getrennt werdet. Solches gebot er euch, auf daf}
ihr ihn flarchtetet." Wie wohlgemerkt, wird Allahs Weg in der Form von Einzahl und
andere Wege in der von Mehrzahl bezeichnet.

11. Darin steckt die Dialektik der Bewegung von lokalen Urspriingsméchten der heidnischen
Kulte hin zu deren Zusammenfassung zu einem zentralisierten, raumungebundenen und
deshalb universellen Kult des einen Gottes, wie dies in der Geschichte der Religionen die
Regel gewesen ist. Den kulturtheologischen Sinnzusammenhang dieser Geschichtsprozesse
reflektierenden Konstruktion hat Tillich an mehreren Stellen seines Friuhwerkes erlautert,
vgl. etwa. Ges. Werke, Bd. lll, S. 154f., Stuttgart 1965.

12. Die Bemerkung von Josef Horowitz in seinen "Koranischen Untersuchungen”, S.22, der
Ausdruck "aijam Allah" stelle "eine unter dem Einflul3 der einheimischen aijam al-'Arab
erfolgte Arabisierung der milhamo Jhwh von Numeri 21,14" dar, betrifft mehr den
literaturhistorischen Aspekt dieses Topos. Ein anderer wichtiger Aspekt ist das Verhaltnis
zum meist in den prophetischen Bichern des Alten Testaments gebrauchten Motiv "der
Tag Jahwes", das hier fur "aijam Allah" wird Pate stehen dirfen, und zwar in einem
politischen und heilsgeschichtlich sehr entscheidenden Sinne. Die in den nachsten Versen
folgende Umdeutung der Figur in die eschatologische Richtung ist unubersehbar, jedoch
mit einer differenten Nuancierung gegenuber der Intention sowohl der milhamo Jhwh wie
den "aijam al-'Arab".

Aber anders als der im Alten Testament nur singularisch gebrauchte Ausdruck "der Tag
Jahwes", der in den meisten Fallen einen nur mit dem Gericht drohenden Tenor besitzt,
meinen die "Tage Allahs" die ethische Einsicht und Konsequenz, die es ermdglicht, mit
Hilfe der Lehrbeispiele aus der Heilsgeschichte den rechten Standort in der Praxis
einzunehmen. "Der Tag Jahwes" hatte wohl vor der Zerstérung Jerusalems einen
volkstiimlichen, eher die fremden Volker betreffenden Drohaspekt, erhielt aber durch
prophetische Neudeutung nach der Zerstorung Jerusalems auch den das Gottesvolk
betreffenden Aspekt von Mahnung und Erinnerung. Im Koran wird von vornherein an diese
Dimension des Ausdrucks angeknlpft, und zwar erscheint er zum ersten Mal in der Sure
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Doch fuhrte Moses das Volk Israel aus den Finsternissen ins Licht, indem er es aus
der sozialen Gefangenschaft (und dem sie betreffenden Kult?) in Agypten
herausflhrte, um es ins monotheistisch ausgezeichnete gelobte Land zu weisen und zu
begleiten. So mul3 die beanspruchte Parallele einerseits historisch als Forderung nach
einem Wandel der sozialen Realitat, und als deren kultische Entsprechung andererseits
die Aufforderung, die Ahnenreligion aufzugeben, verstanden werden. Dies letztere
war ja von der kleinen Anhangerschaft Mohammeds bereits verwirklicht, aber das
erstere wurde erst nach der Auswanderung Mohammeds und seiner Anhanger von
Mekka nach Medina im Jahre 622 n.Chr. realisiert. Eben aus diesem Grunde erhielt
dieses Datum die Bedeutung eines heilsgeschichtlichen Einschnitts zwischen dem
Islam und der "Jahilliya" und jene Auswanderung den Stellenwert von Neulfeginn
fur die Realisierung einer neuen sozialen Verfassung: dem historischen Exodus wurde
damit eine aktuelle Realitat verliehen.

DalR die Intention von Aufklarung und prophetischer Verkindigung nicht ihrer
Natur nach unvereinbar sei, mag die eine Konsequenz aus der Interpretation dieser
beiden Verse sein. Dehalb wird man nicht umhin kénnen, von der prophetischen
Aufklarung und von den Propheten als Aufklarern zu sprechen.

Eine andere Konsequenz ware die Einsicht, dal3 auch im Koran die Neuformulierung
und Rechtfertigung des heilsgeschichtlichen Auftrags der vermittelnden Funktion von
post- und prafigurativer Technik bedarf. Von dieser Position aus wird die dogmatisch
besondere Hervorhebung und politisch konstitutive Bedeutung des Schnittes zwischen
dem Zeitalter der Jahiliya und dem der Offenbarung in der islamischen Theologie
plausibel.

In der 6. Sure, der chronologisch 89. (aus der gleichen mekkanischen Periode wie
die 14. Sure) taucht das Metaphernpaar an zwei Stellen auf. Gleich im ersten Vers der
Sure wird das Motiv exponiert und im Verhaltnis zur 113. Sure das kosmogonische
Attribut eines Schopfergottes als des Herrn von Licht und Finsternissen gefestigt:

"1. Das Lob sei Allah, der erschaffen die Himmel und die Erde und gemacht die Finsternisse
und das Licht; und doch setzen die Unglaubigen ihnrem Herrn (andre) gleich.

2. Er ist's, der euch erschuf aus Ton; alsdann bestimmte er einen Termin, und ein
bestimmter Termin ist bei ihm. |hr aber zweifelt daran".

In wahrhaft psalmischem Ton werden in einem Atemzug die Lobpreisung Allahs und
die Figur des kosmologischen Beweises seiner Existenz miteinander verbunden und
zusammen mit den Motivzitaten aus 1.Mose 3f. und Joh. 2 vorgetragen. Im zweiten
Vers wird dann das Motiv auf eine andere Ebene transportiert. Mit der Aufnahme des

72745.13, also aus der dritten mekkanischen Phase, wo es heil3t: "Sprich zu den Glaubigen,
daf} sie denen verzeihen, die nicht hoffen auf Allahs Tage, auf dal3 er ein Volk belohnet
nach seinem Verdienst".

13. So kann man in Ibn Ishags "Sira", S. 182 Uber die Huldigungsgeschichte des Chalid ibn
Walid lesen, wo dieser zum Propheten redet: "O Gesandter Gottes! Ich huldige dir unter
der Bedingung, daf? mir alle Schuld aus der Vergangenheit vergeben und alles Vergangene
nicht mehr erwahnt wird", worauf Mohammed antwortet: "So huldige! Die Annahme des
Islam schneidet wie die Hidschra alles ab, was vorher war".
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Motivs von der Erschaffung der Menschen und ihrer der Geschichte verantwortlichen
Existenz  erhalten  "Licht" und "Finsternisse"” eine heilsgeschichtliche
Bedeutungsdimension. Es wird der Versuch gemacht, den Menschen die Augen fur
die Sinnhaftigkeit der Geschichte zu o6fflnSo werden GewiRheit (“er ist's") und
Zweifel als die Triebkréafte fur die Anstrengung der Menschen in der Suche nach
Orientierung in und an der Geschichte vorgestellt. Der Schritt vom ersten zum
zweiten Vers ist der von der Setzung einer kosmologischen Instanz, von der
Aufforderung zur Annahme der monotheistischen Exklusivitat Gottes und der
Orientierung an der Geschichte zur psychologischen Argumentation zwecks
Selbstwahrnehmung und Orientierung in der eigenen Geschichte.

So werden Licht und Finsternis aus ihrem ontisch zu nennenden naturhaften
Metapherndasein in ontologische, heilstheoretische Kategorien umgewandelt.

Mit einem Wort, in diesen beiden Versen wird Allah als Herr des Lichtes und der
Geschichte attribuiert und geoffenbart. In der indirekten Rede Gottes durch den Mund
des Propheten, und d.h. in ihrer Struktur anders als in Exodus 3.14, ist die
Reprasentation durch "er ist's" eine Figur der Entmythologisierung der
Ursprungsinstanz. In ihr ist dies enthalten, dal3 der Ursprung der Geschichte anders
als in der altarabischen Ahnenreligion nicht ein verganglich Vergangenes sein soll,
sondern eine gegenwartige, Uber die Gegenwart in die Zukunft reichende und
heilsgeschichtlich ewige Instanz.

