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Yorwort,

Meinem im Jahre 1892 erschienenen Buche:-. Mohammed,
I. Teil: Das Leben, fige ich hiermit Fortsetzung und Erganzung
an, wobei jedoch jeder Teil den Wert eines in sich’ abgeschlosse-
nen Ganzen beansprucht. - Denn:wenn Band I die Zusammen-
fassung der Emzelnachmchten tber Mohammeds Leben zum Bilde
seiner religionspolitischen Entwnckelung bezweckte; so stellt dleser
zweite in seinem Hauptteile das System der von ihm: vorgetrage-
- nen Lehre dar;. wie sie uns der Koran in authentischer:Weise
erhalten hat. - Dabei lieB sich nicht umgehen, angesichts der ver-
schiedenen Meinungen: iiber die. Entstehung dieses Religionsbugches.
meine Ansicht‘ vorzutragen und genauer zu begrﬁnden, denn nur
chronologlschen Anordnung der Suren, der deshalb ebenfalls em
Kapitel .gewidmet ist, kann ein genetischer Aufbau der Lehre
Mohammeds versucht werden.

Bin ich: nun schon in diesen Voruntersuchungen mcht wemg
von meinen .Vorgingern abgewichen,. so stehe ich im Hauptteile
des Buches auf einem von den Friheren durchaus verschiedenen
Boden. Wa bisher die Lehre Mohammeds zu Darstellungen ver-
arbeitet worden ist -— ihre Zahl ist im allgemeinen gering wie
ibre Qualitit — da erscheint sie als ein mehr oder weniger buntes
Gemisch von Lehrmeinungen und Vorschriften, bei dem von kei-
nem System die Rede sein kann?); auch die von Geiger so er-
folgreich begonnene, doch spiter nur wenig weitergeforderte Unter-

. 1) Statt vielen gebe ich nur Weil das Wort, der sagt: Von einem Natur-
menschen wie Mohimmed, bei welchem von Schulbildung und spekulativem
Wissen keine Spur zu finden ist, konnte natiirlich keine Aufstellung einer
systematischen Dogmatik erwartet’ werden. (Gesch. der islam. Vélker, S. 82,
fast geradeso in seiner Hist. krit. Einleitung i. d. Koran, II. Aufl, S. 97.)



Vi Vorwort.

suchung tber die jidischen Elemente im Koran hat immer nur
ihren Blick auf Einzelheiten und nicht auf das Ganze gerichtet,
so daB man sich mit der Registrierung einer Anzahl Einzel-
erscheinungen begniigte. Dem gegeniiber stellt sich mir die Lehre
Mohammeds beziehungsweise des Korans als ein System dar, das
mit starker Anlehnung an dasjenige des Spatjudentums dennoch
Eigenes genug bringt, um unsere Achtung vor dem Sinnen und
Denken des Propheten zu begriinden. DaB der Begriff dieses
Systems von dem in langen Kriegsjahren der islamischen Welt-
eroberung aufwachsenden Geschlechte vergessen, von der spiteren
Thealogie, die jeden Zusammenhang des Korans mit fritheren
Religionsideen leugnete, nicht in urspringlicher Reinheit wieder
aufgebaut worden ist, solches mufte auch uns lange den Blick
verschleiern, beweist aber nichts fir die Annahme, es habe nie-
mals bestanden. Ich hoffe, die folgenden Blitter werden darthun,
wie viel Feinheiten an Ausdruck und Gedanke der Koran mehr,
als man bisher annahm, offenbart.

Nun zeigt der Koran auch manche Punkte des mohamme-
danischen Systems in verschiedenen Entwickelungsstadien, ent-
sprechend dem verschiedenen Charakter der drei Hauptphasen
des Islams, der naiv-dogmatischen der frihesten Zeit, der philo-
sophisch-spekulativen der spatmekkanischen Periode, der prak-
tischen in Medina. Ich habe mich bemiiht, auch diese langsamen
" Verschiebungen von Ideen bei der Auseinandersetzung des Systems
sorgfiltig zu bertcksichtigen.

- Keineswegs erhebt aber diese erste zusammenfassende Dar-
stellung der koranischen Theologie den Anspruch, alle einschli-
gigen Fragen endgiiltig beantwortet zu haben; der Koran wird
fortfahren, den Scharfsinn unserer Gelehrten herauszufordern, die
vergleichende Religionswissenschaft wird weiter zu manchen
Einzelheiten neue Parallelen finden. Doch diirfte an vielen Stel-
len das verschwommene Dunkel, in das der Koran bisher getaucht
erschien, durch die vorliegende Arbeit etwas gelichtet worden sein.

Manche nur skizzenhaften Auseinandersetzungen zu vollerer
Abrundung zu bringen, ging mit dem Materiale des Korans nicht
an. Hierzu werden in Zukunft die echten Hadite benutzt werden
miissen, zu deren Ausscheidung aus dem Wuste der gefilschten
Traditionen das vorliegende Buch hoffentlich gute Dienste
leisten wird.




Vorwort. 1X

Endlich bemerke ich noch, daB dieser Band in ver-
schiedenen Einzelheiten !) den ersten korrigiert; ein Tag lehrt den
anderen, und ich werde mich nie scheuen, eine friihere Behauptung,
wenn sie haltlos geworden ist, selbst umzustoBen.

Dem Entgegenkommen meines Herrn Verlegers verdanke
ich die Zugabe der beiden Ansichten von Mekka und Medina.
Sie sind nach bisher in Europa unbekannten photographischen
Aufpahmen des ehemaligen Obersten im 4gyptischen Generalstabe
Mohammed Pascha $adiq angefertigt, die mir mein Kollege Pro-
fessor Het bereitwilligst zur Reproduktion iberlassen hat.

- 1). Dehin gehért vornehmlich die Berichtigung des Begriffs aslama
(I, 108 gegen I, 16), der Ansicht vom Vorgehen Mohammeds gegen die Heiden-
tempel (11, 126 f. gegen I, 60), von der Erblichkeit des Prophentums in Abra-
hams, resp Noahs Familie (II. 79 gegen I, 62), von der Bedeutung des Namens
Munéfiq (1I, 1'9 gegen I, 74), endlich die Abschwichung der Hypothese vom
sozialistischen Ursprunge des Islams (II, 139 gegen I, 14).

Freiburg, Schweiz, im sztober .1894,.’

Der Verfasser. .. )

B



Corrigenda.

Seite 8, Zeile 22 von oben lies: vergessen machen statt vergessen. —
S. 10, Z. 2 v. o. 1. haffafa st. haffafa. — S. 13, Z. 8 der Anm. 1. die st. dis. -~
S. 15, Z. 14 v. w. L. ihm st. ihr. — S. 23, Z. 138 v. 0. 1. 2, 286 st. 186. -- S. 26,
Anm. 7 1. unmittelbare u. 28, 52 st. unmittelbarer u. 28, 53. — S. 27, Z. 9 v
u. fiige ein: v. 35—44 spitmekkanisch. — §.29, Z. 5 d. Anm. 1. 7) st 1), —
S. 37, Z. 1 v. u. 1. wolbte und st. wolbte — und. — S. 44, Anm. 7 L. 68, 47
st. 68, 57. — S. 46, Z. 1 v.u. 1. 2, 256 st. 2, 856, — S. 49, Z. 1 v. 0. L. 15—16
st. 15—17. - 8. 55, Anm. 2 1. 81, 9 st. 81, 8; Anm. 4 1.81, 9 0. 22 5st. 31,8
u 22, 4. — 8. 82 Z 11 v. o. 1 Ibréhim st. Ibrahim. — S.83,Z. 1 v. u. L
4) st. ). — S. 90, Z. 3 v. u. 1. Salomos st. Salamos. — S. 97, Anm. 8 1. sie
st. sich. — S. 101, Z. 10 v. o. l. geschehen st. gesehehen. — S, 113, Anm. 1
1. zakAt st. zakkat. — S. 122, Z. 11 v. u. 1. Offentlichkeit st. Offentlichkeit. —
S. 185, Z. 11 v. u. 1. Argernis st. Argernis.
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Einleitung in den Koran.

Entstehungsgeschichte des Korans.

Der Islam teilt mit den meisten der groBen Weltreligionen
die Eigentiimlichkeit, sich auf ein heiliges Buch als Beweismittel
fir die Wahrheit seiner Lehre zu stiitzen; seine Beziehung zu
diesem Buch ist aber ganz besonders eng, weil die Entstehung
desselben fast zusammenfillt mit der Entstehung der islamischen
Lehre, und so zwischen Religion und Religionsbuch von vorn-
herein ein unldsbares Verhiltnis sich ausgebildet hat.

Der Name dieses heiligen Buches ist gemeinhin Koran,
d. i. Vorlesung, einer von den vielen Ausdricken, die Mohammed
zur Bezeichnung der ihm von Gott mitgeteilten Offenbarung ge-
stempelt hat, und zwar galt ihm sowohl jede Einzeloffenbarung,
als auch der ganze Vorgang der Inspiration als Koran. Als ein
Akt verhingnisvoller Einseitigkeit muf es angesehen werden,
wenn eine spitere Generation dieses Wort einzig allein auf die
schriftlich fixierten Lehren bezog, und weiter darin eine von dem
Propheten gewollte Einheit erblickte; man wird aber mehr im
Sinne Mohammeds handeln, wenn man zwar jeden der 114 Ab-
schnitte des Korans fiir einheitlich, das Ganze aber doch nur
als Fragment der Lehren des Propheten ansieht.

Im Folgenden werde ich das Wort Koran, wo es den ur-
spriinglichen Sinn tragen soll, immer mit einem erlduternden
Zusatze versehen, wo dies aber nicht geschieht, in seiner spiteren
Bedeutung anwenden.

Mohammed begann seine Prophetenthatigkeit mit religitsen
Vortragen. DaB ihr Wortlaut sich in den #ltesten Suren des Ko-
rans wiederfinde, macht die kurze, unklare, schlecht disponierte

Fassung dieser Abschnitte unwahrscheinlich. Von ihrer schrift-
Grimme, Mohammed, IL. 1



2 Mohammed.

lichen Aufzeichnung kann erst recht nicht die Rede sein. Seine
Predigt trat wohl mit dem Anspruche auf, mit gottlicher Wahr-
heit auch gottliche Herkunft zu verbinden, kannte aber den Be-
griff Verbalinspiration mangels eines genau bestimmten Textes
noch nicht. Erst nachdem er Jahre lang in solcher Weise ge-
lehrt hatte, erwuchs ihm wohl ebensosehr in seinem, wie in der
Glaubigen Interesse das Rediirfnis, Hauptstiicke seiner Predigt in
eine feste Form zu kleiden, und dafiir Sorge zu tragen, dat auch
iltere, glicklich gewahlte Fassungen nicht ganz untergingen.
Den Zweck dieser Neuerung, das Vortragen und Behalten der
Lehre leicht zu machen, bezeugt der Koran selbst in gelegent-
lichen Wendungen, die wir als die &ltesten Zeugnisse fir die
Feststellung eines giiltigen Textes der Offenbarung anzusehen
~ haben:

54, 17 (Refrain): Wir (Gott) haben den Koran (d. h. unsere
himmlische Vorlesung) leicht gemacht zur Predigt; sollte
darum wohl nicht mancher diese Predigt annehmen wollen ?

44, 58: Wir haben ihn (Koran) nur deshalb leicht gemacht in
deiner Sprache, damit sie sich predigen lassen méchten.

19, 97: Wir haben ihn nur deBhalb leicht gemacht in deiner
Sprache, auf daB du durch ihn den Gottesfiirchtigen eine
frohe, den Hartnéckigen eine warnende Botschait bringen
mdchtest. .

73, 20: So rezitiert denn, was von der himmlischen Vorlesung
leicht gemacht worden ist.

Unter dem bezeichnenden Ausdrucke Leichtmachen des
Korans kann der Prophet wohl nur die genaue Feststellung des
Textes einer Anzahl von Lehrvortrigen verstanden haben. Dak
diese nicht auf einmal, sondern in allmiliger Folge vor sich ging,
macht eine Einwendung der Gegner Mohammeds klar, denen das
fragmentarische Ausprigen der Lehren schlecht zur Wiirde Allahs
zu passen schien:

25, 34. Es sagen die Ungliubigen: Ja, wire doch der Koran in
einem einzigen Stiicke geoffenbart! Nein, also (wie es jetzt
ist) hat es sein sollen, damit wir (Gott) dadurch dein Herz
festigen.

17, 107. (Wir haben es herabgesandt) als eine Vorlesung und
sie in Abschnitte eingeteilt, damit du sie den Menschen in
verschiedenen Zeitrdumen vortriigest.
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In demselben - Stiicke wird v. 80 auch schon bezeugt,
daB die offizielle Form als Stoff fir die taiglichen Gebete der
Gemeinde verwendet wurde :

Verrichte das Gebet vom Untergange der Sonne bis zur
nachtlichen Finsternis und den Koran der Morgenfriihe

(d. h. wohl das aus Koranversen gebildete Friihgebet); denn

bei diesem sind Zeugen (Engel oder Gott) zugegen.

Von der Herstellung eines festen Textes bis zu seiner Nieder-
schrift war nur ein kleiner Schritt, den Mohammed gegen Ende
der mekkanischen Lehrperiode jedenfalls schon gethan hatte,
Der cinzige sichere Beweis hiefiir liegt in dem Aufkommen des
‘Wortes Sira als Bezeichnung fiir die Koranstiicke. Ein Wort
hebraischen Ursprungs, bedeutet es urspriinglich eine Schicht
Mauersteine, spiter Schriftzeile, endlich Schriftstiick, und im
letzteren Sinne adoptierte es Mohammed in den mekkanischen
Suren 11 und 10:

11, 16. Sie sagen: Er hat es erdichtet. Antworte: So bnngt doch
zehn Schriftstiicke (Suren) gleicher Art, von euch er-
dichtet, und ruft dazu alle erreichbaren Wesen aufier Allah
um Beistand, wenn ihr wahrhaft seid.

10, 38f. Nicht ist dieser Koran derart, dak er erdichtet werden
koénnte ohne Allahs Beistand, vielmehr eine Bestitigung des
Friheren, hergeleitet aus dem Buche ohne Trug vom
Herrn der Welten. '

Oder sagen sie: Er hat es selbst erdichtet? Antworte:

So bringt doch ein Schriftstiick gleicher Art u. s. w. 1)

Im Verlaufe der medinischen Periode werden die Begriffe
Offenbarung und Sure fast gleichbedeutend, was zu dem Schlusse
fithrt, Mohammed habe zu dieser Zeit die meisten Neuoffen-
barungen auch alsbald aufschreiben lassen. Dazu berechtigen uns
auch Traditionen, die besagen, der Prophet habe in Medina
verschiedene Schreiber zur Aufzeichnung der Inspirationen be-
nutzt, einen ‘Abdallah ben Sa‘'d ben Abisarh, Zaid ben Tabit,
wohl auch Hantala ben Rebi‘a, und ihnen die Koranverse in die
Feder dictiert. DaB ihm solche fremde Hiilfe auch in Mekka zu ge-
bote stand, ist nicht tberliefert; also mag Mohammed damals
das Geschift des Schreibens noch selbst besorgt haben. Die oft vor-

1) Ahnlich auch in der frihmedinischen Sure 2, 21.
1*
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gebrachte Ansicht, er sei des Lesens und Schreibens unkundig
gewesen, vermag ich nicht zu teilen; allgemeine Erwigungen so-
wohl wie Andeutungen des Korans und Berichte der Tradition
sprechen fiir das Gegenteil.

Als Bewohner einer Stadt, die mit am Welthandel teil-
nahm, selbst Kaufmann, den sein Geschift ofters in die nordlich ge-
legenen Kulturlander gefiihrt hatte, wire Mohamined ohne Kenntnis
der Schreibkunst eine Ausnahme unter seinen arabischen Standes-
genossen gewesen, bei denen wir schon Hunderte von Jahren
frilher diesen Grad der Bildung nachweisen konnen.!) Sodann
ist wohl zu beachten, daf der Prophet gleich nach der
Ubersiedelung nach Medina, einer Stadt, die an Bildung hinter
Mekka zuriickstand, eine Schreibschule einrichtete und den diplo-
matischen Verkehr nach innen und aufien mit Vorliebe schriftlich
gestaltete. Dieser hitte spiter nicht den weiten Umfang, vor
allem aber nicht die praktische Form, die wir an den uns erhal-
tenen Urkunden bemerken, annehmen kdnnen, wenn nicht eine
gewisse Ubung des Schreibens dem Propheten das Ver-
stindnis fir die Wichtigkeit des Schriftwesens iiberhaupt erleich-
tert hatte.

Auch der Koran bezeugt an einigen Stellen, dag sein Ver-
fasser selbst geschrieben habe; wenn es deren nicht gerade viele
sind, so kann dieses als Beweis fiir die anfingliche Nebensich-
lichkeit des Koranschreibens gegeniiber dem Koranvortrage gelten:

69, 44—46. Falls er (Mohammed) tber uns thorichtes Gerede
vorbriachte — so wiirden wir seine rechte Hand ergreifen —
sodann seine Schlagader durchhauen.

Hier hat das Bild vom Ergreifen der rechten Hand nur
dann Sinn, wenn es sich darum handelt, einer mit der rechten
Hand geiibten Thatigkeit, wahrscheinlich also der des Schreibens,
Einhalt zu thun. Auch die Stelle 29, 47: Nicht pflegtest du vor-
her ein Kitab vorzutragen, noch es mit deiner Rechten zu schrei-
ben, bestiitigt einerseits die friiher erwihnten Phasen in der Ent-
wicklung des Korans: zuerst freier Vortrag, spiter Niederschrift,
und vindiciert andererseits dem Propheten Fertigkeit im Schreiben
und Anwendung desselben fiir seine eigenen Lehrvortrige. End-
lich verzeichnet auch die Tradition eine Reihe von Fillen, wo

1) Vgl. J. Euting, Sinaitische Inschriften, Einleitung, S. XIIL
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Mohammed selbst geschrieben haben soll!); ob auch einzelne
derselben vor einer sorgfiltigen Kritik nicht stichhalten, so bilden
sie in ihrer Gesamtheit immerhin ein Moment mehr fiir die von
uns vertretene Ansicht. Fir Mohammed als Analphabeten
spricht kein einziger triftiger Beweis; es ist rein willkiirlich, wenn
man in das Beiwort Ummi, welches sich der Prophet in medi-
nischen Suren einige Mal beilegt, den Sinn: unbewandert im
Lesen und Schreiben hineintrigt, da es doch zweifellos ihn
nur als theologisch ungeschult, der tblichen jiidischen Schrift-
forschung nicht unterworfen, daher ungelehrt bezeichnen soll,
und nichts als die arabische Ubersetzung des hebriischen ‘Amm
ha’ares ,Volk der Erde* ist?). So kann man als sicheres Re-
sultat hinnehmen, daB der Prophet die Schreibkunst verstand
und sie in seinen einfachen mekkanischen Verhiltnissen selbst
ubte, dagegen in Medina bei zunehmender Arbeitslast zum
Schreiben von Koranstiicken und Dekreten fremde Hiilfe
hinzunahm.

Das Niederschreiben der Koranstiicke war, wie das Fixieren
des Textes, aus rein praktischen Griinden aufgekommen: es galt,
der Gemeinde des Islams Gebets- und Erbauungstexte zum 6ffent-
lichen und privaten 8) Gebrauche zu verschaffen.

Gottes Wort bedurfte aber nicht notwendig des Schreibens,
um sich als Himmelsbotschaft zu erweisen ; sagt doch der Koran

1) Vgl, Noldeke, Gesch. d. Qoréns, S. 8 f. — Der geschriebene Kampf-
befehl, mit dem Mohammed im Jahre 1 d. K. den ‘Abdallsh ben Gahsch und
7 weitere Anhénger in das Thal Nabla schickte, muf jedenfalls von ihm
selbst ausgefertigt oder unterschrieben gewesen sein, da diese 8 Minner $onst
kaum gewagt haben dirften, den heiligen Monat durch-Kampf zu entweihen.

?) Schon Noldeke (Gesch. des Qorans, S. 10) befindet sich auf der
richtigen Fihrte mit der Erklirung: ummi bedeute, daB Mohammed mit den
heiligen Biichern nicht bekannt sei und die Wahrheit nur durch Inspiration
kenne; er sieht aber nicht den engen Zusammenhang mit ‘amm ha’ares. Mit
»Volk der Erde* wurden nicht die Heiden (g6jim), sondern solche Juden benannt,
deren Gelehrsamkeit nicht ausreichend war, um das Gesetz mit all den rab-
binischen Zuthaten zu kennen und zu beobachten, oder wie Mohammed es
ausdriickt (Sure 2, 73) ,unter ihnen sind ummi, die das Buch nicht kennen,
auBer nach subjektiver Auffassung“. Der Koran iibersetzt ‘amm ha’areg zuerst
(16, 121) genau mit umma ,Volk“: Abraham war ein ,umma*, ein Verehrer
Allahs, bildet aber spiter davon das bequemere Adjektiv ummi.

%) Vgl. 33, 34.

.
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(6, 7) selbst, auf die unglaubigen Mekkaner hitte auch keine
geschriecbene und darum greifbare Offenbarung Eindruck
gemacht, und so ertdnte es nebenbei noch frei in Predigt und
sonstigem Redeerguf. Doch entging es mit der Zeit dem Pro-
pheten nicht, wie die schriftliche Form fiir alles, was méglichst
pricise vorgebracht werden muste, d. h. fiir Gesetze, rituelle An-
ordnungen, Entscheide auf vorgelegte Fragen oder Proklamationen
bei weitem die geschickteste sei, und so gestaltete er die Suren
7u einer Art von offiziellem Organ zar Mitteilung wichtiger
Dinge. Doch ist es nicht unwahrscheinlich, da& alles, was er
aufschreiben lie, schon vorher bei Gelegenheit der Freitagspre-
digt von ihm proklamiert und vielleicht weitliufiger ausgefiihrt
zu werden pflegte. Was einmal geschrieben war, konnte nicht
mehr ins Leere verhallen, sondern pflanzte sich durch alle
Schichten der Gemeinde fort; das lat uns auch die verschiedene
Stimmung begreifen, mit der eifrige und laue Gliubige dem
Erscheinen neuer Suren entgegensahen :

21, 22, Die Glaubigen sagen: Wirde doch eine Sure geoffen-
bart! Da nun eine kriftige Sure geoffenbart ist, in der der
Kampf gepredigt wird, so siehst du die Schwachglau-
bigen auf dich blicken, wie wenn der Tod sie schon um-
fangen hitte.-

9, 65. Die Schwachgldubigen fiirchten sich davor, daB gegen
sie eine Sure geoffenbart wiirde, die die Gedanken ihres
Herzens ihnen wiedergiebt.

Der Zweck der alteren Suren, auf die Glaubigen religiés zu
wirken, machte in Medina bald rein weltlichen Absichten Platz,
und der Mangel an erbaulichem Inhalite fiel schon damals man-
chem Muslim unangenehm auf:

9, 125. Wird eine Sure geoffenbart, so reden manche (Glaubige):
Wen von euch hat sie im Glauben gestirkt?

Hierauf lautet Mohammeds Antwort ungefihr: Sie wirkt
anders auf die wahren Glaubigen als auf die lauen: jenen
mehrt sie den Glauben, diesen den Unglauben. Trotz der
hohen Bedeutung, welche das Aufschreiben der Suren in der
medinischen Lehrperiode hatte, ware es doch gewagt, anzuneh-
men, als sei nun auch die Anschauung durchgedrungen, die
mindlich vorgebrachte Lehre gelte nicht als Gottes Wort; denn
der Umstand, daB das System der Mohammedanischen Lehre in
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den aufgeschriebenen Sticken nur durch Kombination weit zer-
streuter und zersplitterter Gedanken sich construieren lifit, nie-
mals gewissermaBen auf einem Blatte zusammengefaft erscheint,
zeigt das rein Gelegentliche der Niederschrift; auch hat es den
Anschein, als ob der Koran den Lehrinhalt des Islams durch-
aus nicht lickenlos wiedergibe, da zum Beispiel die Pflicht der
Beschneidung nirgendwo aufgezeichnet ist. Endlich zeigt die
hohe Wertschatzung vor den Traditionen, die die miindliche Lehre
des Propheten bewahren sollen und schon von der éltesten Kalifen-
zeit an als religiose Norm mitangesehen werden, dat miindliche
und schriftliche Lehre fast unterschiedlos als Mitteilungen
Gottes galten.

Man konnte vermuten, sobald der Prophet grofe Teile
seiner Offenbarung in feste Form gebracht habe, sei es ihm un-
moglich geworden, spiter daran noch zu édndern oder zu strei-
chen; und dennoch ist solches oft genug geschehen, wie aus un-
serem Korantexte selbst hervorgeht. Zwar konnte durch keine
Verinderung die- Ungleichheit der einzelnen Stiicke ganz ausge-
glichen und die Eigentimlichkeit des Korans, gewissermaBen
Bliten und Friichte zugleich aufzuweisen, getilgt werden:
aber dort, wo zwischen zwei zeitlich verschiedenen Anschauungen
die Fugen zu weit Kklafften, oder ein spiterer Gedanke einem
friheren unvollkommenen den Rang abgelaufen hatte, da wurde
hiufig, wenn auch nicht jedesmal geschickt, eine Korrectur ange-
wandt, die man auf keinen anderen als Mohammed selbst zu-
riickfilhren kann. Die Anfinge solcher Uberarbeitungen fallen
noch in die mekkanische Zeit; der Prophet besaB hier noch
Freimut genug, um iberwundene Meinungen aus seinen Suren
einfach zu tilgen und eine Berichtigung an ihre Stelle zu setzen.
So merzte er eine Anlehnung an den altarabischen Gétterkult
aus der Sure 53, 21 ff. wieder aus, wofiir sowohl die Tradition
als auch der jetzige Zustand der Verse Zeugnis geben. Dieser
Fall wird wohl nicht vereinzelt dagestanden haben. Zur Recht-
fertigung eines solchen Vorgehens, das bei den Anhéngern seiner
Lehre leicht Zweifel an der Wahrheit des Gottesworts hervor-
rufen konnte, wird in einer spiteren Sure die Verantwortlichkeit
fir die falsche Lesart dem Satan zugeschrieben:

22, 51. Wir schickten vor dir niemals einen Gesandten noch Pro-
pheten, ohne dat ihm, wenn er nachdachte, der Satan etwas
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in seine Gedanken hineintrug; alsdann aber tilgt Gott,

was auf den Satan zuriickgeht, und bringt so3seine Mittei-

lungen in die rechte Form.

Ist diese Stelle nur beweiskriftig fir Verinderungen in der
miindlichen Lehre, so li6t sich eine andere mit ziemlicher Wahr-
scheinlichkeit auf solche in den Surenversen beziehen:

16, 103: Wechseln wir einmal eine Mitteilung (einen Vers) gegen
eine andere um (Gott aber muf am besten wissen, was- er
herniedersendet), dann sprechen sie: du bist ein Betriiger;
doch verstehen die meisten von ihnen nichts davon.

In Medina wurde angesichts der vielen Neuerungen auf re-

ligiosem Gebiete, die Mohammed hier einfihrte, das Bedirfnis,

an &lteren Aufzeichnungen zu verdndern, dringender, die Recht-

fertigung hierfir aber auch schwieriger, da auf jede Handlung
" des Propheten die kritischen Blicke der Juden gerichtet waren.

Dieser mag jetzt nicht mehr eingestehen, daB er frihere Mei-

nungen, weil sie falsch wiren, uméindere, sondern stellt es so

hin, als ob es Gott, der in seinem Thun unkontrollierbar sei, be-
liebt habe, Gutes mit gleichem Gutem oder gar mit Besserem zu
vertauschen :

2, 100: Wenn wir (Gott) eine (schriftliche) Offenbarung um-
dndern oder (eine miindliche) vergessen, so bringen wir
dafiir eine bessere oder gleich gute her: weiit du nicht,
daB Gott alles thun kann?

Dadurch schuf er sich freie Hand, in altere Suren des

Neuen, so viel er wollte, hineinzukorrigieren; und wenn nicht

alles tduscht, entstand um diese Zeit auch die Gattung der

gemischten oder mekkanisch-medinischen Suren, deren Entste-
hung man bislang so gern 1) der sog. ersten Redaction der Koran-
stiicke zuschreiben wollte. Als augenfillige Proben von spiteren

Korrecturen mogen hier genannt werden: Alles, was von dem Ver-

héltnisse Abrahams zu Mekka und der Ka‘ba handelt (22, 27 —-31,

16, 121—124, 14, 38—42), sowie die Erklarung und Verteidigung einer

auffilligen Phrase ,Neunzehn sind tber das Héllenfeuer gesetzt®

(74, 31). Kleinere Zusitze geben sich besonders an der vor-

gesetzten Partikel illd ,auBer* zu erkennen, mit welcher zu weit

gehenden Ansichten jetzt eine Einschrinkung beigefiigt wird, z.B.:

1) Vgl. M. Klamroth : 50 ilteste Suren, S. 1.
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81, 27—29: Dies ist nur eine Predigt fir die Welfen, fiir den,
der von euch recht wandeln will — (doch vermag euer
Wollen nichts, auBer wenn Allah, der Herr der Welten, will).

76, 29—31: Dieses ist eine Predigt; drum ergreife, wer will,
den Weg hin zu seinem Herrn — (doch vermag euer Wollen
nichts, aufier wenn Allah will, er der Wissende und Weise, —
er fiihrt ein in seine Gnade, wen er will, und hat den Un-
gerechten schmerzliche Strafe bereitet).