Es durfte nicht verborgen geblieben sein, dal3 aus der Sicht der spekulativen
Schopfungsmystik der "Ton", aus dem der Mensch gemacht wurde, die Finsternis,
und die Schdpfungsmacht, oder ihr im Menschen entstehendes Bewul3tsein, das Licht
real reprasentieren.

Die zweite Belegstelle in dieser Sure ist der folgende Vers:

"122. Und soll etwa der, welcher tot war, und den wir lebendig machten und dem wir ein
Licht gaben, damit zu wandeln unter den Menschen, gleich sein jenem, der in den
Finsternissen ist und nicht aus ihnen herausgehen kann? Also haben wir den Unglaubigen ihr
Tun ausgeputzt®.

Das Motiv der Auferweckung vom Tod im ersten Teil des Verses a3t zwar die
beiden Deutungsmdglichkeiten, namlich die eschatologische und die weltliche,
individuelle zu. Doch die Redeweise im zweiten Teil des Verses, "das Wandeln unter
den Menschen", macht es plausibel, zunachst die zweite Bedeutung anzunehmen.
Demnach liegt hier eine Stelle vor, in der das Licht des Lebens und das Licht des
Glaubens in eine unmittelbare Beziehung zueinander gebracht werden. Als Beispiele
fur diese Metapher aus der Schrifttradition seien je eines aus dem Alten und dem

14. Vgl. auch Jes. 45.5-13, wo dem Inhalt und den Motiven nach eine sehr engverwandte
Beziehung zu diesen beiden Versen festzustellen ist.

15. Die Anmerkung Ullmann/Winter zu diesem Ausdruck "ihr Tun ausgeputzt” lautet: "Der

Sinn ist: Den Unlaubigen scheint das Bose, was sie tun, gut zu sein”, vgl a.a.0. Sure 6, Vers
123.
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Neuen Testament gena#fint
Der letzte Vers des 56. Psalms lautet:

"14. Denn du errettest mein Leben vom Tod, ja, meine Fil3e, dal sie nicht stiirzen und ich
dahinwandle vor Gott im Lichte des Lebens".

Und im 8. Kapitel des Johannesevangeliums findet sich der aus einer konkret
soteriologischen Situation gefolgerte Rechtfertigungssatz Jesu:

"12. ... Ich bin das Licht der Welt. Wer mir nachfolgt, wird nicht in der Finsternis wandeln,
sondern er wird das Licht des Lebens haben".

Erstens sei hier ohne weiteren Kommentar festgehalten, dal3 Jesus von der
"Finsternis" in der Einzahl spricht. Zweitens ist freilich diese spezielle, nur
christologisch erfa3bare Version in dieser Weise im Koran nicht konzipiert, und "das
Licht des Lebens haben" wird als ein projizierender, den Menschen Jesus zum
kerygmatischen Christus erhebender, anmassender Eingriff abgélehnt.

So wird die Rede von Licht und Finsternis immer und immer wieder - und eigentlich
in allen Religionen, und in den Philosophien auch nicht anders - als die
methaphorische Verkoérperung und als Verallgemeinerung des Verhéltnisses von
Glauben und Unglauben, von Erkenntnis und Nichtwissen des "rechten Pfades" und
von einer wirklichen Relation von Leben und Tod im wirklichen Leben in Anspruch
genommen.

Eine dritte koranische Variante des Metaphernpaares kommt in der zweiten Sure,
der ersten Offenbarung aus der medinischen Zeit und chronologisch der 91. Sure vor.
Die Verse lauten :

"258. Allah ist der Schiitzer der Glaubigen; er fihrt sie aus den Finsternissen zum Licht.
259. Die Unglaubigen aber - ihre Schitzer sind die Taghut; sie fiihren sie aus dem Licht in
die Finsternisse; jene sind des Feuers Geféahrten und verweilen ewigli ihm"

16. Auch durfte hier die Szene in Erinnerung gebracht werden, wo Diogenes mit der Laterne
in der Hand hellichten Tages auf dem Marktplatz Athens nach Menschen Ausschau hielt:
Was ihn zu dieser gewohnheitswidrigen Tat drangte, war bekanntlich nicht Menschen
finden, sondern Menschen erkennen - von seiner Position aus ware es wohl besser zu sagen
- Menschen wiedererkennen zu wollen. Seine die Situation verfremdende Handlungsabsicht
war, indem er eine 6konomisch sinnfremde Handlung beging, die Durchbrechung des
Entfremdungseffekts im Verhaltnis der Menschen als Teilnehmer an den
Marktmechanismen und als deren Agenten. Mit Hilfe dieses Lichtes sollten die Menschen
die 'Wahrheit' verschleiernde Hilse der Realitat durchleuchten lernen.

17. Vgl. denn auch die in diesem Sinne verstandliche Reaktion des Volkes auf die
vorangehende Laubhittenfestrede Jesu, ebda. 7.40-42, und die Einschatzung der
Schriftgelehrten in Bezug auf das Selbstzeugnis Jesu ebda. 8.13.

18. Paret Ubersetzt "dhulumat" im Singular mit Finsternis!

Die Bedeutung von "Thaghut" ist nicht eindeutig auszumachen; hierzu vgl. die
Literaturangaben in Parets "Kommentar" zum (nach der kufischen Verszahlung) Vers 256,
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Der Topos der Attribuierung und Anrufung Gottes als SchutzinsStdaammt im
Koran, wie bereits erwahnt, sehr friilh und sehr oft vor und ist auch im dbrigen in
anderen Religionen allzu allgemein verbreitet, um hier besonders und thematisch
verhandelt werden zu kénnen. Ein Beispiel aus der biblischen Tradition ist etwa aus
den Versen zwei und vier des 46. Psalm anzufédfiren

2. Gott ist uns Zuflucht und Kraft, als Hilfe in N6ten reichlich bewahrt.
4...Der Herr der Heerscharen ist mit uns, eine Burg fur uns ist Jakobs Gott (Sela)!

Was den Gehalt von Sure2, Verse 258f. von dem der 113. Sure unterscheidet, ist die
hier nun deutlich auftretende Trennung der zustandigen Instanzen fiur das Gute und
das Bose. Dort wurde Gott als "Rabb al falagh" angerufen in seiner Bedeutung,
Schopfer von Licht und Finsternis zu sein, hier fungiert "Thaghut" als Bezugs- und
Machtinstanz fir die Finsternisse, ja es wird sogar als Subjekt von Irrefihrung
deklariert?1

Diese theologische Differenzierung hat &uf3erst bedeutungsvolle Voraussetzungen
und Folgen. Auf einige von ihnen soll im folgenden eingegangen werden.

Dieser Vers ist ein locus classicus fir die Demonstration des Ubersetzungsversuchs
der prophetischen Kritik und spekulativen Theologie in eine konkrete Sozialtheorie;
oder mit anderen Worten, es ist die praktische Auslegung der Theorie der
Heilsgeschichte in eine historische Gesellschaftsordnung. Bevor die historischen und
sozialpolitischen Konsequenzen in dieser Entwicklung und Neudeutung im Koran

S. 55. Manche Kommentatoren beziehen das Wort auf den Stamm "taghi", was utberfluten,
das Mald Uberschreiten, witen, bedriicken und tyranisch sein bedeutet. In den meisten
Stellen wo das Wort auftritt, 1&3t es sich als Bezeichnung von "Unglauben" oder von
"Gotzen", und Uberhaupt als Symbol von widergdéttlicher Machtanmaf3ung verstehen.

Es sei erwahnt, dal3 in diesem Sinne zuletzt das Wort "Thaghut" in und seit der islamischen
Revolution im Iran reaktualisiert und als Attribut des Pahlewi-Regimes und seiner
Machtinstitutionen und zur Kennzeichnung der ungerechten politischen, dkonomischen
und kulturellen Verhéltnisse und zum Zweck von Abgrenzung und revolutiondrer
Propaganda eingesetzt wurde.

Die rhetorische Figur der Abruptio ist zwar nicht unmittelbar dem arabischen Text zu
entnehmen, ist jedoch wieder einmal ein Beweis fir Hennings enormes sprachliches
Feingefiihl und den Vorzug seiner gegeniiber den anderen Ubersetzungen.

19. Anders als in der Ubersetzung Parets - und in manchen anderen Ubersetzungen - wo fir
das Wort "Vali" Freund vorgeschlagen wird, halte ich die Ubersetzung Hennings mit
"Schitzer" fur richtiger und angemessener. Denn fir sich alleine stehend wiirde "Vali" dem
Sinn nach vor allem Freund bedeuten, aber es steht eben nicht allein, sondern im
Zusammenhang mit "Auliaé" (welches Wort aus der gemeinsamen Wurzel "Yali", d.h.
jemandem oder etwas nahestehen, abgeleitet wird) mit der Bedeutung von Gouverneur,
Verwalter und dergleichen mehr. Dem Kontext nach bedeuten also beide Worte hier
"Schutzherr".

20. Das eigentliche Interesse dieses Psalms laRt sich als eine verallgemeinerte
Katastrophenabwehrformel bestimmen; zu diesem Aspekt im koranischen Zusammenhang
vgl. die weiteren Ausfihrungen dieses Kapitels.

21. Vgl. auch Psalm 18.29 und 112.4.
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erlautert werden, sei darauf hingewiesen, dald im theologischen Sinne die dualistische
Struktur in dieser Formel auch im Neuen Testament Vorbilder hat.
So z.B.in 1.Joh. 1:

"5. Und dies ist die Botschaft, die wir von ihm gehért haben und euch verkiindigen, dal’3 Gott
Licht ist und keine Finsternis in ihm ist",

in dem in deutlich zuordnender Differenzierung das Licht und die Finsternis
getrennte Machte reprasentieren.

Es kann thetisch festgehalten werden, dal? bei dieser Version des
Metapherngebrauchs, durch die Zuordnung der reprasentativen Bereiche zu
wesentlich sich voneinander unterscheidenden Machten, auch die Relation der
reprasentierten Bereiche aufgehoben und diese an sich voneinander entbunden
werden; dies bedeutet, dal3 die Ebene der existentiellen Interpretation der Realitat als
die der unzerbrochenen Wirklichkeit der Heilsgeschichte verlassen wird, und daf3 eine
Hinwendung zum aktuellen, aber diskontinuierten (intermittierten) Stand der
Heilsgeschichte, d.h. zur Absolutheit von objektivierbaren und damit isolierbaren
Instanzen stattfindet. Die Verdnderung der heilsgeschichtlich besetzten, Kontinuitat
verburgenden Metaphern in die auf reale soziale Diskontinuitat reagierenden Begriffe
ist wohl eine notwendige Bedingung, um die letzteren durch die so gewonnenen
objektiven Instanzen sozialpolitisch formend einsetzen zu kénnen.

Um den Sinn und die Absicht des Autors in 1.Joh. 1.5 deutlich zu machen, sei auf
die ethisch konzipierten Verse 2.7f., und insbesondere 2.9ff. hingewiesen:

"9. Wer sagt, er sei im Lichte, und seinen Bruder half3t, ist in der Finsternis bis auf den
heutigen Tag.

10. Wer seinen Bruder liebt, bleibt im Lichte, und nichts AnstoR3iges ist an ihm.

11. Wer aber seinen Bruder half3t, ist in der Finsternis und wandelt in der Finsternis und
weif3 nicht, wohin er geht; denn die Finsternis hat seine Augen blind gemacht.”

Das Interesse geht dahin, mit Hilfe des durch die beiden Begriffe Licht und
Finsternis gesetzten Dualismus ein ethisch konstitutives Fundament zu schaffen, von
dem aus handlunganweisende Bedingungen abgeleitet werden konnen, von deren
Erfullung das Erlangen des Seelenheils abhangig2dvavit einem Wort, wenn die
Entwicklungsgeschichte der Metaphern Licht und Finsternis "seit" 1.Mose 1-5
betrachtet wird, so kann von einem Entfaltungsprozel3 des prophetischen Prinzips,
und in diesem Sinne von einem unentwegten Versuch der Vergeschichtlichung der
Mythen, als Leistung der Propheten und Apostel gesprochen werden.

Zurick zur Diskussion im Koran: Es sei erlaubt, erneut einen Umweg
einzuschlagen, um auf einige wesentliche Zusammenhéange zwischen Offenbarung und
Geschichte hinweisen zu kdnnen. Dabei muf3 auch an dieser Stelle noch einmal daran
erinnert werden, dald der Koran trotz seines bedeutend dokumentarischen Charakters

non

22. Vgl. denn auch ebda., Verse 15ff., wo Liebe zur "Welt" und "Liebe des Vater", "des
Fleisches Lust und der Augen Lust und hoffartiges Leben" als Verganglichkeit der Welt
und die "Ewigkeit" einander entgegengehalten werden; vgl. ebenfalls 3.11ff.
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und bei all seinen historischen Bedingtheiten kein historisches Registerbuch, sondern
ein reflektierendes und deutendes Offenbarungsbuch ist; er ist nicht nur ein politisches
Dokument, sondern vor allen Dingen ein kultkonstituierendes Buch.

Es ist zwar von der Textgeschichte her nicht méglich, die einzelnen Versgruppen
der zweiten Sure ihren jeweiligen historischen Offenbarungsanlassen exakt
zuzuordnen, es gilt aber als gesichert, erstens dal3 fast die gesamte Sure aus der
medinischen Zeit stammt, und zweitens dal3 sie wohl als die alteste in Medina
geoffenbarte Sure anzusehersei

Nun werden, um die obige These plausibel belegen zu kénnen, im folgenden einige
Zusammenhange hervorgehoben. Mohammed wurde in erster Linie von den
Bewohnern Medinas als Schiedsrichter eingeladen und eingesetzt, um wegen ihrer
langandauernden und nicht enden wollenden Fehden zwischen ihnen zu schlichten. Die
Umstédnde der pragmatisch begriindeten Abmachung zwischen Mohammed und den
Bewohnern der damals noch Yathrib genannten Oasenstadt gehen aus einem
schriftlich Uberlieferten Vertrag hervor, der, als "Verfassung von Medina" berihmt,
festgehalten wurdé Doch wurde Mohammed nicht nur als Prophet und religioses
Oberhaupt der Muslime, sondern auch unter den nichtmuslimischen Bewohnern
Medinas in seiner richterlichen Funktion zugleich als Gottesmann akzeptiert. Dies
geht zumindest aus dem folgenden Paragraphen der "Verfassung von Medina" hervor,
in dem es heil3timmer wenn zwischen den Leuten dieser etwas geschieht oder zwischen
ihnen Streit entsteht, woraus Unheil zu befiirchten ist, so ist dies Gott und Mohammed, seinem
Gesandten, vorzulegef!

Und gerade dies schlof3 nicht die weitere und leichtere Téatigkeit des Propheten aus,
verstarkt fir die neue Religion zu werben und nun sogar ohne Repression und unter
ungestorten Bedingungen an der Umsetzung ihrer kultischen und sozialen Intentionen
zu arbeiten. So dirfte es selbstverstandlich sein, dal3 die fir Mohammed, die
moslemische Gemeinde und die heidnischen Araber und judischen Bewohner in und
um Yathrib eingetretene neue Situation in all ihren verschiedenen Aspekten in den nun
folgenden Offenbarungen reflektiert werden mufite, sollten dem reformierten sozialen
Gebilde notwendige, seinem Bestand Dauerhaftigkeit gewé&hrende praktische
Richtlinien erteilt werden.

Mafl3geblich fur die politische Neubestimmung und die Realbedeutung der
Offenbarungsgehalte konnten naturgemal nicht die unmittelbar theologischen und die
allgemeinen ethischen Positionen sein, sondern eher die sozialethischen und

23. Vgl. NOldeke, a.a.O., S. 173ff. Die Einschatzung Noldekes, "der ganze Qoran folge mehr
den Eingebungen der jedesmaligen Zeitumstande als einem festen System" (ebda. S. 171f),
ist nur bedingt richtig. Auf der Ebene des aktuellen Geschichtssinns trifft dies zu, nicht
aber was die Seite der prophetischen Umarbeitung der Einzelereignisse in einen von
zentralen Themen der Offenbarung dirigierten Gesamtzusammenhang betrifft.

24. Vgl. die Ausfuhrungen von W. Montgomery Watt Uber die ersten Monate nach der
Auswanderung in Medina in "Der Islam”, Bd.1, S.93ff.