Der Zusatz in diesen beiden Stellen erweist sich, wie
spater dargethan werden - wird, als Folge der spiteren Pra-
destinationslehre.

87, 6—7: Wir werden dich vorlesen lassen, so daB du nichts
vergissest — (auBer was Gott will; denn er kennt das Offen-
kundige und das Geheime).

Hier diirfte der Zusatz aus dersélben Zeit wie 2, 100 stammen.

26, 224—228: Es folgen den Dichtern die Irrenden — Siehst du
sie nicht in jeglichem Thal umherschwiarmen, und Dinge
reden, die sie selbst nicht thun — (auer denen, die glau-
ben, die guten Werke verrichten und hiufig Allah erwihnen
-— lhnen ist geholfen, nachdem sie Unrecht gelitten; die
ihnen aber Unrecht zugefiigt, sollen wissen, welch schlimme
Wendung es mit ihnen noch nimmt). .

Diese Ausnahme der guten Dichter von dem gegen alle insgemein
gerichteten Tadel ist eine nachtraglich zugesetzte Hoflichkeit gegen
die medinischen Lobredner des Propheten, einen Hassan ben Tabit
und Ka'b ben Mailik.

Ein &ahnliches Verfahren war. es, wenn Mohammed, um
friither auferlegte Pflichten zu erleichtern oder zu weit gehende
Behauptungen abzuschwichen, gewissermaBen eine Anmerkung
in den Text setzte. So hatte er ehedem in Sure 73 den Seinigen
lange Vigilien anbefohlen; hierzu fiigte er in Medina, wo er
nicht mehr Asceten, sondern Krieger heranzubilden suchte,
einen langeren SchluBvers, worin diese aufreibende Pflicht auf
das allergeringste MaB reduziert wird. Ein anderes Mal!) war
der Gemeinde zur Erhohung ihrer Kampfstimmung verheifien
worden, ihrer 20 sollten 200, ihrer 100 aber 1000 Unglaubige
schlagen; gewif in Folge demiitigender Erfahrungen ward bald
Vers 67 angefiigt, wonach 100 Gliubige nur 200 Gegner und 1000

1) Sure 8, 66.
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Glaubige 200 Ungliubige in Zukunft schlagen wiirden. Solches
nennt Gott Offenbarungen erleichtern (haffafa).

Nachdem aber Mohammed einmal zum unumschrinkten
Herrscher von Medina geworden und keinem mehr Rechenschaft
iber sein Handeln zu geben gewillt war, fiel fir ihn die Auf-
gabe, neuen Geboten zuliebe Alteres zu tilgen oder umzumodeln
ganz fort; sein jedesmaliger Wille ward fir den Augenblick
. Gesetz, und stillschweigend wurde angenommen, daf gegeniiber
Neuerem das Altere keine Geltung mehr habe. Was Gott an-
ordnete, war fiir den Gliubigen einfach nicht mehr kontrollier-
bar. So lange der Prophet lebte und mit seiner ungebeuren
Autoritat diber Thun und Denken der Gemeinde schaltete, liek
dieser Zustand sich halten; als aber nach seinem Tode spatere
Generationen sich mit den Problemen, die der Prophet ihnen
~ hinterlassen hatte, philosophisch beschiftigten, da offenbarte das
Bild der islamischen Wahrheit so manche Widerspriiche, dak
man zu den gewagtesten Mitteln griff, um solche zu vertuschen,
vor allem die Theorie vom Abrogierenden (nisih) und Abrogier-
ten (mansih) ins MaBlose ausbildete 1),

3) Man ging von demn urspriinglich ganz verniinftigen Grundsatz aus,
daf dort, wo eine spitere Stelle das Gegenteil von einer friiheren aussage,
letztere nicht mehr gelte, also abrogiert sei. Nun bestand aber auch der
Glaubenssatz, der Koran enthalte nur gottliche, widerspruchslose Wahrheit.
Zwischen diesen beiden Grundsitzen galt es nun, wie zwischen Scylla und
Charybdis zu lavieren; man legte also zundchst allerhand Nebenbedeutungen
in den koranischen Begriff nasaha (2, 100 u. ofter) hinein, nidmlich #ndern,
umstellen, abrogieren, und verschaffte sich so die Méglichkeit, einen Text be-
liebig aufzuheben. Dieses von dem spitzfindigen Ibn “Abbés erfundene Verfahren
wurde von den spiteren theologischen Autorititen verschieden gehandhabt :
einige glaubten schon Koranstellen abrogieren zu diirfen, wenn die Tradition
"das Gegenteil davon sagte; andere nur dann, wenn der Widerspruch im Koran
selbst stand; wieder andere beschrinkten die Maglichkeit des Abrogierens
auf koranische Stellen, die Gebote und Verbote, aber nicht Verheifungen und
Drohupgen enthielten. Manche hielten das Abrogieren nur in medinischen
Suren fiir zuldssig im Gegensatz zu solchen, die es auf den ganzen Koran
ausdehnten. Noch viele andere Theorien lieBen sich aus der einschligigen
" Litteratur, die der Itkdn (II, S. 21) eine unzihlbar grofe nennt, anfiihren, wo-
durch die vielgerihmte Harmonie des Korans in sehr bedenkliche Beleuch-
tung tritt. Bis zum heutigen Tage ist also die Frage noch nicht geldst, was
vom Koran Giiltigkeit habe, wenn man auch gemeinhin fir 21 Fille ziemlich
allgemein das Bediirfnis des Abrogierens anerkannt hat (Itkan 1I S. 23 f.). Da




Entstehungsgeschichte des Korans. , 11

So wenig, wie es Mohammed trotz verschiedener Anderun-
gen gelang, eine innere Einheit der Suren zu schaffen, so wenig
trug er Sorge, daB diese auch in ihrem Aufieren den Eindruck
einer wohlgeordneten Sammlung machten. Zwar werden sie voll-
stindig geschrieben ihm vorgelegen haben ), doch nach der TFra-
dition nicht in einheitlicher Weise: auf Pergament, Palmstengeln.
sogar Schulterknochen. Vielleicht aber hat man sich den Zustand
des Aufgeschriebenen nicht einmal so primitiv vorzustellen,
und eine gewisse Reihenfolge mag auch schon beim Vortragen
innegehalten worden sein. Letzteres ergiebt sich mit ziemlicher
Wabhrscheinlichkeit aus den vielen Suren vorgesetzten Buehstaben-
zeichen, worin man kaum etwas anderes als alte Sigel, wodurch
Gruppen von zusammengehorigen Suren gekennzeichnet werden
sollten, erblicken kann®). Doch wie nicht alle Suren bezeichnet,

aber die traditionelle Forderung besteht, keiner diirfe das Buch Gottes
interpretieren, wenn er nicht vorher das Abrogierende und Abrogierte kennt,
so konnte eigentlich kein Moslim an die Erklirung des Korans gehen.

') Zaid ben Tabit, der Hauptgewdhrsmann fir die niheren Umstinde
beim Aufschreiben des Korans, berichtet (Itq. I, 60): Wir (d. h. er und an-
dere Schreiber) pflegten beim Propheten den Koran aus den Bruchstiicken
zusammenzusetzen (arab. allafa). Das soll heifien, sie.setzten die Einzeloffen-
barungen zu Suren zusammen, ein Verfahren, das sich besonders an den
langen medinischen Suren noch leicht erkennen lifit. Wenn derselbe Zaid
weiter berichtet (Itq. I, 60): Als der Prophet starb, war der Koran noch gar
nicht vereinigt, so kann das hier gebrauchte Verbum gama'a nur das Verbin-
den der einzelnen Suren zu einem Ganzen bedeuten. Der Itqin urteilt dem-
nach ganz richtig: Es war zu Lebzeiten des Propheten der Koran schon
ganz niedergeschrieben, aber noch nicht an einem Orte als Ganzes vereinigt,
noch in Bezug auf die Reihenfolge geordnet (murattab).

%) Uber ihre Bedeutung sind von orieritalischer wie europiischer Seite
die verschiedensten Vermutungen geiuBiert worden. Die orientalischen kann
man ibergehen, weil sie alle Wahrscheinlichkeit gegen sich haben. Von euro-
pdischen Gelehrten hatte Noldeke ehemals in seiner Geschichte des Qorans
S. 215 f. die Meinung geduBert, diese Buchstaben stammten nicht von Moham-
med, sondern wiren urspriinglich Merkzeichen, durch welche die Besitzer der
von Zaid benutzten Exemplare dieselben als ihr Eigentum bezeichneten, also
wohl Monogramme von den Namen der Besitzer. In den ,Orientalischen
Skizzen“ S. 50 f. ersetzte er diese Ansicht durch eine andere, wonach die
Sigel auf den Propheten zuriickzufihren seien und bestimmt gewesen wiren,
beim Vortrage einen ritselhaft feierlichen Eindruck zu machen, ohne in sich
einen speziellen Sinn zu tragen. Dak Mohammed auf eine so wunderliche Weise
der Effekthascherei verfallen wire, leuchtet mir nicht ein; es dirfte aher weit
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so mogen sie auch nicht alle eingeordnet gewesen sein; auch
entbehrte das Ganze eines Abschlusses, da noch bis kurz vor
Mohammeds Tode der Quell der Offenbarung Neues zu Tage
forderte. Es fehlte also, um Koran im jetzigen Sinne zu sein,
einmal eine feste Reihenfolge aller Suren, sodann die Redaktion
des Textes nach einheitlichem Princip — beides scheinbar minder
wichtige Dinge, die jedoch fiir die Reinerhaltung des Ganzen und
seinen Gebrauch als Norm der wahren Lehre mit der Zeit un-
entbehrlich wurden. Von diesen Mingeln des Korans beseitigte
den ersteren der Kalif Abu Bekr, den anderen der Kalif ‘Otman :
das ist die Bedeutung der beiden sogenannten Redaktionen.

Als Veranlassung der Bemiihungen Abu Bekrs um die Samm-
lung des Korans wird Folgendes berichtet:

In den Aufstinden, die gleich nach Mohammeds Tode fast
in ganz Arabien ausbrachen, vor allem im blutigen Kampfe mit
dem religiosen und politischen Fiihrer der Rebi‘a-Stimme, Musai-
lima, war die Anzahl der alten und bewihrten Korankenner so
vermindert worden, dak ‘Omar darin eine Gefahr fir die reine
Tradition der mohammedanischen Lehre erblickte, und in den
Kalifen Abu Bekr drang, eine Sammlung aller Koranstiicke in
ihrer authentischen. Form zu veranstalten. Der konservative
Geist des Kalifen stravbte sich anfangs gegen diese Neuerung,
da sie iiber das hinausging, was Mohammed selbst in dieser
Richtung gethan habe; auf weiteres Dringen ‘Omars aber be-

wahrscheinlicher sein, daf er diese Zeichen einfiihrte, um Gruppen von Suren,
die beisammenstehen sollten, zu kennzeichnen, um so wenigstens einige Ordnung
in die Reihenfolge der Koranabschnitte zu bringen. Darauf weist hin, daf Suren
mit gleichen Buchstabenzeichen gewdhnlich hintereinander gestellt sind z B.
Sure 10—-15 mit *—1—r, Sure 26—28 mit {—s—m, Sure 40—46 mit h—m. Eine
kleine UnregelmiBigkeit ist es, wenn jetzt zwei Gruppen (S.2—3 u. 29—32) mit
’—l—m getrennt von einander stehen, was vielleicht auf Zaid zuriickzufiihren
ist. Auch der scharfsichtige Sujuti konnte sich nicht der Vermutung ent-
schlagen, daf Mohammed der Urheber der Buchstabenzeichen sei, vgl. Itqén,
1, 67. Ob die Buchstaben Abbreviaturen irgend welcher Namen oder Begriffe
darstellen, entzieht sich ganz unserer Erkenntnis.

Wihrend die Sigel immer zum Texte der Suren gerechnet werden,
gelten die Sureniiberschriften als spitere Zuthat. Doch mégen auch einige
von ihnen noch bis in die Zeiten Mohammeds hinabreichen, z. B. der Name
Kuhsure flir S. 2; denn schon im ersten Regierungsjahre. des Abu Bekr er-
tonte es beim Kampfe gegen Musailima auf Seiten der Muslime als Schlacht-
ruf: O Minner der Kuhsure! Vgl. Beladuri, Liber expugnat. S. 89.
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auftragte er den jungen und geschickten Zaid ben Tébit, Mo-
hammeds letzten Schreiber, eine vollstindige Sammlung des Ko-
rans vorzunehmen. Die Arbeit, die diesem erwuchs, war nach
jetzigem Begriff nicht allzu schwierig, da das Hauptmaterial im
ehemaligen Hause des Propheten beisammen gelegen haben soll 1),
und bei zweifelhaften’ Lesungen zahlreiche andere Surenexemplare
innerhalb der Gemeinde zu Rate gezogen werden konnten. Wenn
er dennoch gesagt haben soll: Hitte man mir aufgetragen, einen
Berg von seiner Stelle zu schaffen, so wire das nicht schwie-
riger gewesen, als was man mir anbefahl, so wird man im Munde
eines an philologische Arbeiten noch ungewohnten Arabers
diese AuBerung nicht allzustark finden. Nachdem Zaid einmal
die Arbeit begonnen, dauerte es gar nicht lange, bis der Koran
auf Einzellagen von Pergament geschrieben und nach Suren ge-
ordnet %) als fertiges Werk vorlag. Dieses Exemplar nahm Abu
Bekr als sein Eigentum an sich ; nach seinem Tode kam es an
‘Omar, und ging nachmals in den Besitz der Hafsa, Tochter
des ‘Omar und ehemaligen Weibes des Propheten iiber.

Uber die Grundsitze, wonach Zaid seine Sammlung anfer-
tigte, kann man vermutungsweise nur sagen: Vor allem wird er
Vollstindigkeit angestrebt und erreicht haben; denn dem eifrig-
sten Forschen Spaterer gelang es kaum mehr als sieben (oder
neun) inhaltlich meist unbedeutende Bruchstiicke, die als kora-
nisch von irgend einer Seite bezeugt waren, daneben aufzutrei-
ben. Die Gesamtmasse der Suren ordnete Zaid vornehmlich
nach dem Gesichtspunkte der Linge an, so daB die umfang-
reichsten zuerst, sodann die von mittlerer Linge und endlich die
kurzen kamens3). Da der letzteren aber sehr viele waren, hat er
sie allem Anscheine nach auch chronologisch anzuordnen gestrebt,
ohne jedoch ganz damit ins Réine zu kommen. Die Hauptaus-
nahmen von der chronologischen Anordnung betreffen die klei-

1) Vgl Itgdn L S. 62.

?) Noldeke, (Gesch. d. Qor. S. 195) bestreitet, daf Zaid unter den ein-
zelnen Teilen (Suren) eine genaue Ordnung geschaffen habe und zitiert eine
Tradition dafiir: Zaid brachte den Koran nach vieler Miihe zusammen ohne
Ordnung der Suren. Die Ubersetzung wird jedoch heifien miissen : Zaid ver-
anstaltete die Sammlung des Korans, der noch nicht in fester Surenordnung
vorgelegen hatte, unter vieler Miihe.

%) Nach dem gleichen Prinzipe sind dis Traktate der Mischna innerhalb
der zweiten bis sechsten Abteilung geordnet.
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neren medinischen Suren, die, meist zu Gruppen vereinigt, zwischen
mekkanische eingeschoben wurden. Endlich wagte er an den
durch vorgesetzte Sigel schon vom Propheten geordneten Suren
nichts umzustellen.

Der Tradition nach soll er zur Kritik seines Korantextes
das Mittel benutzt haben, jegliches Stick durch zweiglaub-
wiirdige Manner als echt sich bezeugen zu lassen); doch ist
zunichst auffillig, daB dieser wichtige Zug in keiner auf Zaid
selbst zuriickgehenden Tradition sich findet; ja es widerspricht
ihm seine Mitteilung, er habe das letzte Stiick bei Abu Hodaima
gefunden und dann in den Text gesetzt?). Sollte aber ein Abu
Hodaima groferes Ansehen als Korankeénner genossen haben als
ein ‘Omar, dem man der obigen Tradition zu Folge die Sure der

- ySteinigung, weil nur von ihm allein verbiirgt, Zurickwies? Es
scheint, da& die Tradition von den beiden Zeugen einer Koran-
stelle, die vom Hinzuziehen zweier Zeugen beim Aufsetzen eines
Schuldscheins (2, 282) redet, nachgeahmt ist.

Was man auch bisher an Zaids Werke zu tadein gefunden
hat, immerhin war es die Leistung eines Mannes, der, wie wenig
andere in der Gemeinde, dazu befihigt war; ihm oder gar Abu
Bekr und ‘Omar unehrliche Absichten bei der Abfassung unter-
zuschieben, wie Sacy und Weil es thun, hiefie ohne zwingenden
Grund die theologischen Betriigereien der spitern Omajjaden- und
‘Abbassiden-Zeit in die noch von jeder persdnlichen Tendenz
freie Urzeit des Islams hineinzutragen. Unser Koran weist keine
Tendenzmacherei auf, auBer der, die der Prophet selbst damit be-
absichtigt hat. Vom Lobe seiner nichsten Freunde, dieser Haupt-
stiitzen des Staatswesens des Islams, steht herzlich wenig darin;
alle Lichtstrahlen, die auf die Erde niederfallen, vereinigen sich
um das Bild des Propheten %).

Abu Bekr erhob fiir seine Koransammlung nicht den An-
spruch, ein Werk von allgemeiner Giiltigkeit fir den Islam ge-
schaffen zu haben; vielmehr war sie nur, wie Noldeke richtig

1) Vgl. Itq. I, 62 (Tradition von el-Lait ben Sa‘d).

) Vgl Itq. I, 60.

%) Wollte man filschen, so hitte es am nichsten gelegen, die empfind-
lichste Liicke des Korans, den Mangel an Bestimmungen dber einen Nachfolger
des Propheten durch eine dahinzielende Bestimmung auszutilgen.
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hervorhebt?’), eine reine Privatsache. Unter seinem und ‘Omars
Kalifate hatte daher jeder noch die Freiheit, den Koran in der
ihm geldufigen Lesart zu benutzen, auch stand der Verbreitung
anderer Sammlungen, wie der des Obaj ben Ka'h, Muid ben
Gebel und Abu Zaid %) nichts im Wege.

Erst unter ‘Otman wurde dieses anders. Bei einem gemein-
samen Kriegszuge syrischer und babylonischer Truppen gegen
Armenien soll eine so bedenkliche Verschiedenheit im Koranlesen
zwischen den beiden Heeresteilen zu Tage getreten sein, daf
Hodaifa ben el-Jaméin dariiber dem Kalifen Bericht erstattete und
dann dringend ans Herz legte, hierin Abhiilfe zu schaffen. So
entliech denn ‘Otman von Hafsa das Koranexemplar des Abu
Bekr und gab einer Kommission von vier Méinnern, die die Ge-
wihr bot, sowohl die medinischen wie die mekkanischen Suren
aus erster Hand zu kennen, niamlich dem bekannten Zaid ben
Tabit aus Medina und drei Qoraischiten, ‘Abdallih ben ez-
Zubair, Sa‘id ben el-‘As und °‘Abderrahmin ben el-Harit den
Auftrag, je eine Abschrift von demselben in Buchform zu ent-
nehmen. Auch schirfte er ihnen ein, bei Zweifeln tber irgend
eine Wortform sie im qoraischitischen Dialekte niederzuschreiben,
da in ihr der Koran geoffenbart sei. Also entstanden jetzt vier
gleichlautende Koranmanuskripte, die vom Kalifen in die Haupt-
stadte seines Reiches Medina, Kufa, Basra und Damascus ge-
sandt wurden und dort mit dem Anspruche kanonischer Geltung
auftraten, sodaf alle anders lautenden Koranstiicke auf Edikt des
Kalifen verbrannt werden muften. Natiirlich fiel unter letzteres
Gebot nicht der Archetypus des Abu Bekr, welchen Hafsa wieder
zurtickerkielt. ,

Uber diese sog. zweite Redaktion sind die alteren Nach-
richten so klar, daf es auffillig erscheint, wenn dennoch schiefe
Ansichten dariber im Umlauf sind. So sagt Noldeke 3), Zaid
ben Tabit habe alle Koranexemplare4) zusammengebracht und
danach die neue Redaktion angefertigt, hierauf sei auf ‘Otmans
Befehl das ganze benutzte Material auer Abu Bekrs Koran ver-

1) Vgl. Gesch. des Qordns S. 203.

?) Vgl. Babari II, 286.

8) Gesch. des Qoréns S. 205.

¢) In seinen ,Orientalischen Skizzen® S. 53 fiigt er hinzu: ,deren sie
(die vier Schreiber) habhaft werden konnten“.
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nichtet worden. Es steht aber in keiner guten Quelle geschrie-
ben, daB die vier Manner noch andere Texte als den des Abu
Bekr benutzt hitten, weshalb man sie eher Abschreiber als
Redaktoren nennen sollte. Der Befehl, daf alle anders lautenden
Korane verbrannt !) werden sollten, wird unméglich zur Folge ge-
habt haben, daB nun gar nichts von ilteren Koranstiicken ibrig
geblieben wire; denn ohne Zweifel werden in den Handen der
Moslime viele verblieben sein, die entweder vorher schon gleich-
lautend mit dem ‘Otmainischen Texte waren, oder nachher in ihren
abweichenden Lesarten gefindert wurden.

Die Verschiedenheit zwischen Abu Bekrs und ‘Otmans Re-
daktion kann unmoglich tiefergehend gewesen sein als etwa.
zwischen einem weniger sorgfiltigen Handschriftentext und einer
kritischen Ausgabe. Schon die Mitwirkung des Zaid schlieft
grofe Textverinderungen aus: derselbe Mann wird kaum im
Stande und noch weniger gewillt gewesen sein, zwei stark ab-
weichende Redaktionen zu besorgen. Endlich versteht man auch
nur so die auffillige Thatsache, daB gegen den Koran des viel-
gehafiten Kalifen, dessen politische MaBnahmen ihm tberall Geg-
ner erweckten, sich keine einzige Stimme erhob; war es doch
das alte Exemplar des allverehrten Abu Bekr, das er, sorgfiltig
durchgesehen, den weitesten Kreisen mitteilte.

Man hat sich vielfach im Orient und noch mehr in Europa
in die Meinung hineingelebt, ‘Otmans Verdienst um den Koran
tberrage das des Abu Bekr; nach dem Vorstehenden erscheinen
die Rollen gewechselt. Dem Sammler Abu Bekr gehért der Vor-
rang vor ‘Otman, dem Abschreiber, wie es auch schon el-Harit
el-Mahasibi 2) folgendermafien ausdriickt: ,Es ist die landlaufige
Meinung, als sei ‘Otméan der Sammler des Korans: doch dem ist
nicht so. ‘Otméan fihrte nur die Leute zur Annahme einer ein-
heitlichen Lesung, die gemeinschaftlich von ihm und &lteren Ge-
fahrten in seiner Umgebhung ausgew#hlt war, weil er Sektirerei
fiirchtete, bei Gelegenheit verschiedener Auffassungen der Leute
von Babylonien und Syrien tber das Lesen der Vokale. .. Aber
den Vorrang als Sammler der einst im Umlauf befindlichen Koran-
sticke verdient Abu Bekr.*

1) Nach anderer Lesart: ,zerrissen®.
?) Vgl Itqén I, 63.
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Uber die weitere Textgeschichte des Korans konnen wir
uns kurz fassen. Seine friihzeitige Sammlung, sein Charakter
als heiligstes Vermiachtnis Gottes und Mohammeds an die Ge-
meinde muBten zur Folge haben, daB seiner Reinerhaltung eine
Sorge zugewandt wurde, wie nar bei wenigen Biichern der Welt;
und zwar richtete sich aller Eifer auf die kanonische Redaktion
‘Otméans, deren Vorziige auch ohne Anwendung von Zwangs-
mitteln sich von selbst aufdringten. Wenn aus anderen Privat-
redaktionen wohl eine oder andere Lesart sich anfangs erhielt, so
schwanden sie doch infolge mangelnden Interesses noch im ersten
Jahrhundert des Islams aus der Offentlichkeit. Am lingsten
scheint sich die Sammlung des Obaj ben Ka'b und des Ibn
Mas‘ad erhalten zu haben; wenigstens wissen die Koranerklirer
noch etwas dber ihre Surenanordnung und Eigentiimlichkeiten in
den Lesarten zu berichten?). Bald war man auf dem Stand-
punkte angekommen, sich einzig und allein an ‘Otmans Re-
daktion zu halten und im praktischen Gebrauche nur die Les-
arten ihrer Handschriftenfamilie zu berlcksichtigen. An ihnen
bildete sich auch die Koranlesekunst aus, deren Hauptvertreter
zu Ende des ersten und Anfang des zweiten Jahrhunderts
der Flucht lebten %),

Mit dem dritten Jahrhunderte fing man an, ihre Lesevor-
schriften zu sammeln, und an diese ersten Vorboten wissen-
schaftlicher Behandlung schlossen sich alsdann in endloser Reihe
die Werke tber Koranerklirung an; ausgehend von der grund-
legenden Leistung des Tabari, der vor allem die Sacherklirung
ins Auge fafite, und fortgesetzt mit mehr formal-grammatischer
Tendenz besonders von Zamahschari, in dessen Geleisen die
orientalische Wissenschaft bis auf den heutigen Tag fort-
wandelt.

1) Vgl. Itqgén I, 69.
2) Das Nihere tber sie siche bei N8ldeke, Gesch. d. Qordns S. 287 ff.

Grimme, Mohammed If. ' 2
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_Form und chronologische Reihenfolge der
Koransuren.

Das Zeitalter, in dem Mohammed auftrat, bedeutete fiir die
poetische Litteratur der Araber den Ausklang einer reichen, eigen-
artigen Lyrik, woran gleicher Weise die Stimme des Sidens und
des Nordens, die Kinder der Wiiste und die Bewohner der kul-
tivierten noérdlichen Grenzbezirke ihren Teil hatten. Ihr Grund-
zug ist tiefes subjektives Pathos, wie es dem hdochst gesteigerten
Selbstbewufitsein des Einzelnen innerhalb der kleineren oder
groBeren Kreise, denen er angehdrte, unmittelbar entsprang.
Wenn diese Gedichte zwar alle nur zu miindlichem Vortrage be-
stimmt waren, und lange Zeit keine Feder sie aufgeschrieben
hat, so entbehrten sie dabei doch nicht des Vorzuges einer bis
ins Feinste ausgebildeten Kunstform. Ihre Verse sind quanti-
tierend gebaut, wie die der alten Griechen und Rémer, und reihen
sich stets in Doppelzeilen aneinander, die man fiiglich auch als
Strophen bezeichnen darf; denn ein kiinstlicherer Strophenbau
konnte nicht aufkommen, weil seine Grundbedingung, eine ent-
wickelte Musik, den alten Arabern fremd war. Endlich wurden
noch alle Strophen eines Liedes durch den gleichen Reim in
klangvoller Weise mit einander verkettet.

Neben dieser in stolzen Rythmen einhergehenden Form
stand aber noch eine niedere, die der Dichter von Beruf ver-
schmihte und dem Laien zu kurzen Ergiissen, vor allem aber
den Wahrsagern fiir ihre Orakel iberlieR, die sogenannte Seg'-
Rede. Mit der hoheren Poesie teilt sie fast nur den Reim, der
das Ende jeglicher Zeile bindet und oft nach kurzem Gebrauch
mit einem anderen wechselt. In den Versen sclbst keine Spur
von quantitierender Silbenmessung, weshalb man sie bisher in
das Gebiet der reinen Prosa verwiesen hat; und doch gleichen
sie durchaus nicht der Prosarede des gewdohnlichen Lebens.
Seltene dichterische Ausdriicke, gedringte Kiirze der Diktion,
die Ubereinstimmung der Wortzahl in zwei oder mehreren auf-
einander folgenden Zeilen machen es wahrscheinlich, dag sie
unter irgend einem rythmisch-poetischen Gesetze gebildet wor-
den sind. Ich wage es, sie fir Hebungsverse anzusehen, fiir
Seitenstiicke zu den tblichen hebriischen und syrischen Hymnen-
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versen und Vorlidufer der jetzt in arabischen Landen mehr und
mehr durchdringenden Accentdichtung 1).

Die Verse sind zu messen nach je ein, zwei, drei oder vier
Hebungen, zwischen denen unbestimmt viele Senkungen ohne
feste Regel verteilt sind; genauere Gesetzte lassen sich nicht gut
fir die altarabischen Produkte aufstellen, da wohl alle angeblich
aus vormohammedanischer Zeit stammenden Seg‘verse apo-
krypher %) Natur sind, die echten im Koran aber stark verwildert
erscheinen. Vielleicht wurden in ihm entsprechend den abge-
kiirzten Reimendungen simtliche Worte schon mit geschwichten
Endungen ausgesprochen, wodurch mancher Vers urspriinglich
glatteren Fluf zeigte, wie in der jetzigen nach der Sprache der
Kunstgedichte normierten Weise.

Mohammed war keine Dichternatur. Bei seinem Propheten-
berufe diinkte ihm sogar eine Beriihrung mit den von Stamm zu
Stamm ziehenden, fiir Lohn alles besingenden und deshalb viel-
fach als charakterlos verschrieenen Berufsdichtern seiner unwiir-
dig. Um aber seine Lehre in solcher Form zu fixieren, daB sie
im Gedichtnis haftete, griff er zum Seg'verse. Das war um so
weniger auffallend, als seine altesten religissen Suren mit rein
personlichen Auseinandersetzungen 3) untermischt sind, wofiir die
Seg'form von jeher gern gebraucht worden war. In welchen
Rythmen die alteren Suren urspriinglich abgefaft und vorgetragen
sein konnten, mogen folgende Proben klar machen:

S. 94.
‘alam néa¥rah lika gadraka
wawadd’nd ‘anka wizraka
alladi *inqada zdhraka
warafi'nd lika dikraka
fa’inna maa-l-‘Usri jusran
*inna ma‘a-l-“dsri jusran]
fa®ida faragta fingab
waila rabbika fargab.?)

1) Belege fir diese noch zu wenig gewiirdigte Thatsache liefern alle bis-
her verdffentlichten Sammlungen echter Volkspoesie, z. B. J. Goldzieher, Jugend-
und StraBenpoesie in Cairo, ZDMG. Bd. 33 S. 608 ff.; H. Stumme, Tunisische
Mirchen uad Gedichte. 1893.

*) Einige Proben siehe bei el-Bekri, Geogr. Worterbuch, S. 16, Mas‘ddi
1V, 155 ff. (Randausgabe des Kimil); vgl. ferner die sog. Suren des Musailima
bei Tabari u. a.

% Z. B. S. 111,

4) Alle Verse sind rein dreihebig durchgefiihrt.

2*
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S. 100.
wal'adijiti dabhan
falmarijiti qadhan
falmugirdti sibhan
fa’atdirna bihi niq'an
fawasatna bihi gim‘an
*inna-1-'insina lirabbihi lakanddun
wa’innahu 4ala dalika lasahidun
wa’innahu lihdbbi-1-bairi lasadidun
*idd bu‘tira ma fi-1-qubiri
wahuiggila md fi-g-sudari
’inna rabbabum bihim jaum#’idin lababirun ).
S. 104,
wailun likdlli himazd limazd
alladi gdma'a mélan wa'dddadé
jahsabu ‘4nna maéluhu °ihladi
kulld lajunbadénna fi-1-hitama
wama ‘adréka ma-1-hitami
niru-lldhi-1- miqada
-allati thftali'u ‘dla-1-’af'ida
’innaha ‘alaihim mf'rgadﬁ
fi 4madin mumaddada?).
S. 106.
1i514fi qoraisin
ilafihim rihlata-§-8itdi wassaifi
falj¢'budd rabba hdda-1-baiti
*alladi *4{'amahum min ¢d‘in wadmanahum min haifi®).

1) v. 1—b sind dreihebig, v. 69 und 12 haben 2 mal 2 Hebungen;
nur v. 10 weicht durch das Fehlen einer Hebung von den ihn umgebenden
Versen ab. In v. 9 habe ich die Anfangsworte afald ja'lamu fortgelassen, die
den Rythmus stéren und fiir den Sinn entbehrlich sind; sie dirften zu
" einer Zeit hineingekommen sein, wo bei Mohammed' selbst das Gefiihl fir
reinere Rythmen getriibt war.

%) v. 1—3 sind vier-, die andern dreihebig; das hebungslose ’allati in
v. 7 und das zweihebige ‘amadin in v. 9 kann Bedenken erregen. Als Reim-
silbe habe ich fir alle Verse 4 angesetzt; denn wenn Reimgleichklang zwischen
den Femininendungen -atun, -atin, -atu, -ati und der Perfektendung mit dem
Suffix der 3ten Person (also ahu) herauskommen soll, so kann als vermitteln-
der Laut nur 4 angenommen werden, der bekanntlich im Neuarabischen fiir die
Femininendung stets, fir die Endung -ahu stellenweise (z. B. in der tuni-
sischen Dichtersprache) sich vorfindet. Auch in S. 96 reimen sich -atin, -ati
und -ahu auf deutliches -a.

%) v. 1 ist 2hebig; die anderen haben 2 mal 2 Hebungen. Die Verstren-
nung der Fliigelschen Ausgabe in der zweiten Surenhilfte ist — wie an mancher
anderen Stelle des Korans — falsch.
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Die Falle, wo alle Verse die gleiche Zahl von Hebungen
aufweisen, sind selten im Verhiltnis zu denen mit wechselnden
Hebungen: so beginnt etwa der erste Vers mit einer Hebung,
der zweite hat deren zwei, die folgenden haben drei und mehr.
Gewohnlich aber leitet nach einigem Schwanken die Rede in den
dreibebigen, den beliebtesten Vers dber. Nun finden sich in alten
Suren vereinzelt auch schon Verse von mehr als vier Hebungen:
dann sind es aber entweder eng verbundene Doppelverse, wobei
der erste Vers des Reims entbehrt '), oder sie fallen auf Rech-
nung des spiteren Formprinzips, das, wie wir bald sehen werden,
andere Gesetze befolgte.

Mohammeds iltere Suren weisen aufier dem Rythmus noch
andere formale Eigentiimlichkeiten auf. So die einleitenden
Schwiire und Beteuerungen. Sie beziehen sich gewdhnlich auf
Dinge elementarer Natur: Tag und Nacht, Sonne und Mond,
Planeten und Fixsterne, selten auf Naturprodukte, wie Feige und
Olbaum; sodann spielen auch gewisse religiose Kernbegriffe mit
hinein, wie der Tag der Auferstehung, das himmlische Schreib-
rohr, der Berg Sinai. Alles dieses mag wohl eingefiihrt worden
sein, um das friher beliebte Schworen bei Gotternamen, wie es
den heidnischen Seg-Versen gewif nicht gefehlt haben mag,
zu ersetzen 9%).

Auffallig ist ferner die hiufige absolute Voranstellung irgend
eines dunklen Wortes, auf das dann die Phrase: »was lehrt dich,
was das ist ?“ und sodann eine Erkliarung folgt 3).

Mit der Zeit geniigte die reine Seg‘form den Bediirfnissen
des Propheten nicht mehr. Die Entwickelung seiner Lehre, die
VergroBerung seiner Gemeinde erheischten allmilig statt Dunkel-
heit des Ausdrucks Klarheit, statt der Bilder Begriffe, statt kurzen

1) D. h. nach der iiblichen Vokalisation ; doch ist es wohl denkbar, daB
in manchen Fillen Mohammeds Aussprache auch hier richtige Reime ergab,
z. B. 101, 5: mawazind und rédija, 96, 15: jantd und ndsija, 79, 40: ribba
und hawa.

%) Es findgn sich dbrigens auch im Koran einige Umschreibungen fiir
Schwiire bei Gott, z. B, (beim Himmel) und was ihn gebaut, (bei der Erde)
und was sie hingestreckt, (bei der Seele) und was sie gebildet, vgl.S. 91, 5—7:
was im Munde von Gott selbst allerdings seltsam lautet.

3) Vgl. alttest. Wendungen, z. B. Hosea, 9, 14: Gieb ihnen Jahwe — was
sollst du geben ? — gieb ihnen fehlgebdrenden Muttcrschof u. s. w.; und dhn-
liches bei Malachi (1, 2; 2, 17; 3, 13).




22 Mohammed.

Andeutungen ausfiihrlichere Auseinandersetzungen; vollends, als
die religitse Erzihlung in den Vordergrund trat, erwies sich die
sprunghafte Form hierfir ganz ungeeignet. Deshalb gestaltete
Mohammed die Kurzzeilen vielfach zu lingeren Versen um, deren
erste Halfte hebungslos gesprochen sein mag, wihrend die zweite,
die gern einen eigenen Satz ausmacht, rythmisch ausliuft. Dem
Reime kann jetzt, da der Versbau kunstloser geworden, mehr
Sorgfalt zugewendet werden, und so verbindet der gleiche jetzt
weit langere Verskomplexe, als friiher. Diese Modifizierung der Form
schritt noch weiter; wahrscheinlich unter dem Einflug jidisch-
haggadischer Erzihlungsweise fand Mohammed allmilig den rein
prosaischen Ausdruck, dessen schleppender vielfach kraftloser
Gang hochstens nur noch mit retorischem, nicht mehr poe-
-tischem MafBstabe gemessen werden kann, sodaB es nétig schien,
seinen himmlischen Ursprung eigens mit Ausdriicken wie: ,Dieses
sind Mitteilungen aus dem Buche (oder von Gott)“ vorher anzu-
merken. Fast nur Reim und Rythmus der letzten Worte dieser
aus den Fugen geratenen Versgebilde zeigen an, daB sie nicht im
gewohnlichen Sprechton, sondern rezitierend vorgetragen werden
sollten. Diese letzte Form mag man mit vollem Recht gereimte
Prosa nennen; sie beginnt in der zweiten Hilfte der mekkani-
schen Periode und hilt sich durch alle spateren Suren.

Zum Verstindnis der Koranischen Rede ist es vor allem
notwendig, zu wissen, wer der Redende und wer der Angeredete
ist. Mohammed hat, abgesehen vielleicht von Sure 111, das Be-
streben gehabt, seine Suren als Produkte géttlicher Eingebung,
spiter als Rede Gottes selbst hinzustellen. Darum wihlte er an-
fanglich eine unbestimmte Anredeform, bei der sich nicht ent-
scheiden lafit, ob Gott zu Mohammed, dieser zu sich selbst oder
zu den Menschen redet1). Dann aber lifit er, um das Pathos
kraftiger zu machen, Gott selbst das Wort ergreifen £) zunichst
zur Anrede an den Propheten 3), dann mehr und mehr an dessen
heidnische Landsleute 4) und die Menschen im allgemeinen. Dabei
redet Gott mit Vorliebe in der ersten Person der Mehrzahl, was

1) Vgl S. 107—99.

?) Etwa von S. 96, 18 und 108, 1 an.

%) Vgl. S. 108, 96, 95, 94, 93 u. a.

4) Zuerst 92, 14; 90, 1; 89, 19 und weiter bis zum Ende der mekkani-
schen Periode.
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im Arabischen auffilliger klingt, als im Deutschen und Gottes
Rede von Menschenrede sogleich unterscheidbar machen soll 1);
in selteneren Fillen wird auch die erste Person der Einzahl ge-
braucht 2). Da Mohammed in der Folgezeit manches in eigener
Angelegenheit zu den Mekkanern zu sprechen hatte, so machte
er sich zur Gewohnheit, solchen Stiicken das Wortchen ,sprich*
vorzusetzen 3), um so auch jede noch so persénliche Mitteilung
als von Gott inspiriert hinzustellen. Ist dieses Wortchen aber
einmal ausgelassen, dann entpuppt sich der Prophet selbst als
der Sprecher, z. B. wenn S. 17 anhebt: Preis sei dem, der
seinen Diener zur Nachtzeit reisen liek, oder 27, 93: Es ist mir
befohlen, nur dem Herrn dieses Orts zu dienen; zuweilen glaubt
man auch die betende Gemeinde (S. 1; 2, 186) oder die Himmels-
wesen, welche die Offenbarungen an Mohammed vermitteln soll-
ten (S. 37, 164—169, 19, 65), herauszuhdren. Fir die medinische
Periode macht die Anrede: ,o0 ihr Menschen“ einer Reihe anderer
Wendungen Platz, besonders : O ihr Glaubigen, o Sohne Israels,
o Ihr, denen das Buch zn Teil ward (Juden und Christen), und :
o Prophet!

Zur isthetischen Wertschitzung des Korans haben wir den
bisherigen Urteilen wenig Erginzendes hinzuzufiigen. Unserem
Ohre klingt sein Stil — sei es der dlteren oder jingeren Suren —
weder harmonisch genug, um poetischen Genu8 zu bereiten, noch
klar genug, um als musterhafte Prosa zu gelten. Jeder der Pro-
pheten des alten Testamentles ragt stilistisch weit tber ihn; und
auch die Werke der gleichzeitigen arabischen Dichter machen
deutlich, daB die Schwichen der Redeform Mohammeds nicht
auf Rechnung eines damals herrschenden Ungeschmacks zu setzen,
sondern ihm allein eigen sind. Aber dennoch durfte der Pro-
phet seinen Landsleuten das kihne Wort entgegenrufen: ,Bringt
eine gleiche Sure her, wenn ihr es konnt“ ¢), unbesorgt, dag man

1) Die Bibel gab hiefir nur wenige Vorbilder, z. B. Gen. 1, 26;
Micha 5, 4.

%) Zuerst 92, 14, 86,16 . — Auch die dritte Person mischt sich zuweilen
mit der ersten z. B. 22, 37.

%) Zuerst (ahgesehen von S. 114 und 113) in S. 56 und 49 gebraucht.

4) Siehe S. 2, 21, 11, 16; 10, 38; auch 52, 34: bringt eine gleiche Mit-
teilung (hadit).
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ihn mit geschickten Nachahmungen tbertrumpfte. Denn was er
brachte, waren fiir Mittelarabien neue Gedanken, die noch nie-
mand vor ihm in arabische Form gefaBt hatte; und jegliche
Sure vermittelte, wenn auch immer nur in Bruchstiicken, Teile
eines wohlzusammenhingenden Systems. Wie hitten also seine
Gegner Ahnliches ihm entgegenhalten kénnen, da ihnen alles
eher, als eine philosophisch- theologische Bildung zu gebote
stand! Uns allerdings, die wir die besten der Gedanken Moham-
meds aus ihrer Urquelle, der Bibel, lingst uns zu eigen gemacht
haben, fillt es schwer, die Eindricke nachzuempfinden, welche
wahrheitsverlangende Araber aus den Lehren ihres Propheten
schopften. Nur mit wissenschaftlicher Abstraktion finden wir
den MaBstab fiir jene primitiven geistigen Verhaltnisse; dann
~ aber werden auch wir das zwar lingst gefillte, aber noch immer
.giltige Urteil Goethe’s tber das heilige Buch unterschreiben:
,das uns, so oft wir auch daran gehen, immer von neuem an-
widert, dann aber anzieht, in Erstaunen setzt und am Ende Ver-
ehrung abnotigt.«

Das schwerste Problem fir den Koranforscher, zugleich das-
jenige, von dem jede tiefere systematische Erkenntnis der mo-
hammedanischen Lehre abhingt, ist die Anordnung der 114 Suren
zu einer chronologisch richtigen Kette. An Versuchen zu seiner
Losung hat es, besonders in neuerer Zeit, nicht gefehlt. Aber
die groBen Abweichungen, die sich bei den besten Forschern,
Weil, Muir, Noldeke, Sprenger in ihren Resultaten finden, zeigt,
wie weit man noch vom Ziele entfernt ist. Man hat sich beson-
ders fiir die mekkanischen Suren an den Gedanken weitgehender
Umstellungen der traditionellen Ordnung gewohnt, und doch
glaube ich, daB man. diesen Grundsatz verlassen und konservativer
mit dem Uberlieferten verfahren muf. Deshalb ist mein Grund-
satz: moglichste Beibehaltung der alten Ordnung, 'so lange nicht
ein wirklich zwingender Grund zur Umstellung nétigt.

Die wichtigste Scheidung des Korans ist die in mekka-
nische und medinische Suren. Das Hauptkriterium fiir diese
ist die strengere rythmische Form und ein dogmatisch-lehr-
hafter Inhalt, beides in der Entwickelung vom Primitiven
zum Mannigfaltigern; fiir jene giebt die Einfiihrung einer ver-
wickelteren Pflichtenlehre, vor allem aber einer Reihe von An-
spielungen auf historische Ereignisse den leitenden Faden.
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Der Raum gestattet nicht, anders als in allgemeinen Ziigen, die -
Eigenart der verschiedenen Surengruppen anzudeuten.

, Mekkanische Suren.
Sie zerfallen in zwei grofe Gruppen:

I. Suren in alter Segform mit folgendem dogmati-
schen Inhalte:

Gott der Michtige (Rabb) und Einige (Alldh); Auferstehung
und Weltgericht, Paradiesfreuden und Hollenqualen ; Mohammed,
ein Prediger, noch kein Prophet; menschliche Willensfreiheit zur
Wahrnehmung seines Heiles. Die Darstellung all dieser Lehren ge-
schieht mehr -in apodiktisch als philosophisch begriindender Form.
Hierhin gehoren Sure 111, 107, 106, 105, 104, 103 (v. 3 spatmekka-
nische Interpolation), 102, 101, 100, 99, 108, 96, 95, 94, 93, 92, 91, 90,
89, 88, 87 (v. 7 med. Interp.), 86, 85 (v. 8—11 spatmekk. Interp.),
84 (v. 25 spatmekk. Interp.), 83, 82, 81 (v. 29 spatmekk. Interp.),
80, 79, 78 (v. 37—38 spatmekk. Interp.), 77, 76 (v. 30—31 spit-
mekk. Interp.), 75, 74 (v. 55 spatmekk. Interp.), 73 (v. 20 med.
Interp.), 70, 69, 68. — 114, 113,

Einen Ubergang zur folgenden Klasse mit den speziellen Kri-
terien: Niahe des Weltgerichtes, Leugnung weiblicher Engel,
siecben Vorbilder des Strafgerichtes (matini), neue Beinamen
Gottes, bilden die Suren 56, 55, 54, 53 (v. 21—23, 27—33 spat-
mekk. Interp.), 52, 51, 50, 15, 22 (v. 25—42, 76—78 med.
Interp.), 14 (v. 38—42 med. Interp.).

IL. Suren in aufgeloster Seg‘rede, wie sie gegen Ende der vorigen
Gruppe aufgekommen war. Im Vordergrund steht die Diskussion ber
Gottes Rahma, d. h. seine Gnade, vornehmlich in der jetzt philo-
sophisch begriindeten Herabsendung des Kitabs (Offenbarung) an
Mohammed wie an zahlreiche andere Minner der Vorzeit, dar-
unter auch die frilheren sieben Verkiinder des Strafgerichts; die
drei Araber unter ihnen erhalten Namen; Moses erscheint immer
in Verbindung mit Aaron, sowie Abraham mit Isaak und Jakob;
neben ihnen tauchen allmilig auch Gestalten des neuen Bundes
auf, vor allem Jesus und seine Mutter Marjam. Die Rahma, als
Barmherzigkeit und Langmut gefaBt, wird als Grund der Verzo-
gerung des Weltgerichtes und der speziell noch den Mekkanern
bevorstehenden Bestrafung hingestellt; die Gnadenwabhlslehre,
wonach ein Teil der Menschen zum Irregehen, der andere zur
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Annahme des Heiles bestimmt sein soll, erhilt seine Ausbil-
dung. Als Name Gottes taucht ebenfalls in Folge der Rahma-
idee das Wort er-Rahméin in einer beschrinkten Anzahl von
Suren auf, daneben derselbe Begriff zu zahlreichen Beinamen
variiert; endlich héaufige Gleichnisreden,

S. 46, 72 1) 45, 44, 41, 97%), 40, 39, 38, 37%), 36, 35, 34,
32, 31, 674), 30, 29 (v. 1—12, 45—46, 69 med. Interp.), 28, 27,
26, 715), 25, 20 ), 23, 43 7), 21, 19, 18), 429), 18, 17, 16, (v. 111
bis 125, ev. bis 128 med. Interp.), 13, 12, 11, 10, 7 (v. 156—158
friihmed. Interp.), 6.—98 (vielleicht schon med.); undatierbar,
aber zu dieser Klasse gehorig sind 112 und 109.

Medinische Suren.

Die medinischen Suren — allgemein genommen — kenn-
zeichnet im 4uBern die ginzlich zerflossene Versform, welche wir
oben als gereimte Prosa bezeichnet haben. Inhaltliche Eigentim-
lichkeiten sind das Zuriickireten der dogmatischen Spekulation ;
dafir Ausbildung der &ufBerlichen Pflichtwerke wund Fest-
stellung des islamischen Ritus. Weiter erzeugt die gewaltig ge-
wachsene Selbstschitzung des Propheten viele unerquickliche

1) Der merkwiirdige Zug von der Bekehrung der Genien zum Islam
scheint fiir S. 72 und S. 46 die zeitliche Gleichheit zu sichern.

?) Nur allgemeiner Ansatz; doch keinesfalls friiher einzureihen wegen
der komplizierten Offenbarungsvermittlung: Amr — Rih — Engel.

%) Der Anfang mehr altertimelnd als alt.

4) Das Gestdndnis, das Wissen vom Eintreffen des Weltgerichtes liegt
bei Gott (v. 26 und 28), dirfte gut zu v. 31—34 passen.

®) Noahepisode, die am meisten im Tone der S. 26, v. 105—122 dhnelt ;
man beachte besonders das charakteristische ,Gehorcht mir* von 71, 3
und 26, 108.

%) Das Fehlen neutest. Heiligen scheint dieser Sure einen friiheren Ur-
sprung, als den sie umgebenden S. 21 und 19 zu sichern.

7) Wegen der langeren Erzihlung von Jesu in unmittelbarer Nahe von
S. 23 und 19 zu stellen; auch scheint sich v. 57 ff. auf 28, 53 direkt zu
beziehen.

8) Als ziemlich spét schon durch die scharfe Pridestinationslehre cha-
rakterisiert; neben dem Dienen Gottes steht das spitere ,um Hiilfe anrufen®,
das sich zuerst S. 21, 112 findet.

%) Mohammed weif von Spaltungen unter den Juden; Gott leugnet
tber die Néhe der Gerichtsstunde Mitteilung gemacht zu haben (v. 16), Jesus
wird dem Abraham und Mose gleichgestellt (v. 11).
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Streitreden gegen religits und politisch Andersdenkende, beson-
ders Juden, Christen und Munifiq oder halbgliubige Mediner.
Die genauere Folge der einzelnen Suren bestimmen aber die
zahlreich eingestreuten Anspielungen auf historisch-datierbare
Vorgéinge, die wir deshalb bei jeder Sure hervorheben werden.

[. Von der Flucht bis zur Bedrschlacht.

S. 2 enthalt mannigfache Dokumente des innern Lebens der -
Gememde, die. sich deutlich auf den Zeitraum der ersten 2 Jahre
d. FL beziehen; auch in spateren Jahren ist wahrscheinlich noch
einiges nachtriglich eingesetzt z. B. v. 192—196 1).

In das Jahr 2 event. 3 d. Fl. miissen auch die Verse iber
Abrahams Aufenthalt in Mekka und andere medinische Erér-
terungen fallen, die in mekkanische Suren eingeschoben sind
(14, 23—43, 16, 111—125, 22, 25—42, 57—59, 66, 76—78, viel-
leicht auch 51—53).

S. 62. Rede gegen die med. Juden und Ermah')ung, dem
Freitagsgottesdienste beizuwohnen.

+ 8. 5, v. 15—88. Disputation mit med. Christen und Juden;
v. 108—120 Erorterung iber die Person Jesu.
S. 47. Kriegsrede kurz vor Bedr.

II. Von Bedr bis Ohod.

S. 8. Rede zum Gehorsam gegen den Propheten in Sachen
der Kriegsbeute von Bedr.

S. 24. Sittengesetze und Anstandsregeln; ,Hoéren und Ge-
horchen“ ist nach v. 50 schon zur Parole geworden.

S. 59. Rede in Betreff der Beute vom Stamme Nadir. Ver-
weis an die Munafiq.

III. Von Ohod bis zur Einnahme Mekka’s.

S. 8. Der erste Tcil: Disputation Gber die Wahrheit des
Islams, stammt vielleicht noch aus dem Schlusse der vorigen
Periode, kann jedoch nicht friher fallen, da v. 29 Gehorsam
gegen Gott und seinen Propheten fordert; von v. 117 an: Trost-
rede wegen der Niederlage bei Ohod.

1) Die Anmsicht Noldekes, daf auch mekkanische Bestandteile eingestreut
seien, kann ich nicht teilen.
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S. 29, v. 1—12. Der Glaubige muB durch Unglick gepriift
werden: wahrscheinlich gegen die Munifiq gerichtet; v. 45:
Milderung der Polemik gegen das ,Volk der Schrift4; dazu
v. 46 und 69.

8. 4. Bestimmungen tber die Witwen und Waisen der bei
Obhod Gefallenen. Disputation mit den Juden; Rede zu neuem
Gehorchen und neuem Kampfen,

S. 57. Aufforderung zu Abgaben, um den Kampf fortzu-
setzen ; auch Niederlagen sind von Gott beschlossen.

S. 64. Ungefihr die gleichen Gedanken wie in S. 57.

S. 61. Anweisung, in fester Schlachtordnung zu kampfen.
Die Religion des Propheten soll doch noch tber die heidnische
den Sieg erringen.

S. 60. Verbot jedes Verkehrs mit Mekkanern.

S. 58. Aufforderung zu Abgaben an den Prophelen; Gotles
Ratschlufi: Siegen werden ich und meine Gesandten.

S. 65. Uber islamische Ehescheidungsformalien, als Ergin-
zung zum Verbote heidnischer Schiedsgebrauche in der vorher-
gehenden Sure.

S. 83. Gottes gniadige Fiihrung im ,Grabenkriege* und beim
Uberfall gegen die Qoraiza. Uber Mohammeds Frauen; stren-
geres Hofceremoniell gegeniiber dem Propheten.

S. 63. Erwiderung auf die UnmutsiubBerung des ‘Abdallah
ben Obaj beim Zuge gegen die Benu Mostaliq.

S. 49. Erweiterung des Hofceremoniells; Verweis an die
Wiistenaraber wegen ihrer nur duferlichen Bekehrung.

S. 110. Sichere Verheitung von Gottes Hiilfe; einstiger
Sieg der Glaubigen und Bekehrung der Menschen.

S. 48. Epilog zum Vertrag von Hodaibijja. Zurickwei-
_ sung der Wistenaraber vom Zuge gegen Haibar. Versprechung,
sie bei einem zukiinfligen Kriege gegen ein starkeres Volk, d. h.
gegen Mekka mitziehen zu lassen.

S. 5, v. 1—14. Verordnungen in Betreff der ersten freien
Pilgerfahrt nach Mekka: Der Friede soll dabei nicht gebrochen,
die Wallfahrtsregeln iber den Unterschied der Speisen und die
Gebetsvorschriften streng gehalten werden; v. 89—107: Verbot
des Weines und Spieles, der Opfersteine und Loospfeile, der Jagd
wihrend der Wallfahrt u. a.
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S. 66. Verweis an zwei Frauen des Propheten (Hafsa und
‘Aischa) wegen eines Haremszanks. Scharfer Ausfall gegen die
Munifiq. ,

S. 9, v. 1- 24, Lossagung vom Hodaibijjavertrage. Pro-
klamierung des Entscheidungskampfes gegen Mekka 1).

IV. Nach der Einnahme von Mekka.

S. 9, v. 25—124, Rede tiber verschiedene Ereignisse von der
Honainschlacht bis zum Zuge gegen Tabik. Ausfille gegen die
Munifiq und Wiistenaraber. — V. 125—130 fsllt wohl in eine
frihere Zeit ?).

1) Wenn Noldeke letztere Datierung wegen des Ausdruckes hagg (v. 3)
statt eines zu erwartenden ‘omra beanstandet (vgl. Literar. Centralblatt 1892
Nr. 26), so zeigt 2, 193, daB zu Mohammeds Zeit hagg auch schon fiir die
Wallfahrt nach Mekka gebraucht wurde.

1) Zur Vergleichung sei hier kurz die Reihenfolge der Suren an-
geben, wie Noldeke sie in seiner Geschichte des Qorans vielfach allerdings
nur versuchsweise aufgestellt hat; seine gemischten Suren sind durch ein
Sternchen gekennzeichnet : .
A. Mekkanische Suren.

a) Erste Periode. 96, 74, 111, 106, 108, 104, 107, 102, 105, 92, 90, 94,
93, 97, 86, 91, 80, 68, 87, 95, 103, 85%, 73%, 101, 99, 82, 81, 53*, 84, 100, 79,
7, 78, 88, 89, 75, 83, 69, b1*, 52, 56, 70, 55, 112, 119, 113, 114, 1.

b) Zweite Periode. 54, 37, 71, 76, 44, 50, 20, 26, 15, 19*, 38*%, 36, 43,
12, 67, 238, 21, 25, 17, 27, 18.

b) Dritte Periode. 32, 4!, 45, 16, 30, 11, 14, 12, 40, 28, 39, 29*, 31, 42,
10, 34, 35, T*, 46, 6%, 13.

B. Medinische Suren.

2% 98, 64, 62, 8, 47, 3, 61, 57, 4, 65, 59, 33, 63, 24, 58, 22*, 48, 66,

60, 110, 49, 9*, 5.



System der koranischen Theologie.

Einleitung.

Mohammeds Religionssystem kann weder auf Originalitat
noch auf feste Kinheitlichkeit grofien Anspruch erheben; seinem
innersten Wesen nach ist es Eklekticismus, der sich in Kon-
struieren nie ganz Gentige thut und deshalb das Gebiude der
religiosen Formeln ofters versetzt und umbaut. Wer demnach
den Islam verstehen will, mu& zur Urquelle jeder seiner Lehren
vorzudringen suchen und dort, wo zwischen Original und Nach-
ahmung bemerkenswerte Verschiedenheiten zu Tage treten, diese
nach der Welt, die den Propheten umgab, sowie nach dem
Wechsel seiner Lebenslagen zu begreifen streben.