25. Ibn Ishaq, a.a.0, S. 111.
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normativen Auffassungen. Mit anderen Worten, es ging darum, die ersteren in die
letzteren zu Ubersetzen. Und der meist bedeutende Punkt ist in diesem Zusammenhang
das Verhaltnis des Propheten zum sozialen Komplex. Auf diesem Gebiet sind nach der
Ubersiedlung nach Yathrib im Koran tatsachlich groRe Anderungen und
Neubestimmungen anzutreffén

Es ist durchaus mdglich, die Hilfe der bereits erwahnten "medinischen Verfassung"
in Anspruch zu nehmen, um mit einiger historischer VerlaR3lichkeit die neue Situation
in der Stadt zu beurteilen. Das Dokument ist bereits in diesem Sinne reichlich und oft
analysiert wordefi. Hier soll jedoch die innere Struktur der koranischen
Offenbarungen selber die Erkenntnisse vermitteln.

Zu allererst war es notwendig, als Grundlage fir die wirksame Auslbung der
Amtsautoritat eines Staatsoberhaupts die notwendigen Bestimmungen zu treffen. Die
Sure 62772, aus der zweiten mekkanischen Phase und etwa drei Jahre vor der
Auswanderung des Propheten nach Yathrib geoffenbart, enthalt Anhaltspunkte fur das
Verstandnis des Entwicklungsprozesses. Die Verse 20 bis 24 handeln, wie bis dahin
oft im Korar8 vom "zivilen", "freien" Verhdltnis zwischen dem Propheten und dem
Volke:

26. Ich verfolge nicht die Absicht, die Geschichte des Stadtstaates in Medina als den
unwiederbringlichen Abfallproze3 von den Idealen der mekkanischen Epoche zu
prasentieren, und dies heil3t, den biographischen Abschnitt im Leben Mohammeds in
Medina als jenseits der "reinen" Offenbarung liegend darzustellen. Ich meine vielmehr, dai3
in den feststellbaren Differenzen im Koran und den Wandlungen im Leben und Wirken
Mohammeds in Medina konsequente Resultate der mekkanischen Offenbarungen zu sehen
sind und dal3 dieses Verhdltnis seiner prinzipiellen Beschaffenheit nach zur inneren
Dialektik der monotheistischen Religionen dazugehdrt und deshalb auch sowohl im Alten
Testament und in der Geschichte des Judentums, als auch im Neuen Testament und in der
Geschichte des Christentums wiederzufinden ist. Natirlich sind zwischen ihnen
Unterschiede feststellbar, aber diese sind mehr durch sozialhistorische Voraussetzungen
bedingt als durch abstrakte religiose oder theologische Normen, die es als solche ja ohnehin
nicht gibt. Jene Unterschiede konnen durchaus als die der historischen Gestalt der
Spannung zwischen der prophetischen Offenbarung und ihrer jeweiligen Geschichtsrealitat
aufgefal3t werden, in der die Offenbarung ergeht.

Deshalb mochte ich hier doch einmal deutlich meinen religionswissenschaftlichen
Rekonstruktionsversuch von den sowohl theologisch tendenziésen und damit zu kurz
gegriffenen, wie politikgeschichtlich unqualifizierten, weil sehr einseitigen Behauptungen
und Einschatzungen jener Forscher wie Franz Buhl (Das Leben Muhammeds, 1903) und
Karl Ahrens (Muhammed als Religionsstifter, Leipzig 1935) absetzen.

27. Vgl. die ausfuhrliche Besprechung M. Watts in "Mohammed in Medina", S. 221ff.; vgl.
auch die zwar kirzere, jedoch tbersichtliche Darstellung Watts in "Der Islam I", S. 95ff.;
auch Rodinson gibt in "Mohammed", S. 149ff eine kurze und préazise Darstellung des
gleichen Gegenstands.

28. So z.B. in der unmittelbar der "al-bagara" voranoffenbarten Sure 9013, insbesondere im
Vers 29(30). Also entsandten wir dich an ein Volk, dem Volker vorausgingen, damit du
ihnen verlasest, was wir dir offenbarten. Doch sie glauben nicht an den Erbarmer. Sprich:
"Er ist mein Herr; es gibt keinen Gott aul3er ihm; auf ihn vertraue ich, und zu ihm bekehre
ich mich." Auch die Verse 32 und 38 zeugen von diesem "zivilen" Verhaltnis und im Vers
40, an den Propheten gerichtet, heildt es sogar: "... dir liegt nur die Predigt ob und uns die
Abrechnung."
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"20. Sprich: 'Ich rufe nur meinen Herrn an und stelle ihm keinen zur Seite.'
21. Sprich: 'Ich kann euch weder ein Leid antun noch euch recht weisen."
22. Sprich: 'Nimmer schitzt mich jemand vor Allah,

23. Und nimmer finde ich eine Zuflucht auf3er ihm.

24. Allein eine Predigt von Allah und seine Sendung (liegt mir ob,)...™,

Doch an dieser Stelle bricht der vertraute Gedankengang ab, und es taucht eine neue
Bestimmung dieses Verhaltnisses auf, wie es vorher nicht thematisiert worden war,
denn der zweite Teil des Verses lautet:

"... und wer sich Allah und seinem Gesandten wideefzir den ist Dschehannams Feuer
fir ewig und immerdar.”

Es ist wohl einleuchtend, dal3 die frGheren Formen jenes Verhaltnisses hiermit
grundsatzlich - aber nicht ersatzlos - aufgekiindigt werden, da sie so fur die
Einrichtung einer neuen sozialen Organisationsform nicht mehr ausreichen konnten.
Der Fortgang der nachsten Verse zeigt die zunachst leicht angesteuerte Intention
dieser Neuerung an:

"25. Bis sie sehen, was ihnen angedroht ward, und dann werden sie wissen, wer der
schwachste zur Hilfe ist und am geringsten an Zahl."

Wird im 26. Vers noch eine grol3e Distanz zwischen Gott und seinem Propheten
aufrechterhalten:

"26. Sprich: 'Ich weil3 nicht, ob nahe ist, was euch angedroht ward, oder ob mein Herr einen
Zeitpunkt dafiir setzen wird."' Er kennt das Verborgene und er teilt sein Gleichnis keinem mit",

so scheint sich im nachsten Halbvers diese Distanz zu mindern:
"27. Aul3er dem Gesandten, der ihm wohlgefallig ist".

Doch die zweite Halfte vom Vers 27 hebt hervor, dald der Prophet um den
uniiberbrickbaren Fortbestand dieser Spannung und um diese Angelegenheit weil3:

"denn siehe, er lasset vor ihm und hinter ihm eine Wache einherziehen:
28. Auf dal3 er wisse, dal’ sie die Sendung ihres Herrn ausgerichtet haben; denn er umfalit,

was bei ihnen ist, und er berechnet alle Dinge an Zahl".

Dies stellt ein weiteres und besonders interessantes, weil sehr lehrreiches Beispiel fir

29. Horovitz vermutet, die Formel "yaéssi-allaha wa rasulahu" sei eine spatere, medinische
Einfugung, vgl. "Untersuchungen, S. 44. Zwar bringt er fur die Belegung seiner
Vermutung keine textkritischen Hinweise. Doch kann seine Vermutung dahingehend
modifiziert werden, dal3 entweder hier ein Abrogationsfall vorliegt oder dieses Motiv
bereits eine, die spateren medinischen Verhéaltnisse vorausnehmende Offenbarung ist.
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das Changieren zwischen verschiedenen Positionen im Koran dar. Es leuchtet doch
wohl ein, dal3 die ambivalenten Momente an diesen Stellen nicht Ergebnis von

gewissenlosem Machtkalkil und kalter Berechnung sind, wie so oft behauptet,

sondern den langsamen Ubergang und die allmahliche Zuwendung und den sie
reprasentativ erfal3ten Argumentationsaufbau in der Schrift offenbaren, um gerade die
Realitat berechenbar zu machen: Auf diese Weise werden wir Zeugen im Prozel3 der
politisch umgesetzten Aktualisierung der prophetischen Eschatologie, der

Materialisierung der eschatologischen Dynamik der frihen mekkanischen

Offenbarungen in gesellschaftliche Institutionen.

Nach dem raumlichen und wohl von allen Muslimen als Befreiung empfundenen
Bruch mit Mekka und der Auswanderung nach Yathrib war Mohammed nicht langer
nur der von seiner Heimatstadt verkannte und abgelehnte Prophet und Privatmann,
sondern war nun als angerufene Instanz fir Schlichtung unter mehreren Stammen und
Richter fur ihre gemeinsamen, o6ffentlichen Angelegenheiten eingesetzt. Es wird sich
zeigen, dal3 er bald zum bevorzugten und erwéhlten Apostel Gottes berufen und zum
politischen Oberhaupt von Yathrib sich hinaufarbeiten wird.

In dieser Zeit der Neuorientierung, die in die Offenbarungsphase der zweiten Sure
hineingehért, finden auch die inhaltlichen Klarungs- und Abgrenzungsprozesse
gegenuber den voraufgegangenen Offenbarsfgtait.

Ohne die Absicht, hier einen chronologisch exakten Verlauf rekonstruieren zu
wollen, kbnnen folgende Zusammenhange festgehalten werden: Zunachst galt es fur
Mohammed, die heidnischen Araber in und um Yathrib von der Uberlegenheit der
neuen Religion zu Uberzeugen und dadurch sie fur sie zu gewinnen. Doch scheinen
diese Versuche nicht immer erfolgreich gewesen zu sein. So in 912 ist zu lesen:

"5(6). Siehe, den Unglaubigen ist's gleich, ob du sie warnst oder nicht warnst, sie glauben
nicht.

6(7). Versiegelt hat Allah ihre Herzen und Ohren, und Uber ihren Augen ist eine Hulle, und
fur sie ist schwere Strafe."

Demnach werden die medinischen Heiden auch so eingeschatzt wie seinerzeit die
mekkanischen (vgl. etwa 60"36.8f.).

Selbst manche Erfolge bei diesem Vorhaben stellten sich nachtraglich als allzu
unzuverlassig heraus, denn es heil3t ebendaselbst. weiter:

"7(8). Etliche der Menschen sprechen wohl: 'Wir glauben an Allah und an den Jiingsten
Tag'; doch sind sie keine Glaubigen”,

und einige Verse weiter heil3t es:

30. Es waére eigentlich exakter und korrekter, von den in Zentralarabien vertretenen Versionen
der alteren Offenbarungen zu sprechen. Auf diese Betrachtungsweise kommt es bei der
Beurteilung vieler Fragen, die das theologische und historische Verhaltnis von Judentum,
Christentum und Islam betreffen, sehr, gar sehr an.
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"13(14). Wenn sie mit den Glaubigen zusammentreffen, so sprechen sie: 'Wir glauben'; sind
sie jedoch allein mit ihren Satanen, so sprechen sie: 'Siehe, wir stehen zu euch und treiben nur
Spott.™

Ein weiteres wichtiges Anliegen Mohammeds war die Gewinnung der medinischen
Juden fiir den Islam. Es gibt langere Passagen in der zweiten Sure, namlich die Verse
38(40) bis 98(104) und 107(113) bis 136(142), in denen hauptsachlich die "Kinder
Israel", aber auch in wenigen Versen die "Nazarener" mit Hilfe einer Reihe von sich
abwechselnden Argumenten und Gegenpositionen von der Wahrheit der Sendung
Mohammeds Uberzeugt werden sollen. Dies gelingt bekanntlich nicht, und das hat die
spateren kriegerischen, und im Falle des judischen Stammes Qurayza blutigen
Auseinandersetzungen zwischen Muslimen und Juden zur3Foljer soll jedoch
vor allem auf den kulthistorischen Hintergrund der klassisch zu nennenden, weil als
erste in der Geschichte des Islam und zu Lebzeiten des Propheten eingetretenen
konfessionellen Trennung - um nicht von einem Schisma zu sprechen- hingewiesen
werden:

"114(120). Nicht werden die Juden und die Nazarener mit dir zufrieden sein, es sei denn du
folgtest ihrer Religion. Sprich: 'Siehe, Allahs Leitung, das ist die Leitung." Und flrwabhr,
folgtest du nach dety was dir von der Kenntnis zuteil ward, ihren Geluisten, so wirdest du
bei Allah keinen Schiitzer noch Helfer finden".

Also geschieht es folgerichtig, wenn gleich anschlieRend die Verse 118(124) bis
121(127) von der Grindung der Kaaba durch Abraham und seinen Sohn Ismael, den
Stammvater der Arab® berichten, und anschlieRend das schone Gebet der beiden,

31. Zum Thema das Verhaltnis zwischen Mohammed und den jiudischen Stammen und
Gemeinden von Medina vgl. Watt, Mohammed Prophet and Statesmai?-318, 148-
151, 171-174, 188-194 und insbadere S.192-194; auch in Islam I, S. 111-115 gibt
Watt eine kurze Zusammenfassung der Ereignisse und deren Aspekte.

32. Im arabischen Text heif3t diese Stelle: "attabeta ahwaéhum bad-al-ladhi gaéka min-al-
alme". Die Ubersetzung Hennings ist wie alle anderen - mit Ausnahme der Ubersetzung
von Ullmann/Winter - dem Zusammenhang nach nicht ganz prazis. Es ware adaquater,
statt "nach dem" "nachdem" zu setzen, denn dann bekommt der Vers auf diese Weise eine
weit klarere Intention: jenes zielt mehr auf die Quantitdt der Offenbarung, dieses betont
aber deren verwandelnde Qualitat. Fur die Richtigkeit dieser Auffassung spricht auch der
erste Vers aus der 98. Sure: "Nicht eher wurden die Unglébigen von dem Volke der Schrift
abtriinnig, als bis der deutliche Beweis zu ihnen kam". Auch dieser Vers meint weniger und
nicht nur den Zeitpunkt der koranischen Offenbarung, sondern mehr die Tatsache ihrer
Herabsendung, wodurch die voraufgegangenen Offenbarungen ihre heilsgeschichtliche
Gultigkeit verléren. (Ubrigens wird dieser Vers von Paret vollig schief und in der
Ahmadyye-Ausgabe polemisch und vollig falsch Ubersetzt!) Wenn nun die hier
vorgeschlagene Interpretation dieses Verses akzeptiert wird, so dirfte die Frage nach seiner
Offenbarungszeit dahingehend beantwortet sein, daf3 er auf jeden Fall nach Higra und wohl
nach der zweiten Sure geoffenbart worden sein muf3.

33. Fur einen ausflhrlicheren legendarischen wie literaturhistorischen Bericht zu diesem
Thema vgl. Maxime Rodinson "die Araber”, Frankfurt a.M., 1981.
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in dem sie sich zum Islam, der "Religion Abrahams" bekennen und in dem sie Allah

um die Erweckung eines Gesandten aus der Mitte ihrer Nachkommenschaft, den
Arabern, anflehen, zitiert wird. So kénnte man mit Recht sagen, dald an dieser Stelle
die heilsgeschichtliche Eigenstandigkeit des Islam beansprucht und festgesetzt wird. In
der Folge werden die Araber als die speziellen Adressaten der koranischen
Offenbarung angeredet:

"146(151). Demgemald entsandten wir zu euch einen Gesandten aus euch, euch unsere
Zeichen zu verlesen und euch zu reinigen und euch das Buch und die Weisheit zu lehren und
euch zu lehren, was ihr nicht gewuf3t."

Die gelegentlich gefolgerte Position, Mohammed habe eine "nationalarabische”
Version des Monotheismus gegrundet, trafe zu, wenn man damit unmittelbar den
politischen Aspekt einer Staatsgrindung meinte - der bekanntlich bis in die Frihphase
der Abbassiden andauerte -, aber sicher nicht die Ubergreifende religionshistorische
Dimensiod4. Es muld unterschieden werden zwischen dem Anspruch, die wahre
Fortsetzung einer alteren Offenbarungsreligion zu sein, und dem Zwang zur Spaltung,
die notwendig schien, um eben jenen Anspruch verwirklichen zu kdnnen. Wenn es im
157. Vers der alteren, mekkanischen Sure 8777 heil3t:

"Sprich, 'O ihr Menschen, siehe, ich bin zu euch insgesamt ein Gesandter Allahs",

so bedeutete dies, dal3 vorangegangene Offenbarungen nicht abgewiesen, sondern
dal3 sie gerade in Anspruch genommen werden. Wirden in der Geschichte der
Religionen die alteren Kulte und deren Institutionen akzeptiert, so ware nie eine
"neue" Religion entstanden, z.B. auch im Verhaltnis von Judentum und Christentum:
die Ablehnung der aktuellen Berechtigung einer Religion bedeutet zugleich die
Annahme ihres wahren Gehalts.