Die Grundlage des Islams war und blieb jederzeit dasjenige
System, zu dem die jidische Theologie im schweren Ringen mit
jeder noch so geringfiigigen Formalitit des Bibeltextes gelangt war,
und als dessen Urkunde man kurzweg den Talmud anfiihren
kann. Was Mohammed in Mekka vortrug, dhnelt jenem vor allem
nach der Seite der dogmatischen Anschauung, doch auch in den
allgemeinen sittlichen Vorschriften. Dagegen mangelt dem &lteren
Islam die krause Menge der Lehr- und Lebensvorschriften, die
den Talmudjuden wie ein Zaubernetz umgiebt und ihm jede
eigene Bewegung fast unméglich macht. Diese Abweichung ist
charakteristisch; sie zeigt, daB man nicht geradezu den Talmud
— weder den Babylonischen noch den Palistinensischen — als
Modell des Frihislams ansehen darf; enthalt dieser doch auch
vereinzelt Ansichten, die jenem fehlen, dagegen friheren Doku-
menten des Judentums, den Targumen, gelaufig sind. Weiter hat
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Mohammed gewi& nicht Lehrschriften des Spatjudentums stu-
diert, sondern nur ihren Inhalt durch miindliche Tradition kennen
gelernt. Als sein Lehrer muf ein Jude angenommen werden,
doch keiner von jenen Rabbinen, deren ganzes Leben dem
Griibeln tber das Gesetz und der éngstlichen Beobachtung seiner
Einzelheiten gewidmet war, Erscheinungen, wie sie in Arabien
wohl nur spérlich vertreten sein mochten, sondern ein Mann
aus jenem geistigen Mittelschlage, der mit der Haggada, der
Erzahlungs- und Gedankenwelt des Judentums, mehr als mit
der Halacha, der Zusammenfassung aller und jeder Gesetze, in
- Fihlung stand, ein ‘amm ha’ares; ein solcher versuchte wahr-
scheinlich aus ihm dasjenige zu machen, was er selbst war,
und Mohammed trigt mit einem gewissen Stolze angesichts
der medinischen Judenschaft gern den Titel ummi d. h. ‘amm
ha’ares und stellt ihn sogar gleich neben seinen héchsten Ehren-
namen ,nabi* d. i. Prophet.

Vor einer Konsequenz schreckte Mohammed jedoch zuriick,
sich vor seinen heidnischen Landsleuten selbst als Juden zu be-
zeichnen oder auch nur als solchen sieh zu fiihlen; -daran hin-
derte ihn vor allem sein hochentwickeltes nationales Gefiihl. Da
mit den religiosen Lehren des Judentums unléslich die Hoffnungen
auf Wiederherstellung des Reiches Davids sich verbanden, mufte
jeder Proselyt auch das Opfer seiner bisherigen nationalen Uber-
zeugung bringen, um sich mit Recht Jude nennen zu kdnnen.
Zu solchem wire jedoch Mohammed nie zu bewegen gewesen.
Immerhin vergalt er das viele Gute, das er dem Judentum ver-
dankte, in Mekka noch nicht mit feindseliger Gegensatzlichkeit
gegeniiber ihren Vertretern; kein Wort beleidigt noch die Juden
als Rasse; vielmehr mag es sogar als eine Hoflichkeit gegen sie
aufzufassen sein, wenn er einem von ihm erfundenen arabischen
Propheten den Namen Hid, d. i. Jude, beilegt. Sodann wurde
ihm das Aufgehen im Judentum durch das hohe BewubBtsein einer
eigenen wichtigen Mission verwehrt. Er fihlte in sich den Drang,
die ihm gewordene Aufklirung in der Umgebung seiner heid-
nischen Landsleute zu verbreiten, ein Drang, der bald mit dem
Ungestiime einer kategorischen Pflicht in ihm auftrat. Im Gri-
beln dber diese Erscheinung erklart er sie sich als gottlichen
Auftrag, jidische Wahrheit in arabische Sprache und Predigt
umzasetzen,
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Im weiteren Verlaufe der mekkanischen Periode mischen
sich in das jiidische Grundelement des Islams als Erginzung und
Modifizierung neue Gedanken, die mit dem Christentum nahe
Verwandtschaft zeigen und ihm entlehnt erscheinen. So wird die
Starrheit des bisherigen Gottesbegriffes durch Betonung der gott-
lichen Liebe und Barmbherzigkeit gemildert, der Glaube an be-
stimmte- Dogmen als religiose Pflicht aufgestellt und manche
Gestalten des neuen Bundes als gleichberechtigt zu den alt-
testamentlichen Heiligen und Propheten gestellt. Wenn es aber
verhaltnisméafig nicht viel von Lehre und Wesen des Christen-
tums war, wovon Mohammed in dieser Zeit Kenntnis verrit, so
dirfte doch auch das Meiste von dem, was in der medinischen Pe-
riode hinzukommt, ihm schon bekannt gewesen sein; aber es scheint
ihm pur an Gegnern und an Gelegenheit gefehlt zu haben, um
iber die von ihm verworfenen Lehren des Christentums eine
Polemik zu erdffnen.

Fassen wir hier aber schon alles zusammen, was der Koran
an christlichen Anklingen enthilt, so ergeben sich iber ihre Quellen
mehr negative als positive Resultate. Zuerst scheint es sicher, daB
Mohammed die Evangelien ebenso wenig gelesen hat, wie den
Talmud; er wiirde sonst nicht ihre Abfassung auf Jesus zuriick-
gefibrt ) haben, und ferner miifte ihm von der Natur und
Wirksamkeit des Heilandes eine hohere Auffassung aufge-
gangen sein. Auch die tbrigen Biicher des neuen Testamentes
liegen auBerhalb seiner Kenntnis, ausgenommen vielleicht der
zweite Brief Petri, von dessen Ideen und Ausdriicken verschiedene
Suren der spatmekkanischen Zeit beeinflufit scheinen ®). Von
den sekundaren Urkunden des Christentuins hat nur das Kindheits-
evangelium im Koran Spuren hinterlassen$); aber diese sind
der Art, daB sie recht wohl auf miindliche Mitteilung zuriick-
gehen kénnen. Es bleibt ferner noch eine Reihe von Ansichten
tber christliche Dogmen {ibrig, die mit keiner der uns erhaltenen
schriftlichen Quellen in auch nur entfernter Verbindung stehen:
z. B. die Auffassung von der Dreifaltigkeit als einer Dreiheit 4)
gebildet aus Vater, Sohn und Maria, die doketische Erzihlung

1) Vgl. S. 67, 27.

?) Vgl. hieriber den Exkurs zu Ende des Buches.
%) Vgl. S. 8, 41 und 43; 8. 4, 65; 8. b, 110.

4) Vgl. 8. 5, 79 und 116. -
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vom Scheintode Christi am  Kreuze!), die Herabsendung des
Abendmabhltisches vom Himmel ) und anderes.” Dieses kann in
seiner Gesamtheit nicht einmal auf miindlichen Bericht von irgend
einer christlichen Seite zuriickgefiihrt werden, da keine noch so
entartete Sekte ein solches Gemisch von Seltsamkeiten in ihrem
Symbolum vereinigte; es hat vielmehr als Mitteilung aus zweiter
oder dritter Hand zu gelten, wobei das urspriingliche Geprage
schon abgegriffen und verwischt war.

- In christlich-syrischer Anschauung wurzeln urspriinglich
auch noch verschiedene der koranischen Heiligengeschichten,
z. B. von den Siebenschlifern, von Du-l-Qarnain (Alexander) und
seinem Zuge nach Jagig und Magag; ihre Uberleitung in den
Koran wird aber kaum aus den urspriinglichen Quellen, sondern
eher aus dem Volksmunde stattgefunden haben. Obwohl die
Tradition mehrere Christen namhaft macht, mit  denen der
Prophet gelegentlich Beriihrung gehabt haben soll, so den Mdnch
Nestor oder Bahira, der den jungen Mohammed auf einer
Handelsreise in Bosra als zukiinftigen Propheten begriit habe,
oder Abfi ‘Amir, das Haupt der medinischen Christenkolonie,
so spreehen doch Zeit und andere Umstinde gegen die Vermu-
tung, daB der Prophet durch sie beeinfluit gewesen sei. Eher
konnte man noch auf einen der im damaligen Arabien nicht
seltenen Anachareten schlieBen, deren der Koran an verschie-
denen Stellen mit Ausdriicken lobender Anerkennung Erwéih-
nung thut3).

Jidische und christliche Ideen sind wihrend der ganzen
mekkanischen Zeit die einzigen Bausteine zur Errichtung des Mo-
hammedanischen Systems geblieben; heidnisch-arabische An-
schauungen blicken, wenn man von der spiter getilgten Urform
der Sure 53 absieht, nirgendwo durch. Auch die persische
Religion hat keinen Beitrag geliefert, es sei denn auf in-
direktem Wege durch einzelne von ihr beeinflufite jidische
Lehren. :

1) 4, 156.

?) 5, 112—115.

%) 24, 36--37, 5, 85. Sollte vielleicht der erst dem Christentume nahe
gekommene, dann zum Islam dbergetretene Medinenser Abu Qais Vermittler
einiger christlich angehauchten Lehren an den Propheten gewesen sein? Vgl.
Ibn Hischédm, S. 348,

Grimme, Mohammed II. 3
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Die medinische Lehrperiode setzt den Proze& der Entlehnung
aus den Buchreligionen d.h. dem Judentum und Christentum fort. Die
Dogmatik bleibt allerdings auf der friheren Stufe stehen, ja macht
Rickschritte, da ihr die Fligel der philosophischen Spekulation
stark beschnitten werden; die Pflichtenlehre aber geht ins Breite
und nimmt den Geist engherziger Formalitit an, wodurch auch die
Entwickelung zahlreicher ritueller Kleinigkeiten begilinstigt wird.
Aber schlimmer als diese VeriuBerlichung wirkt das allmailige
Zurickgreifen auf altheidnische Gebriuche, leicht islamisch Gber-
tincht. Als Palladium wird Mekkas Gotzentempel den Glaubigen
vorgertickt, die altarabische Kriegsrache taucht unter den gott-
wohlgefilligen Werken mit der Maske des Glaubenskrieges auf,
und nachdem der Weg zum mekkanischen Heiligtume frei gewor-
- den war, werden seine alten Wallfahrts- und Opferceremonien vom
Koran sanktioniert. Dadurch bekommt das bisher immer noch
abgerundete System des Islams einen RiB, der durch keine rheto-
rischen Phrasen zu verkleiden war; wenn der Islam trotz schéner
Ansitze keine dauernde Kultur gezeitigt hat, wenn er in jedem
Jahrhundert neue verhingnisvolle Krisen erfihrt, so muf man
einen grofien Teil der Schuld daran diesen letzten rohen und ge-
dankenleeren Neuerungen des Propheten zuschreiben.




Koranische Dogmatik.

Gottes Macht, Einheit und Giite.

Der ilteste Gottesbegriff, den Mohammed im Koran aufstellt,
begreift Gott als eine Personlichkeit von gewaltiger Kraft, als den
Michtigsten der Seienden, den daher die Menschen als ihren
Herrn, Rabb, anzusehen und zu fiirchten haben. Dieser
Name wird, da er auch einen menschlichen Oberherrn bezeichnen
kann, gewohnlich durch Beifiigungen teils spezialisiert, teils er-
weitert. So heifit Gott in einer der &ltesten Suren (106, 3) ,Herr
des Hauses“, womit seine Herrschaft iber den mekkanischen
Tempel angedeutet wird. Man hat hieraus schon den Schluf
gezogen, der Prophet habe damals noch den Lokalgott Mekkas
verehrt und ihn wie einen Obergott gegeniiber anderen heidnischen
Gottheiten angesehen, und erst durch fortschreitende Betonung
seiner Macht sei er von ihm zum Begriffe des Weltenherrn ge-
langt. Doch soll der Zusatz offenbar nur bedeuten, dat Gott

allein die Verehrung im mekkanischen Tempel wie in jedem

anderen gebiihre, was spéter (72, 18) in der Behauptung wieder-
kehrt ,alle Gotteshiuser gehoren Allah“, am deutlichsten aber
aus S. 27, 93 hervorgeht:

Mir aber ist befohlen, nur dem Herrn dieser Flur zu dienen,
die er geweiht hat, obwohl ihm alles zugehért.

Weit héaufiger wird der Ausdruck Herr durch allgemeine Be-
griffe erweitert. So heiBt er der groBe, der hochste, der ehren-
reichste Herr?), der Herr der Welten; als letzterer umfabt er in
seiner Macht alle Erscheinungen und Teile des Weltalls, und wird
darum auch Herr der Morgenrite?), Herr des Westens und des
Ostens, Herr der Menschen 8), am liebsten jedoch Herr der Himmel
und _der Erde genannt, Da er endlich auch jeglichem der Men-
schen gebietet, so haben diese ihn mit ,Unser Herr“ anzureden.

1) 92, 20; 87,1; 98, 3; 82, 6 u. s. w.
7 118, 1.
') 114, 1,

3*
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Vor der Idee der Obmacht Gottes tritt in den dlteren Suren
die seiner Einheit noch zuriick. Wenn es S. 90, 5 heiBt : ,Glaubt
der Mensch denn nicht, daf Einer Macht tber ihn hat*, so
klingt damit die Parole des spéiteren Islams: ,Es giebt nur
einen Gott“ erst ganz leise an.

In ungefihr 30 Suren wird zur Bezeichnung Gottes der
Name Rabb fast ausschlieflich verwendet: dann gesellt sich zu
ihm ein neuer Name, Allah, eigentlich al-Ildh. Dieser war, wie
den meisten semitischen Vélkern, so auch den Arabern als gene-
reller Begriff der Gottheit lingst gelidufig; er wurde bei den ein-
zelnen Stimmen mit Vorliebe statt des speziellen Eigennamens
der Stammgoétter gebraucht, und war durch eine Reihe von Be-
teuerungs- und Schwurformeln, sowie als Bestandteil vieler zu-
sammengesetzten Eigennamen durch ganz Arabien populir. Sein
haufiger Gebrauch in der Sprache hatte mit der Zeit die Idee
seiner Allgemeinheit und Superioritit tiber die Einzelgotter er-
weckt und angefangen, den generellen Namen zum Werte eines
Eigennamens des allen Stimmen gemeinschaftlichen groten Gottes
zu erheben?). In diesem Stadium seiner Entwickelung acceptierte
Mohammed den Namen Allah und setzte ihn identisch mit seinem
Rabb oder Weltenherrn. Dabei fiihlte er jedoch noch das Be-
dirfnis, aufs schirfste zu betonen, daf sein Allah mit den ara-
bischen Stammgattern nichts mehr gemein habe, tberhaupt, dak
seine Macht und Wirksamkeit durch keinen bestimmten Kreis um-
engt sei. Da nun der Name Allah aus grammatischen Grinden
eine Zusammensetzung mit Welt, Himmel oder Erde ausschlog, so
versuchte er ihn zunéchst durch bezeichnende Beiwérter von der
Gesellschaft der heidnischen Gotter zu trennen:

69, 33. Firwahr, er glaubte nicht an den grofen Allah 2).

70, 3. Allah, der Herr der Stufen, d. i. der Oberste in der
Stufenreihe der Wesen 8).

Bald aber fand er eine Formel, die ihm geeignet schien, das
Wesen seines Allahs von dem der Heidengétter zu scheiden 4); er ent-

1) Vgl. Wellhausen, Skizzen und Vorarbeiten. IIL S. 184—86.

?) Vielleicht nach biblischem Vorbild, Nehemias 8, 6: Und Ezra lobte
Jahwe, den grofen Elohim.

%) Vgl. S. 40, 15.

4) Auch hier mag jidischer Einflug gewirkt haben. Vgl. Targum des
Onkelos Deuteron, 83, 26: Es ist kein Gott, auier dem Gotte Israels. Auch
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kleidet diese ganz der gottlichen Natur und stellt ihnen seinen
Gott als den eigentlichen, wahren Gott gegeniiber, dessen Name
und Wesen Allah sei, und so sagt er: Es giebt keinen Gott auBer
»dem Gotte“ (14 ildha illa alldhu).

Diese wichtige Formel soll nicht die Existenz der Heiden-
gotter, sondern eben nur ihr Gottsein leugnen und sie zum
Range und zur Bestimmung jedes andern Wesens dieser Welt,
namlich zu Knechten Gottes herunterdriicken. Die Anschauung vom
absoluten Sein Goltes wird meist in apodiktischer Weise als Dogma
vorgetragen; nur einige Mal wird der Versuch eines logischen
Beweises gemacht:

2], 22. Wenn in Erde und Himmel noch Gotter wiren
auter Allah, so mibte die Welt zu Grunde gehen.

17, 44. Wiren zugleich mit Allah noch Gétter, wie die
Heiden behaupten, so wiirden diese trachten, dem Herrn des
Thrones beizukommen.

Im allgemeinen aber steht ihm die Wahrheit seiner Ansicht
so fest, daB er das Recht zu haben glaubt, cher von seinen Geg-
nern Beweise fiir ihre mangelhafte Gottesidee zu fordern?), als
selbst die seinige noch zu verteidigen. Lingere Zeit deckt sich
die Auffassung vom Wesen Allahs mit der des Rabb, und alles,
was in Natur und Menschenleben sich ereignet, stellt.der Prophet
lediglich als eine Folge der alles leitenden Macht Gottes dar.
Als Beweis hierfiir mogen einige Surenstiicke dienen:

88, 17—20. Sehen sie nicht das Kamel, wie es geschaffen,
— den Himmel, wie er gewdlbt ist, — die Berge, wie sie hin-
gestellt sind, — die Erde, wie sie ausgebreitet ist?

80, 24—32. Es betrachte der Mensch seine Nahrung: —
Wir lieBen Wassertropfen triufeln, — spalteten dann die Erde, —
lieBen darin Korn aufgehen, — Trauben und Klee, — Oel-
baum und Palmen, — iippige Haine, — Obst und Futter — zur
Nahrung fir euch und eure Haustiere.

79, 27—29. Waret ihr schwerer zu erschaffen, oder die
Himmel, die er (Gott) aufbaute, — deren Dach er wélbte — und

das Schema'gebet: Hdre, Israel, Jahwe, unser Gott, ist ein einiger Jahwe, kann
zur Prigung der Formel mitgeholfen haben, die Mohammed einige Mal auch
fast wortlich nachahmt, vgl. 22, 35: Euer Gott (ildh) ist ein einiger Gott;
ebenso 16, 23 und 2, 158.

1) 21, 4.
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sie so rundete, — zur Nachtzeit sie verfinstert, — des Morgens
sie erhellt u. s. w.

Besonders haufig wird gleich wie in dieser letzten Stelle
die Schopfung des Menschen lediglich der ‘Macht Gottes zuge-
schrieben, woriber in einem spateren Abschnitte das Nihere
folgen wird. Diese Auffassung, daB jede Verinderung im Weltall
nichts als eine Kraftprobe Gottes darstelle, reicht etwa bis zu
S. 56, wo noch einmal Macht Gottes und Ohnmacht des Menschen
einander gegeniibergesetzt werden :

~ V. 58—71. Was haltet’ ihr von eurem Samen, schafft ihr
ihn, oder sind wir der Schopfer ? — Wir setzen unter euch den
Tod fest, und niemand kommt uns darin zuvor — andere an
eure Stelle zu setzen und euch neu entstehen zu lassen in wun-
_ erforschlicher Weise'1). — Ihr kennt ja die erste Geburt; o dag
ihr euch doch warnen lieBet! — Was haltet ihr vom Felde, das
ihr bereitet? — Saet ihr den Samen, oder sind wir die Sienden?
— Gefiele es uns, so machten wir es zu Stoppeln, dann solltet
ihr euch wundern — und sprechen: wir sind verschuldet und
betrogen! — Was haltet ihr vom Wasser, das ihr trinkt? — Lat
ihr es herabkommen oder schicken wir es? — Gefiele es uns, so
machten wir es bitter, o wollt ihr nicht danken? — Was haltet
ihr vom Feuer, das ibr ziindet? — Pflanztet ihr das Holz dazu,
oder sind wir die Pflanzenden?

Aber schon in der folgenden Sure 55 bereitet sich ein Um-
schwung zu einer edleren Gottesauffassung vor, indem jetzt jeder
Akt der Schopfung eine Wohlthat (’ala) Gottes genannt wird.
Wir stehen damit am Eingange der zweiten Periode des Islams,
worin sich Gott im Vollbesitz seiner Gnade dem Blicke des Pro-
pheten erschlieit. Es war eine Zeit der dufieren Bedringnis uud
inneren Hoffnungslosigkeit,. als Mohammed zur Losung dieser
Krisis den Begriff eines Gottes mit weichen humanen Affekten
fand, eines Gottes, dessen Freude es ist, sich der Verlassenen
voll Erbarmen anzunehmen und sie voll Liebe zu sich hinauf-
zufilhren. Zur Idee eines solchen Gottes bot zwar auch das
Judentum schon einige Anséitze: denn es kannte einen Jahwe,
dessen Barmbherzigkeit der strengen Richtermacht des Elohim
voranzugehen pflegte #); aber den weiten Umfang, den Moham-

1) Anspielung auf die Wiedererweckung von den Toten.
%) Vgl. Weber, System der altsynag. paldstinen. Theologie, S. 250.
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med von nun an der Liebe Gottes in seinem System einriumte,
konnte er nur in der christlichen Gnadenlehre vorgebildet finden.
Das bezeichnende Wort, womit diese neue Seite seines Gottes
wiedergegeben wird, ist Rahma, Barmherzigkeit oder Gnade.
Alles, was Gott thut, wird jetzt unter diesem neuen Gesichts-
punkte angeschaut, seine Allmacht erscheint nur noch geleitet
von seiner Liebe, ,die er auf seine Seele geschrieben hat, um
die Menschen am Tage des Auferstehung zu versammeln®. (6,12).
Wie sich dem Propheten - jetzt die Welt im bestindigen Genusse
gottlicher Wohlthaten darstellt, mdgen einige Stellen zeigen :

28, 71—-73. Sprich: Was meint ihr, wenn Gott iber euch
ewige Nacht machen wollte bis zum Tage der Auferstehung,
welcher Gott aufer Allah kénnte euch Licht bringen? O daB ihr
nicht héren wollt!

Sprich: Was meint ihr, wenn Gott iiber euch ewigen Tag
machen wollte bis zum Tage der Auferstehung, welcher Gott
auier Allah konnte euch Nacht machen, um darin zu ruhen?
O daB ihr nicht sehen wollt!

So aber hat er euch in seiner Barmherzigkeit Nacht
und Tag gemacht, um bald zu ruhen, bald zu arbeiten um das
tagliche Brot 1). So dirftet ihr wohl dankbar sein.

22. 62. u. 64. Siehst du nicht, wie Gott vom Himmel Wasser
heruntersendet, wodurch die Erde angefeuchtet wird? Ja, Gott ist
der Edle und Wissende.

Siehst du nicht, wie Gott euch alles auf Erden unterthinig
gemacht hat und das Schiff, das durch das Meer streicht auf sein
Geheif, und wie er den Himmel hilt, damit er nicht auf die Erde
falle, auBer wenn er will: So ist Goit gegen die Menschen giitig
und barmherzig.

14, 37. Gott ist es, der schuf die Himmel und die Erde; er
sandte Wasser vom Himmel, um dadurch Friichte hervorzubringen
als Nahrung féir euch und machte euch das Schiff dienstbar, durch
das Meer zu streichen auf sein Geheif, und machte euch dienst-
bar die Flisse, die Sonne und den Mond, die beiden Wechseln-
den, die Nacht und den Tag, und brachte euch alles, um was
ihr ihn gebeten; und wenn ihr die Wohlthaten Gottes zihlen
wollt, so findet ihr ihre Zahl nicht.

1) Wortlich: um nach dem Uberflusse Gottes zu streben.
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16, 82: Gott hat euch gemacht an euren Zelten eine Woh-
nung und aus den Héiuten der Tiere Zelte, die ihr bewegt am
Tage eures Aufbruches und am Tage der Niederlassung; auch
aus ihrer Wolle, ihren Vlieten und Haaren allerhand Gegenstande
‘und Gerate fir die Zeit des Lebens.

Er hat euch auch gemacht aus seinen erschaffenen Dingen
Beschattung und aus den Bergen Schlupfwinkel und hat euch
Leibgewdnder bereitet, die Hitze ahzuwehren, und andere, um
" Verwundung im Kampfe zu hindern: auf solche Weise spendet
er euch das hochste MaB seines Wohlthuens.

Die neue Gottesauffassung erregte in Mohammed das Be-
dirfnis nach einem neuen Gottesnamen, der in aller Kirze die
Glaubigen der Liebe Gottes erinnern solite. In diesem Bestreben
kam ihm ein bereits bei den christlichen Syrern?) und Sud-
arabern®), doch auch bei den Juden$) tblicher Name gelegen,
nimlich er-Rahmén, der Erbarmer. Bei welcher Seite er
nun diese Anleihe machte, mut zweifelhaft gelassen werden; die
meisten Grinde scheinen mir immer noch fiir die Hertibernahme
von den christlichen Siidarabern zu sprechen, die unter Rahman
speziell noch Gott-Vater verstanden 4).

Der Name er-Rahman beginnt ziemlich zu Anfang der zweiten
mekkanischen Periode mit S. 55, zieht sich dann bald haufiger,
bald seltener durch die S. 50, 41, 36, 27, 26, 25, 43, 67, 20, 21,
19, 13, 1; kommt aber schon gegen Ende der mekkanischen Lehr-
periode wieder ab. Das geschah gewi. nicht infolge prinzipieller
Verinderungen in Mohammed’s Dogmatik, sondern nur aus
auBeren Grinden. Mohammed mochte vielleicht fiirchten, bei ein-
zelnen seiner Horer den Schein zu erwecken, als lehre” er ver-
schiedene Gotter, wenn neben der mafigebenden - Phrase: Es ist
kein Gott auBier Allah, die neue: Es ist kein Gott auier Rabman

\

1) Nicht selten in den Hymnen Ephraems d. Syrers, z. B. adv. haeres. 22
str. 16; 54, Schlubstrophe; hiufig in den Carm. Nisibena (siehe Glossar).

%) Vgl. Glaser, Skizze der Geschichte Arabiens, S. 1.

8) Sowohl im Talmud wie auf ‘siidarabischen Inschriften, z. B. Glaser
394/95: Es sei gesegnet der Name ,des Erbarmers“, des Herrn des Himmels
und Israels und ihres Gottes, des Herrn Judas ..

4) Ganz subjektiv ist Sprengers Ansicht (Leben und Lehre Moh. II, 202),
daB unter Rahmén urspriinglich des Menschen Sohn verstanden worden wire,
wie er auch seine Stellung in Mohammeds Dogmatik ganz miBkannt hat.
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(13, 29) sich stellte, und mag vielleicht, um diesem vorzubeugen,
bestimmt haben: Ruft Allah an oder Rahman; wie immer ihr
ihn rufen moget, sein sind die schonsten Namen (17, 110).

Wabhrscheinlicher aber ist es, daB das Abkommen von
Rahman mit dem Aufkommen der vielen sog. schénen Namen
Gottes zusammenhingt, in deren buntem Farbenspiele das Bild
der Gottheit erst reich erglinzt, dann mehr und mehr an Deut-
lichkeit einbiit und zuletzt vor ‘lauter Ausdriicken im Wesen
ginzlich verschwimmt. Nachdem namlich der Prophet seinen Gott -
mit warmen, menschlichen Gefiihlen ausgestattet hatte, glaubte
er den Seinigen dieses Bild noch ndher bringen zu kénnen, wenn
er es mit moglichst vielen schonklingenden Beinamen schmiickte,
um mit solcher Vielnamigkeit die Vielseitigkeit seines Wesens
wiederzugeben. Vielleicht that er dieses im Gegensatze zu den
Juden, bei denen eine wahre Scheu herrschte, Gott tiberhaupt zu
benennen; aber auch scheint er damit gewisse heidnische Gottes-
bezeichnungen haben treffen zu wollen; denn-er sagt7,179: Allahs
sind die schonsten Namen; darum ruft ihn an mit ihnen und
laBt jene, welche ihm unrichtige beilegen.

Als richtigt konnten in seinen Augen nur solche gelten,
welche die von ihm gepredigten Begriffe vom Wesen Gottes
wiedergaben, und so entstanden drei Kategorien von Namen, die
der Gite, der Macht und der Einheit, wenngleich der Pro-
phet nicht gerade viel darauf halt, zwischen diesen dreien selbst
genau zu scheiden.

War von der Wurzel Rahma schon das Wort Rahman in seine
Theologie iibergegangen, so bildete er jetzt das dhnliche Rahim,
dessen haufige Anwendung der Hauptanlaf zum allmiligen Ver-
blassen und Verschwinden des ersteren Gottesnamens geworden
sein mag ; nur in der pleonastischen Zusammensetzung er-Rahmén
er-Rahim pflanzt er sich bis in die medinische Periode fort. Um
die erwihnten Bildungen schaaren sich zahlreiche Synonyma von
anderen Wurzeln, so giitig, barr; milde, halim; edel, latif;
liebend, wadfd; sorgend, wakil; gern spendend, razziq und
wahhab; dankend, schakdr; mit besonderer Ubertragung seiner
Gite auf das Gebiet der Siindenvergebung werden gern ange-
wendet: verzeihend, gafir, gaffir und tawwab. Alle diese Aus-
driicke bedeuten zugleich den hoéchsten Grad der betreffenden
Eigenschaft, also allgiitig, allverzeihend u. s. w., wofiir jedoch
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auch hiufig zusammengesetzte Bildungen eintreten wie arhamu-r-
rahimina, der Erbarmendste der Erbarmenden, hairu-r-raziqina,
der Beste der Spendenden oder du-l-magfirati, der Herr der
Vergebung.

Die Kategorie der Macht liet besonders zahlreiche Teil-
begriffe zu. So wird sie in Beriicksichtigung der physischen Kraft
Gottes durch folgende Ausdriicke variierl: stark, qawi; gewaltig,
makin ; michtig, ‘aziz; grof, kabir; hoch, ‘ali und muta‘ali; siegreich,
qahhir; herrschend, wali und samad. Die geistigen Krafte Gottes
werden ausgedriickt durch die Bezeichnungen: wissend, ‘alim und
babir; sehend, basir; horend, sami’, sich erinnernd, hafiz; gegen-
wirtig, qarib, muhit oder schahid; daneben wieder haufige Zu-
sammensetzungen: der beste Richter, der beste Sieger, der stark
Riachende, der schnell Abwehrende und viele andere.

Fir die Unterbegriffe der dritten Kategorie des einen, ewigen
- Seins gestattete die an philosophischen Ausdriicken géinzlich arme
Sprache Arabiens nur wenig Wortbildungen, die wohl alle he-
briaischen Ausdriicken nachgeahmt sind; es sind dies: der Eine,
wahid; der Ewige, abqa; der Lebendige und Bestindige, hajj
und qajjam. :

Eine Errungenschaft fir die mohammedanische Dogmatik
war es gerade nicht, wenn das Wesen Gottes statt mit wenigen
kriftigen Grundziigen jetzt durch zahllose Teilbegriffe definiert
wurde. Immerhin bedeuten diese Namen in der mekkanischen
Periode noch das, was sie ausdriicken, waren gewissermaBen der
Extrakt der gepredigten Lehrsatze, die Bestatigung der in zahl-
reichen Heiligengeschichlen waltenden Wirksamkeit Gottes; aber
bald nach dem Beginn der medinischen Lehrzeit wird Gott nicht
mehr mit philosophisch-theologischen Begriffen mefibar, sondern
stellt sich zu den Menschen wie ein unbegreiflicher, unberechen-
barer, oft widerspruchsvoller Herrscher, durchaus die Personifi-
zierung der Launen Mohammeds. Jetzt werden die Begriffe aller
drei Kategorien wirr durcheinander gewiirfelt, ihr Sinn kaum
mehr beachtet, nur ihre Form zu klingenden Versschlissen und
Reimen noch angewendet. Zuweilen paraphrasiert Mohammed sie
in rhetorischer Weise, wodurch er immerhin einige wohlgelungene
Tiraden erzielt, z. B.:

2, 256. Allah, aufer ihm ist kein Gott! Er ist der Leben-
dige, Bestindige; ihn faBt nicht Schlaf noch Schlummer; sein
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ist alles in den Himmeln und auf Erden; wer legt Fiirsprache
bei ihm ein, als wem er es erlaubt? Er weiB, was vor und
hinter euch liegt, die Menschen aber erfassen nichts von seinem
Wissen, als was er will; sein Thron umfat Himmel und Erde,
und die Hiitung beider ermiidet ihn nicht; er ist der Hohe,
der Groke.

Hingegen wirkt es geradezu ermiidend auf den Hérer, wenn
durch blo& litaneienhafte Summierung der schénen Namen Gottes
nach Effckt gehascht wird, so vor allem 59, 22—24:

Er ist Allah, aufier dem kein Gott ist; er ist der Kenner
des Geheimen und des Geschehenen; er ist der Erbarmer,
der Barmherzige.

Er ist Allah, aufier dem kein Gott ist, der Konig, der Hei-
lige, der Unversehrte, der Sicherstellende, der Schiitzende, der
Maichtige, der Gewaltige, der Stolze; fern sei von Allah, was
man ihm abgottisch beigesellt. ,

Er ist Allah, der Erschaffer, der Schopfer, der Bildner; sein
sind die schonsten Namen; es preist ihn alles im Himmel und
auf Erden, und der Allmichtige, der Allweise ist er.

Begrenzung der Gottheit.

Wie verschwenderisch auch Mohammed seinen Gott mit
Eigenschaften und Namen ausgestattet hat, als absolutes Wesen,
das in seinem Sein von nichts anderem beeinflut wird, stellt er
ihn dennoch nicht dar. Denn hier ragt wieder ein charakteri-
stisches Stiick talmudischen Judentums in den Islam hinein. Es
hatte sich die jidische Spekulation mit der Zeit mehr und mehr
in die Vorstellung eingelebt, daé der Erdschopfung noch frii-
here Schépfungsakte vorangegangen seien; bei einzelnen der-
selben schob man die Grenze ihres Entstehens sogar soweit zu-
rick, daB sie mit der Ewigkeit zusammenfielen und damit das
Erschaffensein dem Unerschaffensein fast gleich kam. Als Dinge,
deren Schopfung nur geraume Zeit vor jener der Erde lige, werden
genannt das Paradies, die Hoélle, der Tempel, die Viler, Israel
und der Name des Messias; zwei Dinge aber, Thora und der
Thron der Herrlichkeit, gelten als von friihester Zeit mit Gott zu-
sammen ). Diese beiden letzten Begriffe finden sich in Moham-

1) Vgl. Wiinsche; Bab. Talmud. I. S.220; Wiinsche, Bereschith Rabba 8. 2.
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meds Lehre wieder und zwar als Buch Gottes. durch das der
gottliche Wille, und als Thron Gottes, durch den seine ortliche
Bewegung bedingt und begrenzt wird.

Das Judentum hatte die irdische Thora in den Himmel ver-
setzt infolge der aufs hochste gesteigerten Verehrung fiir den heiligen
Text; in ihr forscht Gott nach den Gesetzen der Wellregierung
in dhnlicher Weise, wie der Schriftgelehrte auf Erden nach denen
seiner Heilswirkung. Mohammed iibernimmt in seinen &ilteren
Suren den Begriff des himmlischen Buches als eines von Gott
verschiedenen materiellen Dinges, vergeistigt aber im spéateren
Koran diesen Begriflf immer mehr, so da er ihn endlich als Selbst-
“offenbarung Gottes mit ihm gleichsetzt. Er gebraucht dafir zu-
erst, um sein Bild faBbar zu machen, eine Anzahl grobsinnlicher
Begriffe; er bezeichnet es als Rollen (suhuf)?), Tafel (lah) ),
Blitter (zubur)$), endlich Schrift, (kitab); zum Unterschiede von
solchen Schriftstiicken, die wieder aus ihm abgeleitet sind, spricht
er von den ,ersten Rollen“4) und der ,Mutter des Buches« %),
d. i. Urschrift. Dieses Buch befindet sich bei Gott und wird von
Engeln gehiitet :

80, 13—15. Hochgeehrte Rollen — erhabene, reine — in
den Hianden von edeln, frommen Schreibern.

56, 77—78. . . Das groie Buch — das nur die Reinen
beriihren.

Der Inhalt dieses Buches ist allumfassend€); es stehtin ihm
das Geheime und Zukiinftige, weshalb es auch selbst das Ge-
heimnis, gaib ?), genannt wird. Weil alles Geschehene aber ein-
mal zukiinftig gewesen, so ist in ihm buchstablich alles vorge-
zeichnet, so daB es gewissermaBien die Idee jedes Werdenden
darstellt; wegen der genauen Ubereinstimmuug dieser Idee mit
den Dingen selbst heist es auch Wahrheit, haqq.

Dieses Buch wirkt bestimmend auf jede Thatigkeit Gottes
ein. Zunichst vermittelt es ihm das Wissen von jeglichem Dinge

1) 87, 1%; 80, 13,

?) 85, 22. -

3) b4, 43, 52 und ofter.

¢) 87, 18; 20, 133.

5) 43, 5 u. ofters.

) Vgl. z. B. b4, 52 f.: Alles, was sie thun, steht in den Blittern. — Jeg-
liches Grofie und Kleine ist darin verborgen.

) 68, 57; 2, 2 und dfters.
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und heifit deshalb das mitteilende Buch (kitib mubin) oder auch
wohl das Wissen (‘ilm) Gottes!): ' '

35, 18, Kein Weib tragt und gebiert, es stinde denn in
seinem Wissen; kein Greis altert, kein Leben wird gekiirzt, es
stinde denn im Buche.

Da nun Gott im Besitze der ,Schliissel des Wissens“ ist
und erkennt, wie alles sich entwickeln muB, so kann er unmog-
lich anders handeln, als wie es das Buch vorschreibt; hieraus
entsteht ein neuer Name fiir das Buch, nimlich Macht, miqdar 2).
Das Zustandekommen einer Handlung wird im Koran noch ge-
nauer dargethan. Das Buch enthélt die Gesamtheit aller Erschei-
nungen und Handlungen in ihrem inneren Zusammenhange auf-
gezeichnet, unter einander ,festgefiigt“3); Gott aber setzt durch
seine Kraft immer neue Einzelhandlungen ins Werk, mufi dem-
nach die Einheit des Buches erst in die Vielheit der Werdeform
auflésen (fassala, farraqa) und daraus einzelne Schriftstiicke (kitib)
oder Mitteilungen (4ja) zusammensetzen, die vom Himmel herab-
gesandt die Ausfihrung bewirken.

Wie schon oben gesagt, hat Mohammed in der spiteren
Periode die Abhingigkeit Gottes vom Buche zu lockern unter-
nommen und dafiir das umgekehrte Verhiltnis angedeutet. Es
mag dieses mit der Einfihrung der gottlichen Gnade in seine
Dogmatik zusammeuhingen, die nur einen sehr #uBerlichen
Schmuck bedeuten wiirde, wenn sie nicht auf freie EntschlieBungen
Gottes, sondern auf Vorschriften des Buches zuriickginge. Er
lagt deshalb die grobsinnlichen Bezeichnungen fahren, wahlt
geistige und stellt diese mit inhirierenden Eigenschaften Gottes
ungefahr gleich, wie aus den oben zitierten Stellen schon hervor-
geht. Zwar findet er keinen festen Begriff, um ,Willen Gottes“
klar und scharf auszudriicken; aber gewisse Satzwendungen sagen
doch mit aller Deutlichkeit, dab Gott in eigenem Wollen den An-
trieb zum Schaffen und Leiten fiihle, z. B.:

42, 48—49. Gott gehort die Herrschaft der Himmel und der
Erde; er schafft, was er will; er giebt, wem er will, weibliche
oder ménnliche Kinder; :

1) Vgl. die Stellung der Weisheit (hokhma) zu Gott bei Hiob cap. 28,20—217.
?) 18, 9. .
%) ahkama 11, 1; 8, 5. :
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Oder er giebt beides zusammen und macht, wen er will,
kinderlos; denn er ist der Wissende und Michtige.

Am scharfsten und riicksichtslosesten aber 1a6t er den Willen
Gottes durchblicken in der inzwischen ausgebildeten Lehre, daf
ein Teil der Menschen zum Glauben, der andere zum Unglauben
ausersehen sei, woriiber in der Heilslehre das Nihere gesagt
werden wird.

Der allmilige Wechsel in der Auffassung vom Buche Gottes,
die oft geflissentlich angewendete Unbestimmtheit der Ausdricke
hatte fiir die spatere Gemeinde des Islams eine verhdngnisvolle
Folge. Man gelangte eine Zeitlang nicht zu einem allgemein giil-
tigen Begriffe von dem gottlichen Buche; die Philosophen vermuteten
seine geistige Auffassung als Willen Gottes, die Dogmatiker aber
fabten das Buch materiell auf, setzten es dem von Mohammed
den Menschen mitgeteilten Koran gleich und dbertrugen auf diesen
die Eigenschaft des Unerschaffenseins. Dieses fiihrte in der wei-
teren Folge zu hitzigem Streite dariiber, ob der Koran seinem
Inhalte und seinem Aufern nach als erschaffen oder ewig zu
gelten habe, bis Schwert und Machtwort der ‘Abbasidischen Ka-
lifen der letzteren uns so absurd vorkommenden Meinung dogma-
tische Geltung verschaffte. '

Als zweiter mit Gott durch das Band innerer Abhangigkeit
verbundener Gegenstand wird im Koran der Thron Gottes ge-
nannt; da er nie unter die Reihe der geschaffenen Wesen gesetat
wird, so soll auch er wohl als von Ewigkeit mit Gott verbunden
gelten. Er ist der Sitz, von dem aus Gott die Welt regiert. Wenn
im Spitjudentum die Gottheit héufig den Namen Maqom ,Ort*
tragt, was der Koran zweimal durch Maqdmu-r-rabbi (Ort des
Herrn) 1) wiedergiebt, so wird das urspriinglich wohl auch nur
der gottliche Thron bedeutet haben, und zeigt uns, wie enge
Thron und Gottheit mit einander verbunden gedacht wurden.
Bei der Weltschopfung hat Gott seinen Sitz verlassen, am sieben-
ten Tage ihn aber wieder eingenommen 2). In medinischer Zeit
wird zur Abschwihcung einer allzu materiellen Vorstellung vom
Throne' Gottes gesagt:

2, 356. Es umfaft sein Thron die Himmel und die Erde.

1) 79, 40; b6, 46.
) b7, 4.
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Also geht ahnlich wie das Buch Gottes im persénlichen Willen
Gottes so sein Thron in dem ihn umgebenden Weltall auf.

Wohnung und Umgebung Gottes.

Neben dem Throne gilt als Sitz und Wohnung Gottes im
weiteren Sinne der Himmel, genauer gesagt die Himmel. Ihre
Schopfung fallt in die gleiche Zeit mit der der Erde, und beides
sind zwei sich erginzende Hilften der Welt. Nach festem Plane,
der im Buche Gottes vorgeschrieben war, erfolgle ihre Griindung,
wie 44, 38—39 sagt:

Nicht schufen wir die Himmel und die Erde und, was zwi-
schen beiden ist, leichtsinniger Weise;

Beide schufen wir vielmehr durch die Wahrheit (d. i. das
Buch Gottes) '), aber die Mehrzahl der Menschen weif es nicht?).

Anfangs stellte sich der Himmel wie eine ungeordnete Masse
Rauchdampf dar:

41, 10—12. Da wandte sich Gott zum Himmel, der Dampf
war, und sprach zu ihm und der Erde: ,Kommt gern oder un-
gern!* Sie aber sprachen: ,Wir kommen gern.“

Da schied er ihn in sieben Himmel und teilte jedem Himmel
seinen Amr3) zu; dann schmickten wir (Gott) den untersten
Himmel mit Leuchten und machten ihn zu einer Wacht (gegen
die Genien).

Die sieben Himmel hat man sich wie Stockwerke ¢) von
nach unten zunehmender Breite zu denken, deren héchstes den
Thron Gottes trigt, wihrend das tiefste gerade iiber der Erde
schwebt; diese wiederum ahmt mit ihren sieben Kreisen die Bil-
dung des Himmels nach, wie denn Gott Himmel und Erde nach
dem gleichen Plane geschaffen haben soll 5).

1) Vgl. auch 29, 43.

) Auch die jidische Theologie sieht in Proverbien 3, 19: ,Der Herr hat
durch die Weisheit die Erde gegriindet und durch Wissen den Himmel be-
reitet* eine Hindeutung auf die gottliche Thora, vgl. Weber System d. alt-
synag. paldst. Theol. S. 14.

%) Seine Erklirung siehe im folgenden Kapitel.

4) 67, 3.

%) 65, 13. Dazu das jidische Vorbild; Alles, was Gott oben schafft,
schafft er auch unten, und: Wie die Abteilungen der oberen Welt so sind die
unteren; vgl. Webher, Syst. d. altsyn. Theol. S. 196.
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Als himmlischen Hofstaat hat Gott die Engel (malédika, malak)
um sich herum. Auch sie bilden einen Teil der Weltschépfung,
sind ihrer Natur nach jedoch feiner organisiert als die Erden-
wesen, weshalb der Koran sie weder unter den Begriff dibba d. i.
Wesen, noch unter taqal, Kérperwesen, nimlich Menschen und
Genien, einreiht.

Aus 38, 77 scheint hervorzugehen, dag wenigstens ein Teil der
Engel Kérper aus Feuer hat, was der jidischen Theologie entnom-
men ist!); von ihrem AuBeren wird weiter nur gesagt, sie triigen
Fligel in verschiedener Zahl?). Die Engel teilen die Bestimmung
aller geschaffenen Wesen, Gottes Diener zu sein 3); ihr Amt la6t
sie als Trager des Thrones und als Lobpreiser Gottes, als Wachter
und Firsprecher der *Menschen, endlich als Vollstrecker gottlicher
Botschaften erscheinen. Uber die erste dieser Funktionen spricht
der Koran also:

69, 17. (Am jingsten Tage) erscheinen die Engel an den
Seiten des Himmels und tragen, acht an der Zahl, den Thron
Deines Herrn tiber sich.

40, 7. Sie sind es, welche teils den Thron tragen, teils ihn
umstehen, ihren Herrn lobpreisen und an ihn glauben ¢).

Haufiger noch und friher deutet der Koran auf das Amt
hin, welches die Engel mit den Menschen in innige Verbin-
dung bringt:

86, 1 —4. Beim Himmel und dem Tariq! — Was glaubst
du, daB Tariq sei? — Der glinzende Stern. — Ja, iber jeder
Seele steht ein Wachter!

Diese natiirlichste Vorstellung von einem Schutzengel kreuzt
sich schon in alten Suren mit der spéatjiidischen Idee, daB den
Menschen zwei Wachtengel begleiten, seien es nun zwei- gute %),
oder ein guter oder ein boser ¢):

82, 10—12. Ja, iiber euch sind Wichter, — edle, die da
schreiben; — sie wissen, was ihr thut.

1) Vgl. Weber, Syst. d. altsyn. Theol. S. 161.

7 35, 1.

8) 19, 94.

4) Vgl. auch 13, 14.

8) Vgl. Kohut, Uber die jiid. Angelogie und Dimonologie, S. 19.
%) Vgl. Wiinsche, Bab. Tal. I, S. 164.
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50, 15—16. Wir haben den Menschen erschaffen und wissen,
was seine Seelein ihm fliistert und sind ihm n#her als die Halsader.

Es begegnen sich die beiden Begegnenden, deren einer zur
Rechten, der andere zur Linken sitzt;

Und kein Wortchen spricht er, ohne da& bei ihm ein hur-
tiger Wichter ist?).

Wenn der Mensch stirbt, so geleiten seine Engel die Seele
zu ihrem Schopfer zuriick 3); deshalb wird der Wachtengel auch
wohl Todesengel genannt?), und der Tod auf sein Eingreifen in
das Leben des Menschen zuriickgefiihrt:

6. 93. Sihest du doch die Ungerechten in Todesnéten,
wenn die Engel ihre Hinde ausstrecken und rufen: ,Heraus mit
euern Seelen!“

Der Schutz, den die Engel den Menschen zuwenden, &uBert
sich auch in Bitten, welche sie am Throne Gottes fiir die Leben-
den und Toten einlegen:

40, 7. (Die Engel) flehen um Verzeihung fiir die Gliubigen:
,O Herr, alles umfassest du mit Barmherzigkeit und Weisheit:
also gewdhre Verzeihung denen, die Bufie thuen und deinem Wege
folgen, und schirme sie vor der Strafe der Glut u. s. w.

Endlich sind die Engel Vermittler fir jede Gottesbotschaft,
vor allem, wenn es sich darum handelt, den Gliubigen in Be-
driangnissen Hiilfe zu bringen:

41, 30. Die da sprechen, unser Herr ist Allah und recht
wandeln, zu solchen steigen Engel nieder und sprechen: ,Fiirchtet
euch nicht und seid nicht betriibt; freut euch des Gartens, der
euch verheifen ist!* ’

Spiter 148t Mohammed Gott seine Engel in grofen Scharen auf-
bieten, um auf Seiten der Glaubigen gegen die Heiden mitzukampfen,
so in der Bedrschlacht 10000 Engel ; hingegen sollen die zu Helfern in
der Ohodschlacht bestimmten Engel spéter von Gott zuriickgehalten
worden sein. Von der Gesamtheit der Engel heben sich im Koran
wie Wesen noch héherer Art Gibril (Gabriel) und Mikal (Michael)
ab und werden stets getrennt von der Maliika angefiihrt¢).
Hierin decken sich wiederum Islam und jidische Lehre, in welcher

') Vgl. auch 13, 12.

2) 16, 30 u. 34; 6, 61.
5) 82, 11.

92 91f1; 66 4.

@Grimme, Mohammed, II. - . 4
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diese zwei Himmelswesen mit noch fiinf andern als Engelsfiirsten
(Sarim) erscheinen. Wenn aber in jener Michael als der Hochste
gilt, so stellt Mohammed wahrscheinlich nach christlichem Vor-
gange den Gabriel an die erste Stelle?).

Endlich erwahnt der Koran noch einen Zug von den Engeln,
ihren Wichterdienst in der Unterwelt ). Wird in den ilteren Suren
die Hélle als ein Kerker voll Glut und Marterwerkzeugen dar-
gestellt, so liegt es nahe, auch Kerkermeister hinzu zu dichten;
Mohammed fiihrt denn auch solche und zuerst unter -dem ratsel-
haften Namen Zabénija an*), 19 an der Zahl, wie er 74, 30 sagt,
und nennt als einen unter ihnen (43, 77) .Malik. Welcher Natur
nun waren diese hollischen Schergen ? Jedenfalls auf eine der-
artige Anfrage hin fligt er hinter 74, 30 folgenden Zusatz ein:
. Wir haben zu Machthabern der Holle nur Engel eingesetzt. Da-
mit trennt er sie deutlich von Iblis, dem gestiirzten Geiste und
seiner Nachkommenschaft von Genien, die bei ihm nicht wie in
der neutestamentlichen Lehre ¢) sofort der Qual tiberliefert sind,
sondern bis zum Weltgerichte noch die Welt bevélkern, alsdann
aber der Holle als Opfer Gberantwortet werden.

Mittlerische Hypostasen der Gottheit.

Je schirfer Mohammed im Verlaufe der mekkanischen Pe-
riode die transcendentale Gottesidee betonte, vor welcher an-
fanglich gebrauchte grobsinnliche Anschauungen mehr und mehr
sich vergeistigen muBten, desto schwieriger wurde die Aufgabe,
den innigen Zusammenhang, der dennoch zwischen Gott und den
Menschen bestehen sollte, niher faBbar zu machen. Wie konnte
sein Wille oder auch jedes ihn ersetzende Kitab (Buch) iber die
Kluft von der Hohe der sieben Himmel zur Tiefe der Erde ge-
langen? Der Prophet fand dazu die Mittel in der jidischen Theo-
logie vorgezeichnet, die sich hier als Schiilerin der Neuplatoniker
erweist. Er nahm mit ihr mittlerische Hypostasen an, diein un-
unterbrochener Folge die Personlichkeit Gottes bis an die letzte
Grenze seiner Schopfung fortsetzen. Vor allem sind es zwei gott-

1) Vgl. Ephraem, Necr. 44 und ofters: Gabriel, das Haupt der Engel.

*) Vgl. Ephraem, adv. haeres. 19, str. 2: GehaBt sind die Schéde und Daiwe
und ihr Herr, und die, welche man Hiiter der Hdlle nennt.

%) 96, 18.

4) Vgl. 1L Brief Petri 2, 4; Brief Judae 1, 6.
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liche Erscheinungsformen, der Amr und der Rih, auch Rih-
el-Quddds genannt; eine dritte Form, die Sakina, gehort einer
wesentlich andern Anschauung an,

Der koranische Amr, wortlich Befehl, entspricht dem Mémra
der Targume, dessen Spur aber in den Talmuden ganz unter-
gegangen ist. Mohammed stellt ihn dar als einen Ausfluf von
Gott, urspriinglich als Wort des. gottlichen Mundes gedacht und
als solches von rein geistiger Natur. Dieses hat Gott von Anfang
an in die Schopfung hineingesprochen :

41, 11. Darauf schied er sieben Himmel in zwei Tagen und
bedeutete 1) jeder Himmelszone ihren Amr.

So entsteht fir Gott ein weites Organ, vernittelst dessen er
die Riume des Himmels in stetiger Verbindung zu sich selbst
setzt. Es geht aber die Wirksamkeit des Amr noch weiter,
da er auch im Zwischenraume zwischen Himmel und Erde waltet:

32, 4. Gott lenkt den Amr vom Himmel zur Erde; es steigt
aber dieser wieder zu ihm herauf an eiriem Tage, der tausend
Jahre mift nach eurer Rechnungsweise.

65, 12. Gott schuf sieben Himmel und nach ihrer Form
die Erde; es steigt zwischen ihnen der Amr nieder. So wisset
denn, daB Gott alles beherrscht und alles mit Wissen umfabt.

. Hier wird nun die Allmacht und Allwissenheit Gottes durch
das bestindig thitige Wirken des Amr recht gut erklart. Neben
dieser Anschauung eines bestindigen Ausflusses Gottes tritt ge-
legentlich eine andere, wonach der Amr auch einen momentanen
Akt der nach unten gerichleten Thatigkeit Gottes darstellt:

44, 1—4. Beim mitteilenden Buche! — Wir haben es in
gesegneter Nacht niedergesendet; denn wir sind Warner, — In
ihr wird jeder weise Befehl (dem gottlichen Buche) entnommen
— als Amr von uns.

Falls diese Stelle richtig aufgefafit ist, so wére hier zwi-
schen jedém einzelnen Kitdb und dem Amr die Grenze nur sehr
gering angesetzt. '

Die zweite Emanationsstufe ist der Rih. Seinem Wesen
nach entspringt er aus dem Amr, wie dieser aus Gott, ist daher
auch gottlicher Natur:

1) Arab. auha, mitteilen, auch ohne Worte (vgl. 19, 12).
4 W
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17, 87. Sie fragen dich nach dem Rih: Sprich: Der Rih?)
ist ein Produkt (min) des Amr meines Herrn; aber ihr habt nur
einen kleinen Teil des Wissens empfangen. _

Der Rah, Geist oder heilige Geist, erscheint recht eigentlich
dann, wenn Gott auf den einzelnen Menschen erleuchtend und
stirkend einwirken will; er ist das Organ seiner Heilsvermittlung.
Durch ihn kann ‘der gewdhnliche Mensch zum Inhaber der gott-
lichen Wahrheit werden :

40, 15. Der Hochste in der Stufenreihe der Seienden, der
Herr des Thrones, sendet den Riih, den Ausfluf seines Amr, auf
jeden beliebigen seiner Diener, damit er warne vor dem Tage des
ZusammenstoBes (d. i. dem Weltgericht).

Mit diesem Geiste wurden unter anderm Jesus und Mo-
hammed begabt :

2,81 (= 2, 254) %). Wir brachten Jesu, dem Sohn der Marjam,
die Beweismittel und stirkten ihn mit dem Geiste der Heiligkeit.

42, 52. So beschieden wir auch auf dich (Mohammed) einen
Geist herab, abgeleitet aus unserm Amr.

Wie sich an diese Emanationsreihe zuletzt noch die Person
eines Engels zur Ubertragung des Geistes ansetzen kann, wird
beim Kapitel tiber Offenbarung ausgefiihrt werden.

Man findet in der Emanationskette Gott~-Amr-Rih eine
merkwiirdige Ahnlichkeit mit der bei den Kirchenvitern ge-
gebenen Erklirung der christlichen Trinitit. Wenn Origines aus
dem Vater den Logos, aus diesem den hl. Geist als dritthdchstes
Wesen geschaffen sein lifit, wenn alles, was der Geist ist, ihm
nur vom Logos mitgeteilt wird, so ist das fast rein koranisch. Es
bedurfte bei Mohammed nur noch der Gleichsetzung von Logos
und Jesus, alsdann wire die Ubereinstimmung mit der christ-
lichen Lehre fertig gewesen. Wirklich bezeichnet er auch Jesus
als ein Wort von Gott (kalima), verkennt dann aber anscheinend,
daB Kalima und Amr urspriinglich nur verschiedene Ubersetzungen
von Logos waren. Indem er so in Wirklichkeit ganz nahe am
Begriffe der christlichen Dreifaltigkeitslebre steht, nimmt es sich

1) Eine Anzanl von Gelehrten z. B. Savary, Garcin de Tassy, La Beaume
sehen irrtimlicher Weise Rdh hier fiir ,menschlicher Geist* an, wodurch
die schwierige Stelle vollends unklar gemacht wird.

?) Vgl. auch 6, 109,
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seltsam aus, daB er sie spiter infolge des grébsten MiGverstind-
_ nisses, namlich der Gleichsetzung der drei Personen mit Gott,
Jesus und Marial), so heftig bekimpft.

Eine dritte Hypostase Gottes ist die Sakina (hebr. Sche-
china). Sie ist, wie auch der Koran berichtet, eigentlich die
Herrlichkeit Gottes auf®) der Bundeslade, erscheint dann aber
davon losgeldst als die gelegentlich vom Himmel zur Erde herab-
steigende Gottesnihe3). Ihre Wirksamkeit, die nur auf einen
engen Kreis, den der gliubigen Gemeinde beschrinkt ist, duBert sich
nach koranischer Anschauung in einem plétzlichen Umschwunge
des menschlichen Geistes von Verzagtheit und Hoffnungslosigkeit
zu froh gehobener Stimmung und naht stets als Vorbote gliick-
licher Ereignisse. Mohammed thut einer dreimaligen Herabkunfi
der Sakina Erwihnung: zuerst auf der Flucht von Mekka nach
Medina, als der Prophet sich mit Abu Bekr einige Tage in der Hohle
Taur verborgen hielt 4); sodann auf dem miGlungenen Feldzuge
nach Hodaibijja, als er sich durch einen Vertrag mit den Mekka-
nern verpflichtete, von kriegerischen Operationen gegen sie abzu-
stehen, was in seinem Heere ein Gefiihl wie nach einer verlorenen
Schlacht erzeugte: ‘

48, 18. Schon war Allah den Gliubigen gnadig, als sie dir
unter dem Baume huldigten; da erkannte ér die Stimmung ihrer
Herzen und lie& auf sie die Sakina hernieder und dachte ihnen
nahen Sieg zu.