Vergegenwartigt man sich die ersten Verse aus der ersten Offenbarung, so wird hier
ein so realer und doch so erstaunlicher Beruhrungspunkt von Offenbarung und Politik
sichtbar; die Dialektik von Schopfung und Verkorperung im heilsgeschichtlichen
Offenbarungsprozeld hat darin zu einer Kreisform gefunden, deren Anfang und Ende
hier zusammentreffen und die zugleich durch die Figur der Forderung, die
Gesellschaft ethisch zu reformieren, gesprengt wird. Dies soll nun an Hand der
pragmatischen Anwendung eines an sich sehr alten heilstheoretischen und doch im
Islam zentralen, sozialpolitisch umgepragten Begriffs, ndmlich der Umma, kurz
erlautert werdet.

Der Vers 137 der Sure 9172 erweitert und konkretisiert den aktuellen

34. Ein Beispiel fiur diese Art Vermengung von Politik und Religion selbst bei einem so
grofBherzigen Autor wie Rodinson findet man in seinem "Mohammed", S. 227ff.

35. Hier laRt sich die Umschlagsstelle in der Formulierung und im realen Prozel3 der
Gemeindebildung sehr gut nachvollziehen. Allerdings muf3 die ausfihrliche Verhandlung
dieses mit dem prasenten aufs engste zusammenhéngenden Themas vorlaufig aufgeschoben
werden.
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Wirkungskreis des Einsetzungsaktes des Propheten in der Uroffenbarungsszene auf
eine Gemeinde der Glaubigen und konstituiert damit zum ersten Mal in der Geschichte
der arabischen Stdamme von Zentral- und Nordarabien ein soziales Gebilde, das anders
als durch die blutsverwandschaftlichen Kriterien organisiert ist. Nicht mehr die
Berufung auf die genealogisch gebundene Herkunft und der Reichtum sind von
Belang, sondern nur die im sozialethischen Sinne verstandene Uberwindung von
Nicht-Wissen und Nicht-Wahrnehmen der "Zeichen" des Schopfergottes. Nicht mehr
der aristokratische Reinheitsgrad der Ahnenreihe, sondern das durch den Glauben
"gereinigte” und erst dadurch veredelte Selbstverstandnis wird zum entscheidenden
Kriterium fur die Wertschatzung und Achtung des einzéheDiese fur die
altarabische Tradition ungeheure und neue Auffassung von Gleichheit statt
aristokratischer Hierarchie in der Beziehung zwischen den Menschen findet dann in
einer spateren, fur die islamische Soziallehre zur Anspruchsnorm und zum
Einforderungsgrund gewordenen Offenbarung ihre klassische Formulierung, namlich
in der Sure 112749, Vers 13:

"O ihr Menschen, siehe, wir erschufen euch von einem Mann und einem Weib und machten
euch zu Volkern und Stammen, auf daf? ihr einander kennet. Siehe, der am meisten geehrte von
euch vor Allah ist der Gottesfiirchtigste unter euch; siehe, Allah ist wissend und Rundig"

Um zum Thema zurtickzukommen, sei aus der zweiten Sure der 137(143). Vers
zitiert:

"Und so machten wir euch zu einem Volk in der Mitte, auf daf3 ihr Zeugen seid in betreff der
Menschen; und der Gesandte wird in betreff eurer Zeuge sein.”

In diesem Vers sind beide Motive enthalten, ndmlich die Formulierung der
politischen Selbstandigkeit der "umma”, die eine "Umma in der Mitte" sei, und die
erweiternde Neudeutung der Aufgabe des Propheten, dal3 er als politischer Fuhrer der
Umma eingesetzt sei. Auch hier kann die Transformation der alten, aber grindlich
verwandelten hierarchischen Struktur in der altarabischen Sozialordnung in die
Reihenfolge der Ordnung der Zeugenschaft beobachtet werden. Dal3 hier durchaus ein
konstituierender Akt vorliegt, geht aus der kultgeschichtlich wohl wichtigsten
Neuerung und gleichzeitigen Wiederankntpfung in der Geschichte des Islam hervor,
der Aufgabe der Gebetsrichtung nach Jerusalem und deren Verlegung nack?Mekka

36. Das Verhdltnis der sozialen Klassen in der traditionellen islamischen Gesellschaftsordnung
wird nicht nach dem Begriff der antiken, in betreff der an ihr teilhabenden Burger
vertikalen, Demokratie, sondern nach der theozentrischen, horizontalen Egalitat der
Glaubigen malRgeblich und ist es auch bis heute noch aktuell geblieben.

37. Zum Offenbarungsanlal? dieses Verses vgl. Noldeke, Geschichte des Koran, S. 221, und
zu seiner sozialgeschichtlichen Stellung Ignaz Goldziher, Das arabische Stammewesen und
der Islam, in: Mohamedanische Studien |, S. 40ff., insbesondere S. 50 bis 53.

38. Eine eingehende Behandlung dieses Themas hofft der Autor in einer die Institution und die
Wallfahrtszeremonien von Hadj behandelnden Arbeit vorzulegen.
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genauer nach der Kaaba:

"138. Und wir setzten die Qibla ein, die du friher hattest, allein um zu wissen, wer dem
Gesandten folgte und wer sich auf seiner Ferse umkehrt. Wabhrlich, ein schweres Ding ist's,
doch nicht fir die, welche Allah geleitet hat. Und nicht lalt Allah euren Glauben
verlorengehen. Siehe, Allah ist wahrlich gitig und barmherzig gegen die Menschen.

139(144). Wir sahen dich dein Antlitz in den Himmel kehren, aber wir wollen dich zu einer
Qibla wenden, die dir gefallen soll. Wende dein Angesicht nach der Richtung der heiligen
Moschee, und wo immer ihr seid, wendet euer Angesicht zu ihr; und siehe jene, denen das
Buch gegeben ward, wissen wabhrlich, daf3 dies die Wahrheit von ihrem Herrn ist. Und Allah
ist nicht achtlos ihres Tuns."

Mohammed grindet damit den bis dahin ersten und einzigen autonomen Staat in der
Geschichte der zentralarabischen Stamme, der sich alsbald zum politischen und
kulturellen Tréager des islamischen Reiches zu entwickeln imstande sein wird. Es hatte
nicht an immer wieder unternommenen Versuchen gemangelt, auf der Grundlage der
altarabisch-tribalen Sozialordnung autonome Staaten und Kdnigreiche zu®bilden
Aber sie entbehrten alle einer dauerhaften und stabilen Machtgrundlage und blieben
darum nur historische Randerscheinungen.

Allen sozialhistorischen Erfahrungen gemalf, konnte es nicht ausbleiben, dal3 die in
den Antagonismen zwischen den Kulten und Kultanspriichen wirksamen Konflikte der
gesellschaftlichen Basis sich schliel3lich in politischen Machtkdmpfen entluden, die in
diesem Falle ihrerseits in einen Religionskrieg einminden muf3ten. Doch mufl3
unterschieden werden zwischen den Kampfen zwischen den Moslimen und in erster
Linie den mekkanischen Heiden, und zwischen den Moslimen Medinas und den um
Medina ansassigen judischen Gemeinden. Im ersten Falle handelte es sich um eine
neue Kultgrindung, im zweiten aber um eine Kult-Erneuerung. Die Folge des
Bruches mit dem altarabischen Heidentum war ohnehin die bewul3te Absicht der
neuen Religion. Doch war der Bruch Mohammeds mit dem Judentum nicht die
geplante oder auch nur geahnte Bestimmung seiner Sendung.