Sodann soll noch bei Honain, da durch einen unvorher-
gesehenen Friihangriff der Feinde das sorglos hinziehende Heer der
Muslime in Verwirrung gebracht war, durch die Sakina Mut zum
neuen Standhalten und Sieg bewirkt worden sein:

9, 25— 26. Schon half euch Gott an manchen Schlachttagen
und am Tage von Honain, als ihr mit Wohlgefallen auf eure

1) §, 79 und 116,

?) Der Koran sagt ,in“, vgl. 2, 249.

%) Uber die groBe Rolle, die die Schechina in der jiidischen Theologie
spielt, sieche bes. Weber, Syst. der altsynag.-paldst. Theologie, S. 179 ff.; auch
Ephraem redet zuweilen von ibr und stellt sie Gott Vater gleich z. B.: Hymni
et Sermones I, S, 599: Die Schechina des Heiligtums zerrifs (beim Tode Christi)
den Vorhang wie ein Gewand (aus Trauer) um ihren Sohn.

99, 40.
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Menge schautet; doch half die Menge euch nichts, und enge er-
schien euch die Erde, so weit sie auch war, und ihr wandtet
den Riicken. :

Da lieB Gott seine Sakina herab auf seinen Gesandten und
auf die Glaubigen, sandte Heerscharen hernieder, die ihr nicht
sahet, und ziichtigte die Unglaubigen. :

Ehe Mohammed sich entschlof, das schwer verstandhche
Fremdwort Sakina in die koranische Rede einzubiirgern, hatte er
denselben Begriff schon zwei Mal unter der echt arabischen Be-
zeichnung Amana, Sicherheit, angewendet. So in der Beschrei-
bung der Mutlosigkeit in seinem Heere am Abende vor der
Bedrschlacht : ,

8, 11. Da lie Gott tiefen Schlaf auf euch herabkommen als
- Zeichen der von ihm stammenden ,Sicherheit®.

Ebenfalls trat in der Notlage nach der Schlacht von Ohod
die Gotteshiilfe ein:

3, 148. Da lieE er nach der Bedngstigung ,,Slcherhexts-
gefiihl* herabkommen, Schlaf, der sich senkte auf einen Teil
von euch.

Erschaffung der Erde und des Menschen. '

Schon bei der Schopfung des Himmels ist erwahnt worden,
dag Gott mit ihr und ibhr dhnlich nach dem Plane des Buches
auch die Erde ins Dasein rief. Die biblische Angabe von den
sechs Schopfungstagen wird mehrfach wiederholt?), die Reihen-
folge der Schopfungsakte aber vielfach mit poetischer Freiheit
verdndert. Aus den zahlreich zerstreuten Einzelziigen ergiebt sich
ungefihr folgendes Bild: Anfangs waren Himmel und Erde als
einheitliche Masse geschaffen?); als diese aufgelést wurde, ent-
stand die Erde in Form einer flachen Tafel oder eines Bettes 3);
hiertiber vergingen zwei Schopfungstage 4). Dann wurde in den
weiteren vier Tagen das Antlitz der Erde geformt und jedes
Lebewesen geschaffen: das Himmelsgewélbe wird ohne sichtbare
Sdulen dariber gespannt®), Sonne und Mond beginnen im Him-
melsraume einherzuschwimmen ¢). Die Erde wird, damit sie nicht

1 50, 37; 11, 9; 57, 4.

?) Arab.: rataq, vgl. 21, 31.
548 6. — 4 41, 8 —

5 81, 8 — ¢) 86, 40; 21, 34.
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wanke, mit Schwergewichten oder Pflcken, d. .h. Bergen ver-
sehen’), dann gesegnet, d. h. mit allerhand Wesen bevdlkert?);
darauf wird das Regenwasser herabgesendet, um alles Lebende
zu erbalten. So gilt das Wasser als der Grundstoff aller Wesen 3);
aus ihm entstehen ,Tiere, die auf ihrem Bauche kriechen, solche,
die sich auf zwei und auf vier Fiiien bewegen“, iberhaupt jede
sedle, schéne Gattung* von Tier und Pflanze4). Die Schopfung
sthloB mit dem sechsten Tage nicht ab, sondern dauert Tag fiir Tag
und Jahr fiir Jahr fort, weil jedes Neuentstehen ein direktes Ein-
greifen Gottes bedeutet, und der Natur als solcher keine eigenen
Krifte innewohnen.

Die Schopfung war kein unbedachter Akt Gottes®); denn
mit dem Ernste des gottlichen Willens vertragt sich nichts Leeres
und Eitles ¢). © Zunichst wollte Gott gehorsame GeschSpfe um
sich haben, und darum bemiibt sich die ganze Schopfung, durch
huldigenden Lobpreis dieser Absicht Gottes zu entsprechen: '

22, 18. Siehst du nicht, wie vor Gott niederfallt, wer in
den Himmeln und auf Erden ist, dazu Sonne und Mond, die
Sterne und die Berge, die Biume, die Tiere und ein grofer Teil
der Menschen?

17, 46. Es preisen ihn die sieben Himmel und die Erde,
samt dem, was in ihnen ist, und nichts versagt seiner Ehre den
Lobpreis; nur ihr versteht ihn nicht zu preisen.

Bei einem originellen Bilde verweilt der Koran gerne: er
sieht nicht nur die Wesen, sondern sogar ihre Schatten, wenn
sie sich zu verschiedenen Tageszeiten bald rechts, bald links wen-
den, voll von tiefer Ergebenheit fir ihren Schopfer 7).

Aber in spiteren Suren wird die Schopfung immer mehr
um den Menschen als Zentrum verlegt, eine Folge der Rahma-
idee. Jegliches Ding soll jetzt zu Nutz und Dienst der Mensch-
heit geschaffen sein, wie besonders volltonig in S. 16, v. 5—16
ausgefiihrt wird :

Die Haustiere schuf er euch; an ihnen habt ihr Warmendes
und andere Nutzung und efit von ihnen.

81,9, — 741,9; 31,8 — %2,31; 24, 44
981,8,2,4 — 2,16 — 92,18
’) 16, 50; 13, 16 u. 5.
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Und habt an ihnen eine angenehme Schau, wenn ihr sie
ein- und austreibt. '

Sie tragen eure Lasten in Gegenden, wohin ihr sonst nicht
kimet auBier mit eigener Miihsal. '

Auch das Rof, das Maultier und den Esel, zum Reiten
und zum Gepréng . . . .

Er hat vom Himmel Wasser gesendet, von denen ihr Trank
habt und davon Biume werden, unter denen ihr Vieh weidet.

Er 1aBt euch davon sprossen Saat, Olive, Palm und Trauben
und jegliche Frucht . . . .

Auch zwang er zu eurem Dienste Tag und Nacht, Sonne
und Mond; und die Sterne sind dienstbar auf sein Gebot . . ..

Und was er fir euch verstreut auf Erden hat, bunt an
" Arten; auch darin liegen Mitteilungen fiir solche, die sich pre-
digen lassen.

Auch machte es euch das Meer dienstbar, daB ihr daraus
frisches Fleisch esset und Schmuckwerk nehmet, es anzulegen;
auch siehst du dort die Schiffe schweben, damit ihr durch sie
von seiner Gnadenfiille erlangt . . . .

Und auf die Erde senkte er Bergesvesten, damit sie nicht
mit euch wanke, und schuf Strome und Pafiwege, damit ihr recht
geleitet wiéret,

Dazu als Wegzeichen — doch auch nach den Sternen rich-
ten sie sich beim Wandern.

Als Endzweck Gottes, weshalb er das Kleinste und Grobte
der Natur in den Dienst der Menschen gestellt hat, daher auch
als oberster Zweck der Schopfung, wird angegeben, daf der
Mensch, bereichert durch all die gottlichen Wohlthaten, sein ewiges
Heil auf moglichst vollkommene Weise fordern solle:

11, 9. Gott schuf Himmel und Erde in sechs Tagen . . . um
euch zu priifen, wer am besten seinen Lebenswandel ein-
richten wiirde.

Wie nun der Mensch, fir den die Schépfung ins Dasein
trat, selbst von Gott geschaffen worden ist, dartber giebt der
Koran hiufigen Bericht. '

Von der Erschaffung Adams, des Stammvaters der Menschen,
sehen die dlteren Koranstiicke fast ganz ab; aufier einer Wendung in
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S.95: Wir erschufen den Menschen d. i. den ersten Menschen in der
schonsten Lebenslage, geht alles, was bis Sure 40 tber die Entstehung
des Menschen gesagt wird, nur auf den tiglich sich wieder-
holenden Vorgang des Zeugens und Gebérens. Nicht durch Zu-
fall noch aus Unkenntnis tritt die Lehre vom ersten Menschen
so lange in den Hintergrund; vielmehr mag Mohammed geglaubt
haben, fiir seine Gottesidee den Heiden einen besseren Beweis
durch die vor ihren Augen sich abspielende Erschaffung, als
.durch einen lingst vergangenen, ihnen auch nicht recht faibaren
Schopfungsakt geben zu konnen. Diese taglich neue Erschaffung
aber betrachtet er eingehend und findet jedes ihrer Stadien
wunderbar 1):

96, 1—2. Lies vor im Namen deines Herrn, der da schuf —
den Menschen schuf aus geronnenem Blut.

77, 20—23. Erschufen wir euch nicht aus gemeinem Wasser,
— thaten dies dann an einen sicheren Ort, — bis zu einem (von
uns) bestimmten Zeitpunkte; — dann formten wie es in gar
schoner Weise.

75, 37—39. War der Mensch nicht zuerst ein Tropfchen
ausgegossenen Samens, — wurde dann zu einer Blutmasse; hier-
auf schuf und bildete er ihn, — dann machte er daraus zwei Ge-
schlechter, das ménnliche und das weibliche 2).

Auf die Entstehung des Menschengeschlechts aus Erde spielt
zuerst Sure 49, v. 60 an: )

Gott ist es, der euch schuf aus Erde3), dann aus einem
Tropfen, dann aus einer Blutmasse; dann lifit er euch als Neu-
geburt an die Welt kommen; dann sollt ihr zu eurer Manns-
reife kommen, endlich Greise werden.

Es kann auffillig scheinen, daf er hier und in spéteren
Stellen von jedem Menschen aussagt, er sei aus Erde und dann
aus Wasser geschaffen. Der Gedankengang ist dabei aber der,
daB in dem erstgeschaffenen Menschen schon die ganze spitere
Menscheit enthalten gewesen sei4). Damit es aber nicht den

1) Ganz dhnliche Ausfihrungen bringt schon Ephraem Syrus, z, B. adv.
haeres. 49, str. 4.

3) Noch eingehender wird der Werdeprozefs 28, 12—14 beschrieben.

%) Arab. turib; 28, 42 tin; 15, 26 salsal,

4) Vgl. die Tradition bei Weil, Bibl. Legenden der Muselmanner S. 34,
wonach Gott den Riicken Adams beriihrte, und alle Menschen, welche bis
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Anschein habe, als beruhe der Werdeprozet bei den auf Adam
folgenden Menschen nur auf einer Naturnotwendigkeit, wobei das
Eingreifen Gottes tberflissig sei, wird an einer andern Stelle der
Mensch ausdriicklich als doppelt geschaffen, d. h. einmal in Adam,
das zweite Mal im Mutterleibe, bezeichnet :

39, 8. Er schuf euch aus einem einzigen Wesen, machte
dann aus ihm das zugehdrige Weib und lieE (aber) auf euch
nieder vier Paare von Haustieren; er schafft euch dann aber
durch eine zweite Schopfung im Leibe eurer Mutter in drei-
facher Finsternis?).

Nachdem der Koran schon ofters die Grundlinien beriihrt
hatte, nach denen die Menschen geschaffen seien, fiigt er in
38, 71 ff. die Einzelheiten iiber die Erschaffung des Adam hinzu,
~ mit Anlehnung an spatjidische Haggada:

Es sprach dein Herr zu den Engeln: Ich will einen Men-
schen aus Thon schaffen ?).

Dann formte ich ihn und hauchte ihm von meinem
Geiste ein. : '

Wie hier beim ersten Menschen, so wird auch bei jedem
folgenden das Leben durch erneutes Einhauchen der Seele geweckt :

32, 8. Dann (nach der Zeugung) formt er den Menschen,
haucht ihm von seinem Geiste ein und macht euch Gehdr,
Gesicht und Herz (Gefiihl)."

Mohammed bekennt sich also zum  Dualismus von Leib und
Seele, wobei die Seele die thitige Kraft, der Leib das Werk-
zeug der Seele darstellt. Sie bilden zusammen ein Ganzes, aber
in solcher Mischung, da6 sie leicht wieder zu trennen sind, und
zwar nicht nur im Tode, sondern schon in dem ihm eng ver-
schwisterten Schlafe: denn nach Mohammed ist der Schlaf ein

zum Ende der Welt geboreil werden sollten, in der GrdBe von Ameisen aus
seinem Riicken hervorkrochen. Dieses geht wiederum auf die midrasische
Erzihlung zurick, daf Gott dem Adam alle zukiinftigen Geschlechter mit ihren
hervorragenden Ménnern gezeigt habe, vgl. Grinbaum, Neue Beitrige zur
semitischen Sagenkunde S. 63. Ahnlich auch 7, 171.

1) Vgl. Tanchuma, Piqqude 3 (bei Weber, System, S, 219): Und der
Heilige macht dem Embryo im Mutterleibe einen Riegel und zwei Thiren.

?) DaB Gott hier die Engel anredet, ist ein echt targumischer Zug, g&-
folgert aus den biblischen Worten: Lasset uns den Menschen machen.
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kurzer Tod bis zum Wiederaufwachen, der Tod ein langer Schlaf,
der bis zur Auferstehung reicht:

39, 43. Gott nimmt die Seelen zuriick zur Zeit ihres Ster-
bens, und die, welche noch nicht sterben, wihrend ihres Schlafes;
die, denen er Tod zugedacht hat, behilt er, die andern aber ent-
li6t er wieder bis zu einem bestimmten Zeitpunkte ?).

Von andern psychologischen Eigenschaften der Menschen
erwihnt er noch ihre Beanlagung zum Guten wie zum Bosen.
Er teilt die jiidische Ansicht von den beiden Trieben, die Gott
den Menschen eingepflanzt habe, dem Jezer hat{ob und Jezer hara':

91, 7—8. Bei der Seele und dem, der sie gebildet, — und
ihr eingefl5Bt ihre Bosheit und ihre Frommigkeit!

Das Wesen des bosen Triebes und damit des Bosen iber-
haupt, dessen Entlehnung auch auf Gott zuriickgehen soll #), wird
noch mannigfaltig ausgefiibrt:

70, 19—21. Ja, der Mensch ist von der Erschaffung an
habsiichtig, — kleinmiitig, wenn das Unglick ihn trifft, — geizig,
wenn das Glick ihn begiinstigt.

In spéteren Suren wird der Trieb zum Bosen gewohnlich
hawa (plur. ahwi) genannt und vor seiner Macht haufig gewarnt,
. z.B. S.388,25: Folge nicht dem bosen Triebe; er méchte dich sonst
vom Wege Gottes ablenken. Der Trieb zum Guten, taqwa, ist nur
in Gott, ,dem Herrn der Taqwa“ (S. 74, 55), und denen, welchen
er ihn besonders stirkt, wirksam vorhanden; ‘bei den anderen
Wesen ist er ganz verkiunmert, und ,die Seele eine Gebieterin
des Schlechten“ 3).

Zur Bezeichnung des Menschen in diesem mangelhaften
Sinn hat Mohammed in spitmekkanischer Periode einen eigenen
Ausdruck gefunden, hanif ¢), eigentlich unrein, dann heidnisch.
Dieses heidnische Wesen soll jedoch nichts weniger als den Hang
zum Gotzendienste bedeuten, weshalb vorsorglicherweise meistens
dem Worte banif noch zugefiigt wird: ,obwohl nicht gotzen-
dienerisch“, vielmehr ist es der Zustand der religiosen Unvoll-

1) Auch hier folgt Mohammed jidjscher Lehre, vgl. Weber, System, S. 222.
1118, 2. — 3 12, 93.
49 Vgl. in Bd. I, S. 12 f. die bisher dblichen Auffassungen iber
diesen Begriff.



60 Mohammed.

kommenheit; zugleich aber auch die zur Annahme der wahren
Religion notwenige Disposition des Inneren, die in jedem Men-
schen von Geburt an besteht, ohne sich aber bei Jedem auch
zum wahren Glauben zu entwickeln:

30, 29. Hebe dein Angesicht auf zur religiosen Bethatigung
(din), da du ein ,Hanif* bist, gema& der Schopfungsweise Gottes,
nach der er die Menschen ins Dasein gerufen hat, (den ersten und
alle folgenden), denn Gottes Geschdpfe dndern sich nicht. 1).

98, 4. Nichts anderes ist ihnen (den Menschen) befohlen
als Gott zu dienen, damit sie als ,Hanife* ihm nun auch reli-
giose Bethitigung widmen, die Gebete verrichten und Almosen
spenden; denn dieses ist die rechte Bethitigung.

Der Ausdruck ,hanif* steht somit in naher innerer Ver-
- wandtschafl zu den Begriffen, die ,Geneigtheit zum Glauben*?)
ausdriicken (aniba, aslama) und in der Lehre von der Gnaden-
wahl eine wichtige Rolle spielen.

Im ersten Menschen war der Trieb zum Bésen anfangs
latent ; der Verlockung des Satans aber gelang es, ihn zu
wecken und dann fiir immer rege zu halten. Das ist die Be-
deutung des ersten Siindenfalles in der koranischen Lehre,
die sich hier wiederum an die spéatjidische Theologie an-
schlieft. Der Vorgang wird in folgender Weise erzihlt: Nach-
dem Adam durch sein Wissen der Namen jeglicher Geschopfe
selbst die Epgel in Staunen gesetzt hatte, befiehlt Gott diesen,
ihm zu huldigen: %)

38, 73—85. Da huldigten die Engel allesamt, -- nur Iblis¢)
nicht, er diinkte sich zu hoch und war ein Unglaubiger. — Gott
sprach: Iblis, was hélt dich ab, dem Werke meiner Hinde zu
huldigen? — Dinkst du dich zu hoch oder bist du wirklich ein

1) Vgl. auch- die Tradition bei Babhart (im Kapitel der Vorherbestim-
mung): Jeder wird mit den Anlagen geboren, wie der erste Mensch erschaffen
ist (‘ala fifra); zum Juden und Christen machen ihn erst spiter seine Eltern.
Krehl (Koran. Lehre von der Praedestination, Berichte d. Sichs. Ges. d. W.
1870, S. 99) tbersetzt ungenau hanif mit ,rechtgliubig® und ‘ala fitra mit ,in
der wahren Religion®“.

?) Daher giebt es Baidéwi in 2, 129 geradezu durch ,vom Nichtigen zum
Wahren sich hinneigend* wieder.

®) In dieser Erzihlung ist Mohammed von christlich-syrischer Sage ab-
hiéingig, vgl. Grinhaum, Neue Beitréige, S. 57,

4) Arabisierung von Diabolos, Teufel.
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Hoherer ? — Der sprach: Ich bin besser als er; denn mich hast
du aus Feuer, ihn aber aus Erde geschaffen. — Da sprach Gott:
Von hinnen- mit dir, verflucht sollst du sein, —- und mein Fluch
soll auf dir bleiben bis zum Gerichtstage! — Da sprach jener:
Mein Herr, dulde mich noch bis zum Tage, da die Toten auf-
erweckt werden. — Gott sprach: Du sollst geduldet sein — bis
wm Tage des bestimmten Zeitpunktes. — Darauf jener: Bei
deiner Macht, so will ich sie alle irrefiihren, — ausgenommen deine
Diener unter ihnen, die der Religion sich zugewendet haben. — Gott
sprach: So soll es geschehen, doch ebenso sage ich: Fiillen will
ich die Holle mit dir und allen Menschen, die dir anhéngen.

Mit dieser Erlaubnis Gottes, die Menschen prifen und ver-
suchen zu dirfen, bahnt sich die groke Wendung im Dasein
Adams und seiner Nachkommen an. Der geborene Widersacher
des Menschen ist gegen ihn losgelassen, und Gott gebraucht ihn
gewissermaBen selbst als sein Werkzeug, wie das verschiedene
Suren mit riicksichtsloser Schiarfe sagen :

17, 65—66. Gott sprach (zu Iblis): Fort von hier! Und wer
von den Menschen dir folgt, dessen Lohn sei die Holle zur reich-
lichen Vergeltung seiner Thaten.

Und verfiihre von ihnen mit deiner Stimme, wen du kannst,
beliste sie mit deinen Berittenen und Fubgangern, sei ihr Genosse
unter ihren Schatzen und bei ihren Kindern, und mache ihnen
schone Verheifungen,

41, 24. Wir haben ihnen Genossen zugeteilt, die ihnen, was
vor und hinter ihnen ist, in schénstem Lichte zeigen.

Der Erste, der in dieser Priifung nicht bestand, war Adam
selbst. IThm hat Gott zum Wohnsitze den auf ragender Hohe
gelegenen Garten Eden zugeteilt; die einzige Einschrinkung seiner
sonst schrankenlosen Freiheit bestand darin, nicht von einem be-
stimmten Baume des Gartens zu essen; der Rat Gottes, den Ein-
flisterungen des Verfiihrers kein Gehor zu leihen, sollte ihm die
Ahnung naher Gefahren mitteilen:

20, 118—123. Da raunte ihm der Satan ein: O Adam, soll
ich dich zum Baume des ewigen Lebens und der unverginglichen
Herrschaft hinfithren ?) ? .

1) Mohammed verwechselt den Baum des Lehens mit dem der Erkenntnis
des Guten und Bdsen.
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Da aBen sie beide (Adam und Eva) von ihm; alsbhald wurde
ihnen ihre Blofe klar, und sie fingen an sich mit Blattern des
Gartens zu verhilllen: so ward Adam ungehorsam gegen seinen
Herrn und siindigte.

Dann aber erwihlte ihn sein Herr wieder, verzieh ihm und
leitete ihn zum Rechten.

Doch sprach er: ,Hinunter von hier! Der’Eine werde des
Andern Feind! Doch soll zu euch noch eine Wegweisung von
mir kommen.

Wer meiner Wegweisung folgt der wird nicht irren und
nicht elend werden.

Wer sich aber abkehrt von meiner Botschaft, dem soll das
Leben beengt werden.*

Die Siinde der ersten Menschen hat demnach zunichst den
- Charakter einer Ubertretung des gottlichen Befehls; ihrem inner-
sten Wesen nach aber ist sie eine Lustsiinde, wie andere
Stellen deutlich machen:

7,.19. Da raunte ihnen der Satan ein, er wolle sie blicken
lassen, was ihnen verborgen sei von ihrer Scham.

7, 26. O Nachkommen Adams, lakt euch nicht durch den
Satan verlocken, sowie er eure Voreltern des Gartens verlustig
gemacht hat, indem er ihnen ihre Kleider abzog, um sie ihre
Scham sehen zu lassen ?).

Fir Adam hatte der Stindenfall di¢ Folge, daB er auf kurze
Zeit die Gnade Gottes verlor, die ihm jedoch infolge der Gnaden-
wahl ?) Gottes bald wieder zuteil ward; sodann wurde ihm der
Genuk des Paradiesgartens entzogen und das miihseligere Leben
auf der Erde begann. Was die jidische Sage ihn noch weiter
einbliien ldaBt: den Glanz des Antlitzes, seine Groke, das Leben,
die Frucht des Feldes und der Biume und das uranfingliche
Licht, alles das kennt der Koran nicht. Auf seine Nachkommen
aber erstreckt sich pur der Verlust des seligen Aufenthaltes in
Eden, was wohl auch der Sinn der dunkeln Koranstelle 95, 4—5
sein mag: Wir schufen den Menschen in der schonsten Lebenslage —
dann versetzten wir ihn in die tiefste Tiefe, d. h. vom Gipfel des

1) Auch die spatjiidische Ansicht neigte zur Auffassung, daB das Essen
vom Baume gleichbedeutend sei mit der Befriedigung der fleischlichen Lust,
vgl. Weber, Syst. der altsynag. Theol. S 212.

1) 2, 35,




Koranische Dogmatik. Damonen u. Heidengotter. 63

Paradiesberges weg auf die tief unten gelegene Erde?!). Keines-
wegs nimmt Mohammed an, dat die Stinde Adams als Erbsiinde
auf die folgende Menschheit libergegangen sei; hiergegen pro-
testiert er haufig genug mit der typischen Formel : Keine Tragerin
trigt fremde Last, d. i. keiner Seele wird anderes als Sinde an-
gerechnet, als was sie selbst verschuldet hat?®); dazu macht S. 35, 19
noch den Zusatz: Und ruft eine Schwerbeladene, ihr etwas ab-
zunehmen, so kann doch nichts davon abgenommen werden, und
wire der Gerufene auch ein Blutsverwandter. :

Dimonen und Heidengdtter.

Deér Kreis der von Gott erschaffenen verniinftigen Wesen ist
mit den Engeln und Menschen noch nicht geschlossen; zwischen
beide tritt noch eine Gruppe, die Ginn (Ginna, Gann), die aller-
dings mit eigenartigen Ziigen sehr sparlich ausgestattet nur eine
Art Mittelgattung von Engel und Mensch darstellen. Im Glauben
der heidnischen Araber, sowie in der spatjidischen Theologie
war sie bereits deutlich vorgezeichnet 3); aus Entlehnungen von
beiden Seiten ist ihr islamischer Begriff neugebildet worden.

Die alten Araber sahen in den Ginn spukartige Machte
méinnlichen und weiblichen Geschlechts, die unter mannigfachen
Gestalten, am liebsten der von haarigen Waldteufeln oder Schlan-
gen, Eindden, menschenleere Wiisten und schaurige Felsgegenden
bewohnen und dort zur Nachtzeit ihr Wesen treiben. Wenn sie
auch am liebsten abgetrennt von den Meuschen hausen, so fehit
es ihnen doch nicht an Berihrungen mit diesen, sei es, dak& der
Mensch sie in ihren Wohnsitzen aufsucht, oder dak sie selbst sich
unter die anwohnenden Menschen mischen. Ein solches Zu-
sammentreffen mit ihnen hat gewdhnlich Schaden oder Unfall fiir
den Menschen in der Folge, und so pflegte man besonders ritsel-
hafte psychologische Zustinde, wie die Besesgenheit und Tollwut
auf Einwirkungen der Ginn zuriickzufiihren.

!) Die Verse 6—8: Diejenigen ausgenommen, die glauben und die gute
Werke thun, ihnen wird ein unverkiirzter Lohn zuteil u. s. w., scheinen
spiterer Zusatz, der den Gedanken ausdriickt, da die Gliubigen dereinst
die Hohe des Paradieses wieder erlangen sollen.

%) Vgl. 63, 39; 39, 9; 85, 19; 17, 16; 6, 164 u. s. w.

*) Uber &hnliche Anschauungen bei den Griechen vgl. Fr. A. Uckert:
Uber Damonen, Heroen und Genien (Abh. d. Akad. z. Leipzig, 1830).
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Ahnliche Vorstellungen verbindet auch der Talmud mit seinen
Damonen, die hier mit allgemeinstem Namen Maziqqin d. h
Schadiger heifien, weil als Haupteigenschaft an ihnen Wille und
Macht zu schidigen hervorgehoben wird. Von ihrer unsteten
Bewegung werden sie auch Schédim, d. h. die Herumflatternden,
‘und eine weibliche Abart von ihrem néchtlichen Umherstreifen
Lilim genannt. Im System der jidischen Theologie nehmen diese’
aus dem Volksaberglauben heriibergenommenen Wesen eine ziem-
lich unbestimmte Stellung ein: einige soll Gott selbst erschaffen,
andere Adam im Zustande der Siinde gezeugt haben; wieder
andere, und zwar die gefihrlichsten, waren ehemals himmlische
Engel, lieken sich aber durch die Begierde nach den Genissen der
Erde verlocken, hier ihren Wohnsitz zu nehmen. Den Zusammen-
 hang der Dimonen mit der uberirdischen und irdischen Welt
definiert eine Talmudstelle !) folgendermagen :

Sechs Dinge werden von den Schédim ausgesagt, deren drei
bei den Engeln, drei bei den Menschen sich finden; jene sind,
daB sie Fligel haben, von einem Ende der Welt bis zum andern
streifen und das Zukiinftige voraus wissen. Sie sollten das Zu-
kiinftige voraus wissen? Nein, aber sie horchen hinter dem
himmlischen Vorhange. Die drei menschlichen sind: Sie essen
und trinken, vermehren sich und sterben.

Die Damonenlehre des Korans setzt sich nun aus Ziigen
zusammen, die teils den Arabern, teils den Juden eigen waren.
Im allgemeinen treten sie ohne die mysteriosen spukhaften Zige
und mehr verinnerlicht auf, weshalb tber ihr Augeres fast nichts
bemerkt wird, als dak sie aus dem Feuer des Samim, des stir-
mischsten der Wiistenwinde, erschaffen ?) seien, und darum als
korperliche Wesen gleich den Menschen zu gelten haben 8), Dabei
sind sie mehr harmlose Nachbarn, als Gegner der Menschen,
stehen in gleichen Dienstverhiltnissen wie diese zu Gott, und
teilen sogar mit ihnen das Gefiihl der Heilsbedirftigkeit. Wie
verkappte Menschen zeigt der Koran sie uns an den zwei Haupt-
stellen, die von ihnen handeln und eine Begegnung zahlreicher
Ginn mit dem Propheten schildern :

1) Chagiga 16 a; vgl. Geiger: Was hat Moh, aus dem Judentum anf-
genommen, S, 83, — %) 15, 27.

%) 55, 31, wo Menschen und Genien als die beiden nschweren Wesen*
bezeichnet werden. '
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46, 28—30. Wir lenkten hin zu dir eine Anzahl von
Ginn, um dem Koran zu lauschen, und als sie nahe gekommen
waren, sprachen sie zu einander: Seid still! und als er zu Ende
war, zogen sie heim zu ihrem Volke mit warnendem Worte:

O Landsleute, wir haben eine Offenbarung gehort, die nach
Moses zur Bestatigung alles Vorhergehenden herabgekommen ist,
um zur Wahrheit zu leiten und auf einen geraden Weg.

O Landsleute, gebt Gehdér dem Rufer Gottes, und glaubt an
ihn; so wird er euch eure Siinden erlassen und vor schmerz-
licher Strafe euch bewahren.

Von demselben Zusammentreffen erzihlt Mohammed das
aweite Mal in S. 72, v. 1—19, wo die Ginn vor ihm ihr Glaubens-
bekenntnis ablegen und dann Gestindnisse tber ihre Verhaltnisse
und Lebensgewohnheiten machen, z. B. v. 11—12: Von uns sind
einige fromm, andere nicht, wir gehen verschiedene Wege. ,

Wir denken, daB wir nichts vermégen wider Allah auf Erden,
auch uns durch Flucht nicht entziehen kénnen. ‘

Von ihren Gewohnheiten wird als die auffilligste hier und
an anderen Surenstellen hervorgehoben, dag ein ausgesprochener
Drang zum Lauschen sie antreibe, am untersten Himmel entlang
w streifen; doch wiirde von ihnen seit einiger Zeit kein Ge-
heimnis mehr erhorcht, weil Wachtengel aufgestellt seien, die sie
mit Sternschnuppen von dannen trieben — offenbar ein Stick
uralten semitischen Naturmythus, wihrend das MiBlingen ihres
Horchens wohl zur Erklarung dafir, weshalb das Wissen der
von ihnen beinflutten Wahrsager!) (kdhin) zu Mohammeds Zeit
abgenommen habe, dienen soll. Diese ziemlich harmlose Auf-
fassung der Dimonen dirfte der Prophet aufgestellt haben, um
die Seinen von der im Judentum tief eingewurzelten Angst vor
den bosen Geistern zu befreien, vielleicht auch um dadurch den
Vorwurf seiner Gegner, die ihn fiir einen von den Ginn Besessenen
(magnin) erklirten, schon im Begriffe selbst abzuschwachen.

Doch blieb er nicht immer bei dieser alteren Auffassung
stehen, der vor allem der wichtige Zug fehlt, als schadigten oder
verfiihrten sie die Menschen aus freien Sticken. Der Um-
schwung mag zu der Zeit angebahnt sein, als den Propheten seine

-1).Vgl 72, 6: Es nahmen Méinner von den Menschen .bei Minnern
von den Ginn ihre Zuflucht; die aber mehrten nur ihre Thorheit,

Grimme, Mohammed II, 5
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Spekulation dahin fiihrte, auch alle Heidengétter als Ginn anzu-
sehen. Schon frither ist bemerkt, daB er nie daran gedacht hat,
die Existenz der von seinen Landsleuten angebeteten Gotter zu
leugnen. Wie er ihnen aber ihren Allah, mit dessen Obmacht
alle gewaltigen elementaren Ereignisse, die Bewegung der Sonne
und des Mondes, das Herabkommen des Regens, ja, wenn man
dem Koran glauben darf, auch die Erschaffung von Himmel und
Erde schon friher in Verbindung gebracht waren ?), ihnen nicht
nahm, sondern nur zu héherer Wiirde erhob, so entri er ihnen
auch nicht ihre anderen Gotter, sondern setzte nur den Prozef
der Erniedrigung, der schon vor ihm angebahnt?) worden war,
jetzt weiter fort. Vor allem galt es, den Glauben zu zerstoren,
als bestinde zwischen Allah ufid den ibrigen Gottern eine ver-
wandtschaftliche Beziehung?), so zwar, da& diese als Kinder
Allahs angesehen werden diirften. Er versuchte deshalb, sie
als eine Art von Himmelswesen hinzustellen, die &hnlich den |
Engeln, mit Hoheit und Macht ausgeriistet, wie sie zum Hofstaate
Allahs gehorten. Die Spuren dieser Ansicht sind zwar in der
jetzigen Form des Korans verwischt, lassen sich aber mit Hiilfe
der Tradition, wenigstens in Bezug auf die drei vornehmsten
Gottheiten Mittelarabiens, Allat, el-‘Ozza und Manat rekonstruieren.
Nach Tabari4) und andern standen einmal in Sure 53 hinter
Vers 19 andere Worte als in der jetzigen Fassung; der ganze
Passus von v. 19—26 mag folgendermaGen gelautet haben:

Was haltet ihr5) von Allst und el-'Ozza, und Manat als |
dritten? — Diese sind die hochsten Gurnaige, und auf ihre Fir-
bitte kann gehofft werden. — Aber wird dem Menschen alles zu
teil, was er sich erfleht? — Nur Allah gebietet ja Gber das Jenseits
und Diesseits; — und sogar wie viele von den Engeln giebt es im
Himmel, deren Fiirsprache nichts niitzt!

1) 29, 61, 63; ferner 29, 65 und 16, 55.

?) 89, 4: Solche, die sich neben Allah noch Patrone nehmen, sagen:
Wir dienen ihnen nur, damit sie uns Zutritt verschaffen zu Allah; vgl
auch 10, 19,

%) 87 158,
91, 1192 f.

5) Noldeke, Gesch. d. Qor. S. 79, fibersetzt weniger richtig: Habt ibr je
Allat u. s. w. gesehen?
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Was der Ausdruck Gurnaiq genau genommen bedeuten soll,
lakt sich nicht ausmachen; vielleicht hingt es mit dem grie-
chischen yspavog, vielleicht mit yvvaux~ zusammen, doch diirfte
auch Mohammed sich nicht genaue Rechenschaft hieriiber gelegt,
und ihn, wie manche andere seltsame Ausdriicke der iltern Suren,
mit Absicht recht dunkel gewihit haben. Klar geht indessen aus
der Stelle hervor, daB die Gottheiten aus dem Kindheitsverhilt-
nisse zu Allah in das einer ehrenvollen Dienstbarkeit versetzt,
doch auch hierin noch den Menschen als verehrungswiirdig hin-
gestellt werden.

Die Frage, ob sie auch so noch ihr weibliches Geschlecht
beibehalten konnten, mochte damals fir Mohammed noch keine
Disputation wert sein; hatte er doch selber in verschiedenen
friher abgefaBiten Suren von Himmelswesen weiblichen Ge-
schlechtes geredet !). Langere Zeit blieb er bei der einmal ge-
gebenen Lésung der Frage hinsichtlich des Ranges der drei ge-
nannten Gottheiten stehen, bis er wahrscheinlich in spatmekka-
nischer oder gar medinischer Zeit die von ihnen redende Koran-
stelle einer durchgreifenden Anderung unterwarf. Gerne mochte
die Tradition diese Korrektur zeitlich viel frither setzen und die
ganze erste Fassung als Ergebnis eines kurzwihrenden Kompro-
misses mit den heidnischen Mekkanern hinstellen! Doch miissen,
nach der ganz verschiedenen Ausdrucksweise und Versform zu
schlieBen, lange Jahre dazwischen liegen, so daB der angeb-
liche Kompromif sowie seine Aufhebung wohl nur verschiedene
Stadien in Mohammeds innerer Entwickelung darstellen.

Als Mohammed die drei weiblichen Gottheiten nicht den
Engeln selbst anschlof, sondern sie zu einer ihnen nur ahnlichen
Klasse von Himmelswesen umbildete, hatte er dadurch an das
Unterscheidungsvermégen seiner Anhanger grofe Anforderungen
gestellt. Die Folge wird gewesen sein, daB man die kleinere
Gruppe als Teil der groGeren auffafite, und bei dieser Gleich-
setzung das weibliche Geschlecht der Gurnaige auch als eine
Eigentimlichkeit der Engel ansah. Hiergegen aber mufite der
Koran Einspruch erheben, wenn anders der Himmel nicht ganz
wieder den Charakter des heidnischen Olymps annehmen solite,

1) 100, 1—5; 79, 1-5: 77, 1—6; b1, 1—4 und 13, 12,
5 #*
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nnd verschiedene Koranstellen, die der Sure 53 zeitlich nahe stehen,
beschéftigen sich mit diesem Gegenstande. So sagt S.43,15--18:

Nahm Gott etwa aus den erschaffenen Wesen fiir sich
Tochter, und bevorzugte euch mit Séhnen ?

Wenn einem von ihnen solches verkiindet wird, wie er es dem
Allerbarmer zuschreibt, gleich verfinstert sich sein Antlitz, und
er spricht voll Arger:

Was? So ein Wesen, das in Putz aufwichst und vor Ge-
richte keine Stimme hat (ist mir geboren)!

Und doch machen sie die Engel, die nur Diener des All-
erbarmers sind, zu Weibern; waren sie etwa bei ihrer Schopfung
Zeugen, so sei ibr Zeugnis aufgeschricben und man soll die
befragen 1).

Da das heidnische Bewubtsein sich mit solcher Macht an

das weibliche Geschlecht der Gurnaiqe und Engel festklammerte,
so blieb hiergegen kein anderes Mittel ibrig als Leugnung der
Existenz der Gurnaige. Dieses filhrte Mohammed durch folgende
Anderung der Koranstelle endlich durch: Er beantwortet die Frage:
» Was haltet ihr von Allat, el-'Ozza und Manét“ jetzt wie folgt:
( Meint ihr, fiir euch seien ménnliche, fir Gott aber weibliche
Kinder bestimmt? — Das wire doch .eine unbillige Verteilung! 2)—
Nur Namen sind es, die ihr und eure Vater fiir sie eingesetzt;
Allah hat keinerlei Beweis fiir sie geoffenbart; sie folgen nur der
MutmaBung und dem schlimmen Triebe ihrer Seele, obwohl
unterdessen doch die rechte Leitung von ihrem Herrn gekom-
men ist. — Aber wird dem Menschen alles zu teil, was er sich
erwiinscht ? — Nur Allah gebietet liber Diesseits und Jenseits;—
und sogar wie viele von den Engeln giebt es im Himmel, deren
Firsprache nichts niitz2t, — aufier nachdem Gott es fir einen,
den er liebt und schatzt, zulabt. — Doch die an das Jenseits
nicht glauben, setzen den Engeln weibliche Namen. — Sie haben
aber davon kein Wissen, sondern folgen nur der Mutmabung;
doch MutmabBung ersetzt nicht Wahrheit.

Das war klar gesprochen und griindlich aufgeriumt, aber
nur hinsichtlich der drei weiblichen Gottheiten. Neben ihnen

1) Vgl. auch 37, 49—-50.
?) Diese zwei Verse kdnnten auch schon wihrend des Streites iber das
Geschlecht der Engel in die &ltere Fassung der Stelle eingesetzt sein.
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blieb noch eine nicht geringe Zahl mannlicher Gottheiten
iibrig, von denen der Koran selbst fiinf gelegentlich aufzihlt,
namlich Wadd, Suwa’, Jagut, Ja"iq und Nasr!). Bei ihnen ver-
bot sich die Leugnung ihrer Wesenheit wahrscheinlich dadurch,
daB ihr Dienst im Gefiihle vieler Araber einen Kult vergéttlichter
Ahnen ) darstellte, woraus der Prophet einen Schlufé auf ihre
ehemalige Existenz zog und deshalb von ihnen einmal den Aus-
druck gebraucht: Jetzt sind sie tot und leben nicht inehr und
wissen nicht, — wann sie auferweckt werden. 3)

Er entschliet sich daher, diese unter die Ginn zu versetzen,
wo sie als Geschopfe und Knechte Gottes ihrer bisherigen Bedeu-
tung geniigend entkleidet schienen:

34, 39—40. Am Tage, da Gott sie alle auferweckt, spricht
er zu den Engeln: Pflegten diese euch zu dienen?

Sie aber sagen: Preis sei dir, du bist unser Herr, mit ihnen
haben wir nichts zu thun; nein, sie dienten den Ginn.

Wie anstatt ihrer angeblichen Macht nur Hiilflosigkeit und
eigenes Hiilfsbediirfnis bei ihnen vorhanden sei, hilt der Koran
den Mekkanern jetzt ofters vor: 4

35, 14—15. . .. Die, welche ihr auBer Allah anruft, beherrschen
nicht eine Dattelfaser.

Ruft ihr sie an, so horen sie nicht euer Rufen, und horten
sie auch, so gaben sie euch keine Antwort, und am Tage der
Auferstehung leugnen sie die Gottahnlichkeit, die ilir ihnen zuteilt.

22, 72, Firwahr, die ihr anruft auBer Allah, erschaffen nicht
eine Fliege, und wenn sie ‘alle sich dazu vereinten; raubt ihnen
aber eine Fliege etwas, so vermégen sie es ihr nicht wieder ab-
zunehmen, so schwach auch die Fliege und gering das Fort-
genommene ist 4).

17, 59. Die, zu welchen sie beten, bitten selbst ihren Herrn
um die Gunst, wer von ihnen der néchste sein diirfe, hoffen auf
seine Barmbherzigkeit und flirchten seine Strafe.

Hatte das Geschlecht der Ginn durch Aufnahme der méinn-
lichen Heidengotter schon von seinem fritheren harmlosen Cha-

1) 71, 22--23.

%) Vgl die Erzihlung des Genealogen el-Kalbi bei Wellhausen, Skizzen
und Vorarbeiten III, S, 12,

%) 16, 21 f.

4) Das Bild scheint auf die Opfergaben zu gehen, die man ihnen
darbrachte.
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rakter eingebiifit, so erhielt es den Stempel des Menschenfeind-
lichen und Verderbenbringenden bald noch dadurch, da& Mo-
hammed mit ihm den jidischen Satan und seinen Anhang von
gefallenen Engeln zu einer Gruppe verband. Jetzt schwindet mehr
und mehr der urspriingliche Name Ginn aus dem Koran; alles,
was ihn friher getragen, wird jetzt zum Schaitdn, und teilt die
ganze Bosheit ihres Anfihrers Iblis ). Wie dieser es sich zur Auf-
gabe gesetzt hat, mit Gottes Erlaubnis, ja in seinem Auftrage,
den bésen Trieb im Menschen bestindig zu stacheln, so geht
jetzt jeder Ginn oder Schaitdn darauf hinaus, den Menschen von
den ihm von Gott gesetzlen Zielen zu entfernen. Ob sie auch
mit duBeren Zwangsmitteln nicht einzuwirken vermégen, so hand-
haben sie doch die Waffe der Uberredung, des Vorspiegelns, des
- Beschonigens; sie operieren mit Suggestionen des Bosen, ja sogar
mit Offenbarungen. Nur am festen Glauben und an der Hingabe
an Gott scheitert ihre Macht :

16. 101 f. Keine Macht hat der Satan tber die, welche
glauben und auf ihren Herrn vertrauen; — sondern seine Macht
geht nur auf solche, die ihn zu ihrem Herrn machen, ihn zum
Gotzen nehmen.

Am jingsten Tage wird der Satan vor den von ihm Ver-
fiihrten sein Spiel selbst aufdecken und sagen :

14, 26—27. Ja, Gott hat euch wahre Verheifungen gegeben ;
ich aber habe euch mit meinen Verheifungen getduscht, wenn
ich auch tber euch keine Macht hatte, — als nur, daf ich euch
rief, und ibr gabet mir Antwort. So scheltet nicht mich, son-
dern scheltet euch!

1) Einige Mal steht bei Satan das Beiwort mérid oder marid, rebellisch;
viel haufiger aber ist ragim. Dieses ibersetzt man gewdhnlich mit ,gestei-
nigt“, wobei Steinigen und der Vorgang des Sternschnuppenwerfens angeblich
gleichbedeutend sein soll. Dagegen 1lafit sich Verschiedenes einwenden.
Ragim wird unspringlich nur von Satan, nicht von den Ginn ausgesagt, und
noch S. 15, 17 scheidet zwischen dem Schaitin ragim und den Ginn; das
Sternschnuppenwerfen aber gilt urspriinglich nur den Ginn. Weiter zeigt die
‘Stellung von ragim in manchen Versen z. B. 15, 17: Wir behiteten die Stern-
bilder vor jedem Schaitin ragim, daf der Begriff des ragim ein dem Satan in-
hérierender sein muf; und so wird ragim wohl dberall mit ,verflucht* ru
ibersetzen sein, vgl. S. 15, 34—35: Gott sprach: Fort von mir, du sollst ver-
flucht (ragim)sein, und der Fluch soll an dir haften bis zum Gerichtstage.
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Hatten nach der friiheren Darstellung der Ginn nur die Siin-
digenden oder mit spiterem Ausdrucke die von Gott Irregeleiteten
die Strafe der Holle verdient !), so ist dagegen mit dem Begriff Satan
auch der seiner dereinstigen ewigen Verdammnis eng verknipft:

26, 94f. Dann werden sie in den Abgrund gestirzt, die
Verfihrten — wund ihre Verfiihrer, die Heerscharen des Iblis
allesamt.

Heilsvermittlung und Offenbarung.

Die Erschaffung der Menschen, einschlielich ihres Stamm-
vaters, muf in der Darstellung des Korans fast als ein verun-
glicktes Werk Gottes erscheinen, da die ihnen zugeteilten Krafte
nicht ausreichend sind, um iber die vor ihnen getirmten Hinder-
nisse hinweg zur Vollkommenheit und Seligkeit zu gelangen. In
Schwachheit erschaffen, vom bosen Triebe weit starker beherrscht
als vom guten, stets von Dimonen umgeben, die tausend Kiinste
anwenden, das Bdse zu wecken, vermag keiner von ihnen aus
eigener Kraft sich auf dem Wege des Gehorsams gegen Gott zu
halten. Ungerechtes Handeln gegen den Nichsten (azlama) und
Gotzendienst (atga) heiBen die Abwege, auf denen bald das ganze
Menschengeschlecht wandelte ; jenes war die Wurzel, dieses die
daraus entspringende Frucht, wie Sure 96, 6—7 andeutet:

Ja, der Mensch treibt Gotzendienst, — weil er sieht, dag er
(durch Ungerechtigkeit) reich geworden ist.

Woaren alle gleicher Weise dem Dienste der Gotzen ergeben,
so standen sie im sozialen Leben in zwei Lagern sich gegeniber:
hier Reiche und Bedriicker, dort Arme und Unterdrickte; aber
nicht einmal die Leiden der Unterdriickten gewihrten diesen die
Aussicht auf ein besseres Loos im Jenseits als ihren Bedriickern,
da jhr Unglaube alle Werke vor Gott nutzlos und unverdienst-
lich machte : :

39, 65. Schon ist dir und deinen Vorfahren geoffenbart:
Wenn du Gotzendienst treibst, so ist dein Werk nichtig, und du
wirst zu den Verlorenen zihlen. ’

24, 39. Die Werke der Ungliubigen sind gleich einem
Wasserscheine in der Wiiste; der Durstige hilt ihn fir Wasser,

1) 82, 13; 11, 120; 7, 17, bes. aber 9, 178.
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bis er sich ihm nahert und nichts findet. Aber Gott findet er
daselbst, der seine Rechnung mit ihm begleicht, denn er ist
schnell im Abrechnen.

Und doch hat der Werkmeister sein Werk nicht darum auf
eigene Fife gestellt, um es ewig allein gehen zu lassen, sondern
die Sorge, die er seiner Erhaltung bestindig widmet, geht auch
noch so weit, dak er ihn oOfters wieder an den rechten Weg
leitet, den er verlassen hat. Von diesem Bilde ausgehend redet
der Koran gern von der Religion als dem ,Wege Gottes* und
der ,geraden StraBe“.

Es vertragt sich aber mit der Hoheit Gottes nicht, persdn-
lich durch Theophanien in das Menschenleben einzugreifen; wenn
er Belehrung erteilt, geschieht dieses stets durch Vermiittelung,
als deren Hauptifaktoren Gottes Koran oder Kitdb und ein da-
mit begabter Mensch, sein Gesandter oder Prophet auftreten.
Koran und Kitab, wortlich Lesung und Schreibung, sind Aus-
driicke, die sowohl die Mitteilung einer Heilsbotschaft als auch
diese selbst bezeichnen. Nicht ohne Miihe scheint Mohammed
dahin gekommen zu sein, Ausdriicke fiir einen so transzenden-
talen Vorgang zu finden; behalf er sich doch " in frihester Zeit
gern mit dem einfachen Pronomen ,es“, unfihig seinem Gedanken
deutlichere Form zu verleihen. Koran bedeutet nun .anfinglich
das Vorlesen Gottes aus dem ewigen, géttlichen Buche:

75, 16—19. Bewege nicht mit ,ihm“ deine Zunge in Eile —
denn uns (Gott) liegt es ob, ,es* zu vereinigen und vorzulesen —
haben wir ,es“ aber vorgelesen, so folge seiner Vorlesung (Koran).

Da das Vortragen Gottes an einen Einzelnen erfolgt, da-
mit dieser es vor weiteren Kreisen wiederhole und es zum In-
halte seiner Predigt mache, so findet sich haufig synonym fir
Koran auch Tadkira, Dikra und Dikr, d. i. Predigt:

80, 11—13. Ja, dies ist eine Predigt; — Gott teilt sie mit,
wem er will, — von ehrwiirdigen Blittern?).

Um aber das Vorgclesene und Gepredigte als Eingebungen
von bestimmter typischer Form zu bezeichnen, wendet Mohammed
gegen die Mitte der mekkanischen Periode gern den Namen Kit4b,
Schreibung oder Geschriebenes, dafiir an. Danach ist jede Offen-
barung eine Abschrift, die Gott oder sein Engel nach dem himm-

1) Vgl.85,21—22: Dies ist ein preiswerter Koran — von wohlbehiiteter Tafel.
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lischen Archetypus fiir die Erde anfertigten. Insofern sie aber
das alles umfassende gottliche Buch nicht ganz, sondern nur teil-
weise wiedergiebt, wird sie auch Tafsfl und Furgin!) genannt,
d. h. Abteilung oder Abtrennung, z. B. in folgenden Stellen:

10, 38. Nicht ist dieser Koran etwas, das gedichtet sein
kinnte von einem anderen als Gott, vielmehr eine Bestitigung
des Fritheren und eine ,Abteilung“ (tafsil) des untriigerischen
Buches von Seiten des Herrn der Welten. .

25, 1. Gepriesen sei, der die ,Abtrennung“ (furgin) auf
seinen Diener herabgesandt hat, damit er ein Warner fir die
Welten sei.

Endlich wird auch vom Umstande des Herabsendens des
Buches (nazzala) ein eigener Name fir Offenbarung abgeleitet,
namlich das haufige ,Tanzil*. ,

Koran und Kitib teilen beide die Eigenschaft, vor und nach
ihrer Herabsendung in die Menschensphire immateriell zu sein;
ihre Umwandlung in ein greifbares Schriftstiick kann zwar erfol-
gen, mufs aber als menschliche Zuthat von oft zweifelhaftem Werte
angesehen werden:

6, 91. Sprich! Wer hat das Kitab, das Moses vorlrug, als
Licht und Leitung fir die Menschen herabgesandt (woraus ihr
geschriebene Blatter macht, die ihr vorzeigt uud dabei manches
unterdriickt), wodurch ihr belehrt wurdet iber manches, was ihr
nicht wuftet, noch eure Viter? Sprich! Gott hat es herabgesandt.

Auch beim Kitab Mohammeds war in der mekkanischen Zeit
die Niederschrift ein durchaus gleichgiltiger Umstand, der von
Gott nicht beabsichtigt war:

6, 7. Falls wir auf dich ein Kitib mit geschriebenen Blittern
niederlieBen, so dag sie es mit ihren Hinden berihren konnten,
wirden sie doch sagen: das ist offenbares Blendwerk.

Mag in der medinischen Zeit auch dem Aufschreiben man- .
nigfaltige Sorge zugewandt worden sein, immerhin gab es bei
Lebzeiten des Propheten keine authentischen Kopien seiner Offen-
barung, weil das Wort und nicht die Schrift von Gott geoffenbart

1) Vgl. 17, 107: Ein Koran, den wir abgetrennt haben (faragni), damit
du jhn den Menschen in Zwischenriumen vortragest. — Diese koranische Be-
deutung von faraqa und furgin konnte sehr wohl in Anlehnung an das he-
braische ,pereq* d. i. Paragraph entstanden' sein.
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worden war. Auch wenn der Koran schon in Mekka die Juden
als ,Minner der Offenbarung" ), oder als ,die, denen das Kitib
zuerst gebracht wurde“, bezeichnet, in Medina sie mit den
Christen unter dem Titel ,Leute des Buches* zusammen-
faft, so soll damit immer nur ihr Vorzug als Nachkommen
solcher, die das Wort Gottes von ihren Propheten horten, nicht
als Besitzer der Offenbarungsbiicher bezeichnet werden. Wie
wenig der Prophet das geschriebene Gesetz der Juden anerkannte,
beweist sein Fluch tber die, ,welche das Kitdb mit eigenen
Handen schreiben und sagen: dieses ist von Gott“;?*) damit
schrumpft auch die Verpflichtung der moslimischen Gemeinde, an
die Offenbarung der Fritheren?3) zu glauben, auf den Glauben zu-
sammen, da& bereits frihere Geschlechter Offenbarungen er-
~halten hatten.

Jedes wahre Kitab hat weiter noch die wichtige Eigenschaft,
mit allen friheren und spiteren ungefihr inhaltsgleich zu sein.
Wenn Abweichungen vorkommen, sind sie nur formeller Natur,
zum Zwecke der Erliuterung (bajjana) und Bestitigung (saddaqa)
dunkler Stellen eines fritheren Kitébs.

Gleich dem himmlischen Buche teilt sich auch jedes daraus
abgeleitete Buch in eine Summe von Einzelmitteilungen (4ja); die
beliebte Ubersetzung mit ,,Vers“ fithrt irre, weil sie den Schein
erweckt, als bezdge sich &ja stets auf Mohammeds Koran, und
zwar auf dessen vielfach durch Zufalligkeiten bedingte Vers-
einteilung. Von den ilteren Suren aber muf jede fiir sich nur
als eine Aja gelten, in den spiteren jede abgeschlossene Partie,
sei sie Erzahlung oder Auseinandersetzung iber Dogmen. Gemit
ihrem gottlichen Ursprunge sollten alle Teile der Offenbarungen
gleich richtig und klar sein; das stellt aber eine merkwiirdig ge-
schraubte Koranstelle aus medinischer Zeit einigermafen in Abrede:

3, 5. Allah ist es, der auf dich das Kitab niederlieg ; einen
Teil desselben bilden die ,festgefiigten Mitteilungen* — sie sind
der Kern des Buches — einen andern aber solche von unbestim-
terer Fassung; Leute, die einen Hang zum Unglauben in ihrem
Herzen haben, folgen letzteren aus Drang nach Sektiererei und

1) Ahlu-l-dikri, 21, 7 und 16, 45.
1) 2, 73,
%) 2, 3; 2, 130 und 4, 135.
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aus Verlangen, sie zu deuten. Doch nur Gott kennt ihre Deu-
tung, und die Glaubensstarken sagen: Wir glauben daran, weil
alles von unserem Herrn stammt.

Diese Stelle hat offenbar die Verlegenheit geschaffen, und
zeigt deutlich, da der damalige Koran schon allerlei Halbgiiltiges
mit sich schleppte, dessen Bedeutung der Prophet durch Zusatz-
verse herabzudriicken suchte oder durch gegenteilige Bestim-
mungen abrogierte.

Gott hat im Laufe der Zeiten oftmals ein Kitib auf die Erde
herabgesandt und damit beliebige Menschen begabt!). Jeder von
diesen wird durch den Empfang des Buches zam Gesandten (rastl)
Gottes, mit der Aufgabe, seine Umgebung tber das sittliche Ver-
derben, worin sie wandeln, aufzukliren, und die Nihe einer
Strafe fiir die Verstockten, eines Lohnes fir die Gliubigen anzu-
kinden. So ist er zugleich Nadir ,Warner und Baschir ,Evan-
gelist, ein Mudakkir und D4'i ,Prediger“, ein Halifa ,Stellver-
treter Gottes auf Erden“, endlich ein Nabi ,Prophet®, mit wel-
chem Namen er von der Mitte der mekkanischen Zeit?) an am
lichsten genannt wird. Der Gesandte oder Prophet bleibt auch
nach seiner Berufung ein reiner Mensch8); seine Lebensweise
weicht in nichts von der der iibrigen ab: er ift und trinkt, wie
sie, geht einher auf ihren Strafen ¢), redet ihre Sprache?), ja es
steht ihm frei, zu heiraten und Kinder zu zeugen €. Auch den
Trieb zum Bosen tragt er noch in seiner Brust 7) und kann daher
sogar siindigen 8). Die Menschlichkeit des Propheten zeigt sich
ferner darin, da& ihm keine Wunderkraft beiwohnt, wenngleich
im Ausnahmefall Gott durch ihn Wunder wirken kann. Das ein-
zige Wunderbare und Ubermenschliche an ihm ist aber der Besitz
der Wahrheit inmitten einer Umgebung von Irregeleiteten und
der Mut, dafiir Gberall Zeugnis abzulegen.