Jedenfalls wird der Weg dahin spétestens oder bereits in der Neufestlegung des
Qibla vormarkiert:

"140(145). Brachtest du denen, welchen die Schrift gegeben ward, jegliches Zeichen, so
wirden sie doch deiner Qibla nicht folgen; und du sollst auch ihrer Qibla nicht folgen; die
einen von ihnen folgen nicht der Qibla der anderen. Und wabhrlich, folgtest du ihren Gellsten

39. So etwa die Firsten des Banu Gassan, die syrisch-arabischen Vasallen des byzantinischen,
und die Koénige der Lachmiden, die arabischen Statthalter des Sassaniden-Reichs, welch
beide es nicht weiterbrachten denn als Pufferzonen zwischen den beiden Reichen zu dienen
und deren Grenzgebiete vor den Angriffen der Beduinen aus der arabischen Wuste zu
schiutzen. Zu diesem Themenkomplex vgl. Th. Noldeke, die Ghassanischen Firsten aus
dem Hause Gafna's, Berlin 1887; I. Shahid, Ghassar¥irGERothstein, die Dynastie der
Lachmiden in al-Hira, Berlin 1899 und die kurze Behandlung in Cl. Huarts Geschichte der
Araber, Leipzig 1914, Bd.l, 4.Abschnitt, S.59 bis 71, die Konige Ghassan und von
Hira.
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nach derff, was dir von der Kenntnis zuteil ward, siehe, wahrlich dann warest du einer der
Ungerechten.”

Und der Ablehnung der rituellen und liturgisch zentralen Bestimmung folgt gleich
die Abwendung von der heilsgeschichtlichen Neubestimmung der Himmelsrichtung,
also der Neubestimmung auch in der Geschichte:

"143(148). Und jeder hat eine Richtung, nach der er sich kehrt; wetteifert daher nach dem
Guten; wo immer ihr seid, Allah wird euch zusammenbringen; siehe, Allah hat Macht tber
alle Dinge."

Die Verheil3ung einer erfolgreichen sozialen Konstitution meint die Gemeinde, die
als die Nachkommenschaft Ismaels die wahre monotheistische Tradition Abrahams
fortzusetzen beansprucht. Als die bedingende Berechtigung dazu wird freilich die
Einhaltung ethischer Normen gesetzt.

Die theologiegeschichtlich am tiefsten greifende Folge ist die Abnabelung von der
Tradition der vorangegangenen Schriften. Die unverzichtbare Fortsetzung der
typologischen Interpretation der Geschichte wird modifiziert und neu angesetzt. Und
dies bedeutet wiederum die Verselbstandigung des neuen Kultes, in der
weltgeschichtlichen Folgenschwere wohl vergleichbar mit der Entscheidung, den
Messianismus der spatjlidischen Theologie in eine missionierende Religion der
Kirchentheologie zu uberfiihren. Vielleicht ware es nicht fehl am Platze zu erwahnen,
dal3 das Judentum einen &hnlichen Schritt nie unternommen hat.

Fur die weitere Geschichte des Islams ist von unmittelbarem Interesse festzustellen,
daf3 hier eine grol3e reale, sprich politische und Kult-Rationalisierungsleistung erbracht
wurde.

Zurick zum Metaphernpaar Licht und Finsternisse und, um an den
Hauptgedankengang zu erinnern, eine kurze Zusammenfassung der letztbehandelten
Version: trotz aller zentralen personlichen Bedeutung des Propheten soll nicht dieser
die Menschen aus der Dunkelheit ins Licht fuhren, sondern Gott; Go6tzen fuhren
hingegen aus dem Licht in die Finsternisse. Weiter haben wir festgestellt, daf3 die
duale Unterscheidung der Instanzen und der Zuordnung der Bereiche zu zustandigen
Méachten das Verlassen der existentiellen Interpretation und die Hinwendung zu
objektivierbaren Instanzen zur Folge hat und wohl diese haben soll!.

Die zweite medinische Version lal3t sich in der 57. Sure, "al-hadid", chronologisch
die 99. Offenbarung, Vers 9 finden. Doch zunachst zwei Verse zuvor heildt es:

"7. Glaubet an Allah und seinen Gesandten und spendet von dem, worin er euch zu
Nachfolgern gemacht hat. Und diejenigen von euch, welche glauben und Spenden machen,
ihnen wird gro3er Lohn."

40. Zur Moglichkeit der Ubersetzungswahl zwischen "nach dem" oder "nachdem" vgl. Anm.
32.

69



70

Deutlich wird sofort die sozialethisch eingebundene Bedeutung von Nachfolgeschatt
und Spenden. Zum Vergleich sei aus vielen Schriftbeispielen aus der
spatmekkanischen Sure 896. nur der folgende Vers angefihrt:

"133. Und dein Herr ist der Reiche, der Barmherzige. Sallekann er euch hinfortnehmen
und kann euch nachfolgen lassen, wen er wil, wie er euch erstehen lie3 aus der
Nachkommenschaft anderer.”

Das theologisch argumentierende Interesse dieses Verses ist vordergrindig und
augenfallig, die Betonung liegt auf der Schopfungs- und Eingriffsmacht Gottes in der
Geschichte. Anders als in 57.7 ist hier der Glaube an Allah und den Gesandten, weiter
die Beobachtung der realen Logik der ethischen Normen, namlich die positive
Realisierung der Verbindung von Spenden und Glauben ins Zentrum gertckt worden.
Diese Verschiebung reflektiert sich auch in der Ausdeutung des Metaphernpaares im
9. Vers der 57. Sure:

"9. Er ist's, der auf seinen Diener deutliche Zeichen hinabsendet, um euch aus den
Finsternissen zum Licht zu fihren. Und siehe, Allah ist wahrlich gitig gegen euch und
barmherzig."

Die Zeichen Gottes werden uber den sie vermittelnden Propheten zu den Menschen
herabgesandt, um sie aus den Finsternissen ins Licht zu fluhren: Deutlich ist
unmittelbar die starkere Betonung der Funktion des Propheten in seinem Mittleramt.
Es ist ein weiterer Schritt in Richtung der Starkung der "institutionellen" Auffassung
des Prophetenamtes. Doch um jedes Mi3verstandnis abzuwehren, muf3 festgehalten
werden, dal? auch hier Allah ohne jede Einschrankung das Subjekt dieser
theologischen Fortentwicklung ist. Denn es wird Allahs Giute und Barmherzigkeit als
Ursache dieser Bundnisangebote hervorgehoben.

Und doch ist es ja gerade der Prophet, der um die Einhaltung jener Verpflichtungen
wirbt und die Opfer an die rechtmafdige Instanz darzubringen aufruft, oder wie hier zu
sagen ware, zumindest einen Teil der Uber das Mal3 der Erhaltung des einzelnen
hinausgehenden Produktion als das zur Errichtung und Starkung des sozialen
Lebenszusammenhangs notwendige Mittel in Form von Spenden in den sozialen
Kreislauf zurlckzuleitef!

Diese Abstufung im Grad der sozialen Vermitteltheit des Glaubens ist nicht als
abstraktes Verhdltnis zu denken, sondern sie ist selber gewissermal3en die
reprasentative Form, die der realen funktionale Dauerhaftigkeit gewéabhrleistet und
Uberhaupt ihr legitime und verbindliche Qualitat verleiht. So heil3t es im 8. Vers der
gleichen Sure:

"10. Und was ist euch, dal} ihr nicht spendet in Allahs Weg, wo Allahs das Erbe der Himmel

41. Vgl. zu diesem Thema im Koran z.B. 11379, Vers 60 und die Ausfihrungen zu "Abgabe
(gesetzliche)" im Islam-Lexikon, a.a.O., Bd. 1, S. 25ff.
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und der Erde ist? Nicht ist unter euch gleich, wer vor dem Siege spendet und k&mpft - diese
nehmen hohere Stufen ein als jene, welche hernach spenden und kdmpfen. Allen aber verheif3t
Allah das Beste; und Allah weil3, was ihr tut."

Offensichtlich bestimmt die Reaktion auf unwiliges und ungemal3es Verhalten
mancher Muslime bei Finanzierungsfragen der militarischen Unternehmungen den
Hintergrund dieses Versés

Eine weitere Version der Metapher von Licht und Finsternis steht in der Sure
101765.11:

"Zu euch, ihr Glaubigen, hat Allah eine Mahnung herabgesandt; einen Gesandten, der euch
Allahs deutliche Zeichen verliest, um diejenigen, welche glauben und das Rechte tun, aus den
Finsternissen zum Lichte zu fuhren. Und wer an Allah glaubt und das Rechte tut, den fuhrt er
ein in Garten, durcheilt von Béchen, ewig darinnen zu verweilen fur immerdar. Eine schone
Versorgung hat er fir ihn bestimmt.”

Unmittelbar auffallig ist die hervorragende Bedeutung, die in diesem Vers dem
Gesandten zuerkannt wird. Erstens werden die deutlichen Zeichen Uuber den
Gesandten verlesen. Und zweitens ist, anders als in 76"14.1, wo allgemein die
Herausfuhrung der Menschen aus den Finsternissen als Sendungsgrund des Propheten
bestimmt wurde, nun als Aufgabe des Gesandten, durch seine Verkindigungstatigkeit
speziell die Glaubigen, also die muslimische, bereits glaubige Gemeinde, ins Licht zu
fuhren, préazisiert. Das Glauben und das rechte Tun, und die Herausfiihrung aus den
Finsternissen zum Licht sind hier nicht mehr als einander folgende Situationen,
sondern als eine, simultane aufgefal3t. Deshalb werden hier nicht die Menschen als
Gattung schlechthin, sondern die Glaubigen als bereits in diesem Verhaltnis stehend
angewendet. Daruber hinaus sei hier im Vorubergehen die fur die traditionelle
Sozialethik Korans und den Islam insgesamt fundamentale Auffassung angedeutet,
dal gute Werke und Glaube ausreichen, um aus den Finsternissen zum Licht
herausgefiihrt zu werden: es liegt eine sehr prézise Konktretisierung des Verhaltnisses
zwischen Offenbarung und Politik im Sinne der Werkethik vor.

Die vorletzte Version der Metapher kommt in der Sure 103733, "al-ahsab" vor:

"41. O ihr Glaubigen, gedenket Allahs in haufigem Gedenken (42). und preist ihn morgens
und abends.

42(43). Er ist's, der euch segnet, und seine Engel (legen Firbitte flr euch ein,) daf3 er euch
aus den Finsternissen zum Licht fuhrt; und er ist gegen die Glaubigen barmherzig."

Die Metaphern sind in diesem Falle in einen rituellen und kultischen Zusammenhang
gestellt. Es gibt eine Verhaltnismaligkeit zwischen himmlischem und irdischem Ritus.

42. Wegen historischer Umstande und des Offenbarungsgrundes dieses Verses vgl. Noldeke,
S.195 und Parets Kommentar zu diesem und zum Vers 95 denoldyisch
nachfolgenden Sure 100"4.

71



72

Diese lal3t dem Kult die Qualitdt der Vermittlung zukommen. Sie wiederum ist im
Verhaltnis zwischen dem Gesandten und den Glaubigen verdoppelt, denn in den
weiteren Versen heil3t es:

"44(45). O Prophet, wir haben dich entsendet als einen Zeugen und einen Freudenboten und
Warner,

45. Und als einen, der da einladet zu Allah mit seiner Erlaubnis, und als eine leuchtende
Lampe.

46. Und verkiindige den Glaubigen, daf3 ihnen von Allah gro3e Huld wird."

In der Zeit, da diese Sure geoffenbart wird, hat das medinisch-muslimische Heer
unter der Fuhrung Mohammeds bereits mehrere groéf3ere und kleinere, fast immer
siegreiche Schlachten gegen die Mekkaner und andere heidnische arabische Stdmme
geschlagen und quasi im Nebeneffekt die endgultige Oberhand Uber die judischen
Stdmme und ihre befestigten Siedlungen gewadtinen

Auch hier wird ohne Einschrankung hervorgehoben, dal3 die erste Ursache und
sozusagen Bedingung der Mdglichkeit, aus den Finsternissen ins Licht herausgefihrt
zu werden, der den Menschen gewahrte Segen Allahs ist und die dies begtlinstigende
Wirkung der Furbitte seiner Engel.

Die abschlieRende Version der Anwendung des Metaphernpaares im Koran
erscheint in der Sure 11475, "al-maida”, der letzten an Mohammed ergangenen
Offenbarung. In den Versen 15(12) bis 17(14) wird die universelle
Verkindigungsintention Korans zusammengefal3t, indem noch einmal das Volk der
Schrift, die Juden und die Christen zur Erneuerung ihres Bundes mit Allah aufgerufen
werded4. Die Realisierung dieser Erneuerung wird in der Annahme der
Vervollstandigung und Korrektéfr der vorangegangenen Offenbarungen festgesetzt,
denn es heildt weiter:

"18(15). O Volk der Schrift, nunmehr ist unser Gesandter zu euch gekommen, euch vieles
von der Schrift kundzutun, was ihr verbargt, und um vieles zu Ubergehen. Gekommen ist
nunmehr zu euch von Allah ein Licht und ein klares Buch, mit dem Allah leitet, wer seinem
Wohlgefallen nachgeht, zu Wegen des Heils, und sie herausfuhrt aus den Finsternissen zum

43. Vgl. Noldeke, a.a.0., S.206ff.

44. Es ist nicht ganz auszumachen, ob diese Verse vor dem endgultigen militarischen Sieg
Uber die Juden Medinas geoffenbart worden sein kénnen, oder davor. Doch es féllt auf, dal
Mohammed offenbar doch noch an eine interkonfessionelle Einigung mit den_Juden und
Christen gehalten ist. Uber den moglichen Zeitpunkt der Offenbarung dieser Verse vgl.
Noldeke, S. 229.

45. Auch hier wirkt die merkwiirdige Dialektik von Uberwindung und Verwirklichung fort,
denn Korrekturen und Hinzufiigungen in ihren Offenbarungsbichern sind ja gerade
Vergehen, die im Koran Juden und Christen vorgehalten werden; die Trennlinie zwischen
erlaubter und unerlaubter Manipulation ist demnach durch den Malstab einer neuen
Offenbarung zu ziehen.
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Licht mit seiner Erlaubnis und sie leitet auf einen rechten Pfad."

Hennings Ubersetzung des Anfangs dieses Verses ist ein beredtes Beispiel fiir seine
meisterhafte Wiedergabe des arabischen Textes, so z.B. in der Verwendung von
"nunmehr”, was in sich als eine sprachliche Interpretation des abschlieRenden
Charakters der Gesandtschaft Mohammeds in der langen Reihe der Propheten
angesehen werden kann. Doch schon im zweiten Teil dieses Nebensatzes ist die
Ubersetzung nicht ganz korrekt.

Im arabischen Text wird - durch den Gebrauch des Prateritums und nicht des
Perfekts - die Sendung Mohammeds als bereits erfilit und die Wahrnehmung seines
Auftrages aktuell und dessen Wirkung als eine schon bestehende Tatigkeit bezeichnet
und nicht - wie auch alle anderen deutschen Ubersetzungen dieses Verses nahelegen -
als ein Versprechen oder noch einzulésender Anspruch beschrieben. Demnach muf3te
dieser Vers korrekterweise wie folgt Gbersetzt werden:

"18(15). O Volk der Schrift, nunmehr kam zu euch ein Gesandter, der euch deutlich macht
vieles von dem, was euch zuvor kundward und ihr von dem Buch verbargt, und er erlafl3t euch
vieles davon. Nunmehr kam zu euch von Allah ein Licht und ein klares Buch."

Damit verhalt sich auch im nachsten Satz des Verses nicht anders. Auch hier heifl3t
es im Text "es kam von Allah ein Licht und ein klares Buch" und nicht "gekommen
ist...". Also liegt die Absicht des Verses in der Betonung der Position, dal3 die Zeit der
Heilsgeschichte in der Realgeschichte verlauft; daf sie keine kinftige, sondern eine
gegenwartig aktuelle ist. Somit ist die Geschichte der Gemeinde die hier und jetzt
realisierte Heilsgeschichte. Dies bedeutet aber auch, dal3 die Politik und die
Verwaltung der Gemeinde als solche geheiligt sind durch deren Objekt, das Teil der
Heilsgeschichte ist. Der Prophet ist nicht nur der abstrakt verkiindende des rechten
Weges zum Heil, sondern Mittel und Symbol von dessen bereits unternommenem
Begehen. Er ist gleichermalRen - und ohne einen Konflikt der Spharen auszuschliel3en,
woflr es in der Prophetenbiographie Ibn-Ishaqgs Beispiele genug gibt - Politiker des
diesseitig einzurichtenden, nach MalRgaben des das jenseitige Heil vorwegnehmenden,
vorlebenden Lebens. Darin besteht das gemeinsame Dritte von Offenbarung und
Politik in der koranischen Auffassung und auch spéter in der islamischen Staats- und
Gesellschaftslehre. Dieses Dritte ist die Ethik.
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