Seine Mission ist eine rein friedliche; kein Zwangsmittel?)
soll angewendet werden, um der Predigt Eingang zu verschaffen.

') Vgl 18. 12: Er teilt es mit, wem er will.
?) Zuerst gebraucht in 43, 5; von S. 80 an schon allgemein.

H14,18. — 42,2 — %144 — 91838
88, 25. — ¥ 28, 15,

?) 88, 22 und 50, 44: Du bist {iber sie kein Gewalthabe -- kein
Zwingherr. :
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Die Zahl der von Gott zu seinen Gesandten erkorenen Menschen
Jakt der Koran unbestimmt :

_ 40, 48. Schon schickten wir vor dir Gesandte aus; von
einigen derselben haben wir dir erzihlt, von anderen nicht.

Auf jedes Volk und jede Zeitperiode kommt wenigstens
ein Gottesbote:

35, 22. Es giebt keine Volksgemeinschaft, in der nicht schon
ein Warner auftrat ). .

Damit soll vor allem gesagt werden, da jede Gegend die
eine eigene Sprache spricht, ihren Propheten erhilt 2); demn
_ dieser muf stets in der Sprache seines Volkes lehren, damit er
ihnen deutlich und eindringlich rede 3).

Die Geschichten dieser Propheten spielen im Koran eine
wichtige Rolle; wenn sie auch in den alteren Suren meist nur
mit wenig Zeilen abgemacht werden, so erweitert sich von der
Mitte der mekkanischen Periode bis zu ihrem Schlugé Zahl und
Umfang derselben in fast aufdringlicher Weise. Einen dsthetischen
GenuB gewihren sie zwar nur in den seltensten Fallen sowohl
wegen des Mangels an feineren psychologischen oder phantasie-
vollen Zigen, als wegen der oftmaligen Wiederholung des gleichen
Themas. Doch wollte Mohammed auch keineswegs seinen Zu-
hérern einen angenehmen Erzdhler oder Poeten ersetzen; seine
Absicht ging nur dahin, ihnen fiir die Wahrheit seiner Predigt
Zeugen aus der Vorzeit heraufzubeschworen. Dabei stellte er immer
etwas von ihrem Auftreten in Parallele zu seiner eigenen Wirk-
samkeit, und zwar in friitheren Suren besonders ihren Charakter
als Warnboten Gottes und ihre Predigt von einem nahen, furcht-
baren Strafgerichte, das die Vertilgung der Unglaubigen von der
Erde bewirken werde. In der Herbeiziehung solcher Beispiele
zeigte er sich wenig kritisch; wo ihm Geschichte oder Sage die
Kunde vom plétzlichen Untergange einer Volkerschaft zutrug, da
erblickte seine Phantasie ein Gottesgericht dahinter, und der
kleinste Zug, der fiir diese Auffassung sprechen konnte, wurde in
auffilligster Weise in den Vordergrund geschoben. So gelang es
ihm bald, wie aus dem Nichts sieben Kronzeugen fir die Haupt-

1) Vgl. auch 13, 8, und 10, 48.
%) Nicht bekommt etwa auch jede Stadt einen eigenen Boten, vgl. 25, 53.
%) 14, 4.
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punkte seiner Predigt hervorzurufen, darunter drei Araber, die
Gottesboten an die Staimme ‘Ad, Tamdd und Aika (oder Madjan)
und vier Hebriaer, Noah, den Verkiinder der Flut, Lot, den Pro-
pheten der ,umgestiirzten Stidte“, Abraham, den Prediger am
Hofe Nimrods, und Mose, den Gottesboten an Pharao. Ganz
kurz bertihrt er auch noch Strafgerichte iber den ,Herrn des
Elephanten“ d. h. Abraha und sein Heer von Athiopiern?), iber
die siidarabischen Landschaften Saba’?) und er-Rass %), und ora-
kelt in ganz unbestimmter Weise noch von zahlreichen, deren
Kenntinis verschleiert sei4); aber alle diese sind nicht so beweis-
kriftig, wie jene sieben, weil sich bei ihnen die Gestalt des warnen-
den Propheten meist nicht einschieben lieé und dadurch die Ahn-
lichkeit der damaligen Situation mit derjenigen der Mekkaner
unklar blieb. Die Verkiindigungen der sieben ersten Propheten,
die sich auf ein nahes Strafgericht ihres Volkes bezogen, fatit der
Koran unter dem Ausdruck: die sieben Matini zusammen, d. i.
wortlich bersetzt, Wiederholungen oder Abbilder des himmlischen
Buches ; da ihre Kunde mit der des nahen Gerichtes iiber die
Mekkaner in das Kitdb Mohammeds eingezeichnet war, kann Gott
zu diesem sagen:

15, 85. Schon haben wir dir sieben von den Matini und
den groBen Koran zugebracht 5),

Die Tendenz der Strafgerichtserzahlungen war recht eigent-
lich der Ausfluf der einseitigen Idee von einem strafenden Gotte.
Mit der Erweiterung des Gottesbegriffes zu dem des menschen-
liebenden Tragers der Rahma oder Barmherzigkeit war aber der
alten Prophetenidee die Unterlage entzogen. Doch baut Moham-
med sie gleich darauf auf einer neuen Basis héher und kraftiger
auf. Er lakt jetzt Gott in seiner unermeglich grofien Gnade zahl-

1) 106.
7) 84, 14 fi.: Als ,Volk des Tubba** schon 50 13 und #4, 36 genannt.
%) 50, 12; 25. 40,

4) Keine Strafgenchtserz&hlung darf man in S. 85 suchen; die hier er-
wihnten ,Manner der Feuergrube* dirfen weder mit den meisten der orien-
talischen Exegeten als Did Nuwads und seine Leute, noch mit Geiger und
Noldeke als die drei M&nner im Feuerofen (Daniel ¢. III) gedeutet werden,
sondern ganz allgemein als die zur Holle verdammten Feinde und Verfolger
der Glaubigen. V. 8—11 ist dbrigens spiterer Zusatz.

5) Vgl. auch 39, 24, wo die Offenbarung Mohammeds ein Kltﬁb genannt
wird, das dhnliche ,Wiederholungen* gehabt habe.
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reiche Menschen in solcher Weise auszeichnen, daB sie mitten in
einer argen Welt als Musterbilder an Weisheit und Frémmigkeit
einherwandeln und das Licht des wahren Gottesdienstes in der
Finsternis des Heidentumes erglinzen lassen sollen. Zu diesem
Zwecke hat jeder von ihnen ein Kitdb erhalten, das ihn, wie die
Tugend in der Sokratischen Philosophie, gut und tauglich zu
allem macht, ihm jeglichen Vorzug, des Wissens {ilm), der
rechten Entscheidung (hukm), des rechten Handelns (ruschd),
der Originalitat (nubuwwa), Erleuchtung (dija) und Heilung (schifa)
verleiht und deshalb auch selbst mit jedem dieser Namen ge-
legentlich bezeichnet wird. Jetzt erst wird der Gesandte (rasil)
Gottes zu seinem Stellvertreter (halifa) und Propheten (nabi),
zum Gesegneten (mubérak) des Herrn und Gerechten (salih).

Kann der Typus des Strafgerichtspredigers als eigenes Ge-
bilde der Phantasie des Propheten bezeichnet werden, so ward
der neue Begriff des Nabi unter starker Beeinflussung seitens des
Spatjudentums geschaffen, hat aber auch schon zum Teil im
Neuen Testamente sein Gleichnis ). Der hieran  schon ersicht-
liche jiidisch-christliche Einfluss wird auch an der Auswahl hei-
liger Personen deutlich, mit denen sich von nun an die Suren
anfiillen, alles Gestalten, die eine verbesserte Kenntnis des alten
Testamentes und eine Anniherung an die Evangelien und die
christliche Legende dem Propheten rufihrt. Dabei wird das
anachronistische Verfahren der Verdhnlichung von Charakter,
Zeitalter und Wirkungskreis dieser Heiligen, wie es der friheren
Periode eigen war, aber auch der talmudischen Auffassung der
biblischen Vorzeit entspricht, immer weiter fortgesetzt: das Kolorit
wird ganz mekkanisch, und Mohammeds Ziige blicken von allen
Seiten durch.

Gemif der neuen Prophetenidee, die nicht plétzlich, sondern
in langsamem Vorwirtsschreiten die frihere ersetzte, begann Mo-
hammed auch seine sieben Strafgerichtsboten umzuformen;
das gelang wohl bei einigen, wo die biblische Tradition Stoff
genug zu neuer Charakterislik bot, wie bei Abraham und Mose;
fir Noah und Lot erfand er selbst neue Einzelheiten; hingegen
versagte ihm die Kraft, die drei arabischen Propheten mit einer

1) Vgl. Lue. 11, 50 ff.
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passenden neuen Maske zu versehen, weshalb sie beim
Ubergang zur medinischen Periode ganz aus dem Koran ver-
schwinden. :

Ungefahr um die gleiche Zeit schlieBen sich die tbrigen
Prophetengestalten wegen der GleichmaBigkeit ihrer Mission enger
zu einer Kette zusammen, um zum Beweis zu dienen, da8 Gott kein
Zeitalter ohne Vertreter seiner Wahrheit gelassen habe, Wenn bei die-
ser Kette auch die Familienabstammung !) eine gewisse Rolle spielt,
so soll doch Vererbung oder Ubertragbarkeit des Kitabs von einem
zum andern als unmoglich gelten; jeder Prophet kniipft immer
nur an Gott, sein Kitib an das im Himmel aufbewahrte an.
Die beliebteste Anordnung der Propheten wird jetzt folgende:
Propheten vom Samen des Adam, von der Begleitung des Noah,
vom Samen Abrahams und Israels, sowie andere, die recht ge-
leitet und auserwihlt werden 2). Nach dieser Disposition werden
wir darum im Folgenden die Hauptziige der koranischen Pro-
phetengeschichten -andeuten, ihnen aber die Erzihlung von den
drei arabischen Strafgerichten wegen ihres Alters voraus-
schicken.

Die Prophetengeschichten des Korans.

In Urzeiten bewohnte das Volk ‘Ad die siulenreiche Stadt
Iram, die ihresgleichen nicht hatte in allen Landen?). Zu ihnen
schickte Gott einen Gesandten, als dessen Namen Mohammed
erst in Sure 26, 125 Had, d. i. Jude anzugeben weifi. Dieser
verwies ihnen ihren Hochmut: Was erbaut ihr auf jedem Higel
ein Denkmal, um euch beriihmt zu machen, und errichtet euch
Burgen, dat man ewig an euch denke, und wenn ihr Krieg fihrt,
stirmt ihr einher wie Riesen4)! Seine Warnung vor naher Strafe
schalten sie aber hartnéckig Ligen; da begann iiber sie ein
Wirbelwind loszubrechen, sieben Nichte und acht Tage hinter-
einander, der sie alle niederstreckte wie morsche Palmbiume und
ihre Spuren von der Nachwelt verwischte5). An historischem
Gehalte wird in dieser Erzihlung keine Spur vorhanden sein;

1) Vgl 67, 26: Wir machten in der Nachkommenschaft des Noah und
Abraham das Prophetentum und das Kitab; so wurde mancher von ihnen
recht geleitet, viele aber sind Frevler. 8,30: Gott bevorzugte den Adam, Noah,
das Haus Abrahams und ‘Imréns vor den Welten als ein zusammenh#ngendes
Geschlecht. -

?) 19, 59. - %) B8, 51; 89, 5—7. — )26, 128—130 — 5, 69, T f.
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Volkssage und Phantasie des Propheten haben etwa vorhandenes
Thatsdchliche vollstindig verdunkelt 2),

Dagegen kniipfte Mohammed das, was er vom zweiten Straf-
gerichte zu sagen wubte, an einen historischen Namen und das
Bild noch erhaltener Griberbauten in dem von den Karawanen
viel durchzogenen Tale el-Higr an. Das Volk Tamidd hegte den
freventlichen Stolz, in diesem Thale sich Wohnungen in den Fels
zu hauen. Ein Gesandter, vom Koran wiederum erst in Sure 26
Salih 2) (Gerechter) getauft, warnt sie, nicht zu selbstgefallig auf
ihren augenblicklichen Besitz zu bauen, sondern Allah zu fiirchten.
Als man von ihm ein Zeichen forderte, befahl er ihnen, mit der
,Kamelkuh Allahs“, von' deren wunderbaren Herkunft erst die
nachkoranische Tradition etwas zu berichten weiB, ihr Trink-
wasser zu teilen3), und sich nicht an ihr zu vergreifen. Auf
Anraten eines Bosewichts schlachteten sie aber dennoch das
Tier, worauf ein plétzliches Unwetter 4) sie im Nu alle vernichtete,
»daB sie wurden wie ein Haufen trockenes Holz* 5).

Das dritte Volk arabischen Ursprungs, das ein Strafgericht
Gottes erfuhr, waren die ,Waldleute®6), spater auch Madjin
genannt 7). Ein Prediger, der ihnen gesandt wurde — erst S. 29, 35
mit Namen Scho‘aib genannt — sollte auer ihrem Gdotzendienste
auch soziale Schiden riigen: Gebt richtiges Ma& und verkiirzt es
nicht! Waget mit rechter Wage! Enthaltet den Leuten nicht
das lhrige vor, und schidiget nicht freventlich auf Erden! Da
er aber tauben Ohren predigte, kam tber sie ein plétzlicher
Schlag, daB sie in ihren Hausern tot niederfielen. Etwas That-

1) Die Annahme Geigers, daB Had ,offenbar* der biblische ‘Eber, und
das ‘aditische Strafgericht mit der Zerstreuung der Menschen nach dem Turm-
bau zu Babel urspriinglich identisch sei, sowie alles andere, was er bezdglich
‘Ads und Tamidds aus jidischen Schriften vergleicht, 1afit sich kritisch be-
trachtet nicht bhalten.

?) Die Vermutung Geigers, dab ihm der biblische Schelah, Vater des
‘Eber, entspriche, ist ganz haltlos.

8 Vgl. 91, 13; b4, 28; 26, 100, bes7 71

4) {agwa, tagija, saiba.

5) 54, 31. ‘Ad und Tamidd werden zeitlich froher als Mose angesetzt,
vgl, 40, 32.

8) Zuerst erwahnt 50, 13,

") In 11, 91 wird ihre Zeit nach der von Ad Tamtid und Sodom

angesetzt.
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sichliches diirfte in diesem Berichte ebensowenig wie in dem von
‘Ad zu entdecken sein.

Zeitlich der erste Prophet ist Adam, wenngleich seine Cha-
rakteristik zwischen der eines Propheten und eines blos Begnade-
ten schwankt.?) Mit ihm hatte Gott von frih an einen Bund ge-
schlossen, 2) und nachdem dieser durch die erste Siinde hinfillig
geworden war, erfolgte zum zweiten Male die Auserwihlung:

2, 85. Da empfing Adam von seinem Herrn Mitteilungen
(Kalimat — Kitab). Dann verzieh er ihm, denn Gott ist der
Verzeihende, der Barmbherzige. '

Auch Abel, von dem der Koran allerdings den Namen ver-
schweigt, ist als Auserwihlter gedacht; er vertritt seinem
Bruder gegeniiber die Idee des wahren Gottesdienstes. 3)

Die Gestalt des Noah (Nih), des Predigers der Stindflut,
reiit sich mit Sure 54 den tbrigen Strafgerichtsboten an, um von
da ab nichst Mose am hiufigsten behandelt zu werden. Die er-
sten Berichte gehen nicht iiber diejenigen der Bibel hinaus; aber
mit der allmiligen Ausgestaltung seines Charakters zum Nabi
werden zahlreiche Anklinge an Mohammeds Lage in Mekka auf
ihn ibertragen:

11, 27 ff. (Noah hat sich einen Anhang von Glaubigen aus
den niederen Schichten des Volkes gebildet, woriiber die Reichen
ihn zur Rede stellten. Darauf sagt er:) ,O Volksgenossen, wer
wird mir helfen gegen Gott, wenn ich sie entlieBe? Ich sage
doch nicht zu euch, bei mir sind die Schitze Allahs; auch weik
ich das Weligeheimnis nicht, behaupte auch nicht, ein Engel zu
sein, und sage solches auch nicht bei denen, die euer Auge ver-
achtet.“ Ein anderes Mal (36, 105 ff.) erbittert Noah das Volk
durch seine Predigt so sehr, daB sie drohen, ihn zu steinigen. %)

1) Zum Nabi eignet er sich deshalb nicht, weil, wie der Koran
dfters sagt, die Menschen schon ein Volk bildeten, bevor die Nabis kamen;
vgl. 2, 209.

7) 20, 114,

) Vgl. b, 30—385. Was iiber sein Begribnis gesagt wird, ist schon von
Geiger (S. 103 f) als ein Anklang an spatjiidische Sage erwiesen, die Moham-
med nur halb verstanden wiedergiebt.

4) Beide Zige zusammen in 26, 114—116. Das Androhen der Steinigung
kehrt 19, 47 bei Abraham, 44, 19 bei Mose, 11, 93 bei Scho‘aib wieder und
diirfte einer Episode aus Mohammeds Leben emtsprechen.

Grimme, Mohammed. II. [}
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Nachdem er 950 Jahre unter seinem Volke gelebt hatte (29, 13),
baut er sich die Arche und steigt ein, ,als der Ofen glihte®,
d. h. als die Sindflut ihre nach spatjidischer Sage!) siedend
heien Wasserwogen tber die Erde ergoS.

Ein unbenannter Sohn will trotz der Abmahnung des Vaters
lieber auf einem Berge Rettung suchen; die Woge aber erfaft
und verschlingt ihn. Wie die Flut sich verlaufen hat, senkt die
Arche sich auf den Berg Gidi, wo sie als Wahrzeichen fir die
Welt erhalten bleibt, ) wihrend Noah unter dem Segen Gottes
fir sich und seine Nachkommen herniedersteigt.

Auch Abraham (Ibrahim) durchliuft im Koran verschiedene
Stadien der Darstellung. Obwohl schon sehr frih (87, 19) die
Buchrollen Abrahams, d. h. die an ihn ergangene Offenbarung,
Erwihnung erfahren, taucht sein Bild doch erst mit dem Beginn
der Rahmaperiode (S. 43) auf, wo er im Auftreten und Pre-
digen vor seinen Haus- und Volksgenossen und weiterhin im
strengen Gehorsam gegen Gottes Willen sich mehr und mehr
zum Idealpropheten von stark ausgeprigter Portraitdhnlichkeit mit
Mohammed entwickelt. Wie keinen anderen sieht dieser ihn
als sein von Gott gesetztes Vorbild an, besonders aber als die
Auswanderung Abrahams aus seinem Vaterlande in ein fernes Land
sich durch die Flucht von Mekka nach Medina bei ihm zu wie-
derholen schien. Diese enge Anlehnung koénnte bewirkt haben,
daB Mohammed Zige der Ungleichheit zwischen sich und dem
Patriarchen entweder gar nicht aufnahm oder spiter tilgte, so
vor allem das Eintreffen eines irdischen Strafgerichts tber seine
heimatlichen Bedringer. Diese in der syrisch-christlichen Le-
gende entstandene Fabel muf er gekannt haben; denn der Koran
deutet sie zweimal kurz an:

22, 43. Wenn sie deine Predigt nun verleugnen, so haben
vor ihnen dasselbe schon gethan das- Volk Noahs ‘Ad, Tamid,
das Volk Abrahams, das Volk Lots und die Leute von Madjan;
auch den Mose nannte man einen Liigner. Da gab ich den Un-
glaubigen erst noch eine Frist, und dann ergriff ich sie mit ge-
waltigem Griff, '

1) Vgl. Geiger, S. 110,
) 29, 14;. b4, 15,
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21, 70. So wollten sie auf ihn (Abraham) einen Anschlag
machen, doch lieBen wir sie dabei zu Schaden kommen,

Endlich kann auch die Zahl der sieben Empfinger von Ma-
tint oder Strafgerichtsbotschaften nur durch das Einsetzen von
Abraham, wozu die vorstehenden Stellen uns das Recht geben,
ihren Abschlug erhalten.

Auffillig aber bleibt bei diesem zu Ausmalungen geeigneten
Stoffe die Wortkargheit des Korans, so da& man fast an spatere Til-
gung einiger Stellen denken méchte ; erlaubte sich doch Mohammed
noch gewaltsamere Anderungen mit der Person des Abraham, indem
er sie in frihmedinischer Zeit mit grotesker Mystification als Prie-
ster des mekkanischen Heiligtums nach Arabien versetzte, — "aus
welchen Griinden, ist schon Bd. I, Seite 63 ff,, niher dargelegt.?)

Mit- der Personlichkeit Abrahams ist die des Lot (Ldt) auch
im Koran eng verkniipft, jedoch noch nicht in den Suren, wo er
nur als Prediger des nahen Strafgerichts auftritt. Hier steht er
als Warner vor den Bewohnern seiner Stadt, deren biblischer
Name durch die Bezeichnung Mu'tafika, ) d. h. die Umgestiirzte,
vertreten wird. Spéitere Suren schlieen ihn enger an Abraham
an,3) lassen ihn durch diesen bekehrt werden, mit ihm in das
gelobte Land auswandern und schreiben ihm die Berufung zur
Weisheit und Wissenschaft, d. h. das Kitdb zu. Sein Predigen
gegen die Unzucht Sodoms ist die Folge seiner Berufung, nicht
des Besuches der Engel. ¢) Diese treten nur bei ihm ein, um
ihm den Eintritt des Strafgerichtes iiber die Stadt, bei der auch
seine Frau umkommen wirde, anzukindigen. Bei Sonnenauf-
gang trifft das Unheil ein: ,Da machten wir ihr Oberstes zu
unterst und lieben Steine von Ziegelerde auf sie regnen.1)*

1) Auch der neueste Forscher mohammedanischer Sagenkunde, Griin-
wald, kann nicht die leiseste Spur auswirtiger oder altarabischer Tradition
ausfindig machen, worin dem Propheten der mekkanische Typus von Abraham
vorgezeichnet gewesen wire, und beschrinkt sich darum auf die Meinung,
dieser Sagenkreis sei bei den Arabern ankndpfend an die VerstoBung der Hagar
gebildet ; vgl. Neue Beitrige zur semit. Sagenkunde S. 102 ff.

) Vgl 63, 54; 69, 9 und 9, 71 steht richtiger der Plural. Der Ausdruck
geht zurlick auf Gen. cap. 19, 25: Und Gott stiirzte diese Stidte um.

5) 29, 25; 21, 71,
4) 29, 27 {.. 28, 160 f. u. ofter.
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Lot aber rettet sich und wird nach seinem Tode in die Rahma,
d. h. Seligkeit Gottes, eingefiihrt.

Isak tritt erst mit der Rahmaperiode in die Reihen der
Propheten. Daf er unter dem ,trefflichen Sohne“ gemeint ist,
dessen Opferung Gott von Abraham verlangt, #) kann kaum be-
zweifelt werden; denn v. 112: ,und wir verhieBen ihm in Isak
einen Nabi* fiigt nur die weitere VerheiBung, daB Isak die pro-
phetische Berufung nach seinem Vater erhalten solle, hinzu und
besagt wohl nicht die Ankiindigung seiner Geburt. Immerhin hat
die unklare Fassung dieser Stelle zur Folge gehabt, daf die mo-
hammedanischen Exegeten den Ismaél in die Rolle des ,trefflichen
Sohnes* eingesetzt haben. In spateren Suren 3) wird an Isak
noch Jakob eng angeschlossen, wobei der Ausdruck die Maglich-
- keit offen lat, Mohammed habe in ihnen zwei S6hne Abrahams
erblickt. 4)

Ismaél (Isma‘il) steht in mekkanischen Suren weit abseits
von Abraham und seinem Hause und wird der Gruppe der am
wenigsten bemerkenswerten Gerechten oder Propheten ange-
schlossen. 8) Seine Wirksamkeit auf Erden enthilt keinen eigen-
artigen Zug: ,Er hielt treu an der Verheiung (des Weltgerichts)
fest und befahl seinem Volke zu beten und die guten Werke zu
verrichten. Erst als in der medinischen Periode Abraham die
Wandlung zum Araber durchmacht, wird Ismael als sein echter
und erstgeborener Sohn bezeichnet, ) der deshalb das Anrecht
hat, in der Prophetenreihe zuerst hinter seinem Vater genannt
zu werden. 7) Als Hauptwerk seines Lebens gilt jetzt die Mit-
wirkung am Baue des mekkanischen Gotteshauses und die Ein-
ladung der Menschen zur Wallfahrt dorthin. 8)

Von Joseph (Jusuf) redet S. 40, 36 beildufig als einem Ge-
sandten Gottes zu den Agyptern; aber erst in S. 12 folgt die

1) 15, 74.

%) 37, 99 f1.

8 29, 26; 21, 72; 11, 74.

) Besonders spricht fiir diese Auffassung 11, 74, wo Abrahams Weibe
erst Isak ,und nach ihm* Jakob verheiBen wird.

5) 88, 48; 21, 85; 6, 86.

€) 2, 126; 14, 41.

) 2, 130, 134; 8, 78; 4, 161.

5 2 119 f
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Geschichte seines Lebens, ,die schonste der Offenbarungserzih-
lungen“, wie Vers 3 bekennt. Der der spatjidischen Sage ent-
lehnte Stoff wird in einer fiir Mohammeds Erzihlerkunst charak-
teristischen Form dargestellt. Nicht in gleichméaBigem Flusse, son-
dern im Wechsel lose geschiirzter Szenen schreitet die Handlung
vorwarts, der Dialog tberwiegt die Schilderung und libt jede
Person in deutlicher Charakterisierung hervortreten: kurz, Moham-
med offenbart sich hier weit mehr als Dramatiker denn als Epiker.
Joseph erzihlt seinem Vater von seinem Traume; dieser heifit ihn
dariiber vor seinen Briidern schweigen, wihrend er selbst erkennt,
daB Joseph zum Auserwihlten des Herrn bestimmt sei. Das Ein-
treffen der Berufung Josephs zum Propheten erfolgt erst mit
seiner Mannesreife, nachdem er von seinen Briidern in die
Zisterne geworfen, von Wassersuchern einer Karawane dort ge-
funden und nach Agypten als Sklave verkauft ist. In der Ver-
suchung, die ihm die Frau seines Hausherrn bereitet, ware er
beinahe erlegen, ,wenn er nicht das Eingreifen seines Gottes ge-
sehen hitte“, worunter wahrscheinlich ein Gesicht, das ihm seinen
Vater zeigte, gemeint ist. ) Vor seinem Herrn vermag er sich
als unschuldig zu rechtfertigen, weil sein Untergewand von hinten
und nicht von vorn zerrissen erscheint. Das Geriicht aber be-
machtigt sich des Vorfalles, und um die Liebe zu.ihm, der nur
ein Sklave war, begreiflich zu machen, lidt die Hausfrau simt-
liche Weiber ihrer Verwandtschaft zum Gastmahle ein, giebt jeder
ein Messer in die Hand und fihrt dann plétzlich den Joseph
mitten unter sie. Verwirrt vom Eindrucke seiner Schénheit ver-
gessen sie, was sie in der Hand tragen, und verwunden sich simt-
lich mit den Messern. Dadurch bringt die Frau die gegen sie
gerichteten Spottreden zum Schweigen. Jetzt geht sie den Jing-
ling abermals um seine Liebe an, doch wiederum erweist er sich
standhaft. Um ihn gefiigig zu machen, 146t man ihn in das Ge-
fingnis werfen. Wie ihn hier zwei Mitgefangene um Deutung
ihrer Traume angehen, nimmt er als eifriger Prophet die Gelegen-
heit wahr, ihnen zuerst ihren Gétzendienst zu verweisen und deutet
ihnen dann den Sinn der Traumbilder. Etliche Jahre spiter, da
er immer noch im Kerker schmachtet, befragt der Konig von
Agypten seine Groken nach dem Sinne zweier Triume, die ihn

1) Vgl Jerusal. Talmud. Horaj. fol. 8 b.
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beunruhigen; einer unter ihnen, der ehemalige Mitgefangene des
Joseph, wird dadurch an diesen erinnert, begibt sich in seinen
Kerker, erfrigt von ihm die richtige Deutung und idberbringt sie
dem Konige. Dieser heifit den Joseph zu sich zu fihren, der
jedoch erst dann in seiner Befreiung einwilligt, nachdem durch
den Mund seines friilheren Herrn offentlich Zeugnis fiir seine
Unschuld abgelegt ist; alsdann tritt er vor den K6nig, um nach
kurzer Besprechung von ihm zum Range eines Vertrauten erhoben
zu werden. Nun kommen Josephs Briider zum ersten Male nach
Agypten; er, der sie wohl erkennt, entlift sie mit reichlichen
Vorriten, bedeutet ihnen aber, nur wenn sie ihren abwesenden
Bruder mitbrachten, wiirden sie fernerhin Zutritt zu ihm erlangen.
So nehmen sie das zweile Mal ihren jingeren Bruder mit auf die
Reise und finden infolge dessen wieder die beste Aufnahme.
Joseph giebt sich dem Benjamin allein zu erkennen und weif ihn
durch die List mit des Konigs Becher bei sich zurickzuhalten,
ohne den Schein der Gewaltthat auf sich zu laden, seine Briider
aber ziehen mit Ausnahme des Aliesten zum Vater zuriick und
iberbringen ihm die Trauerbotschaft. In diesem weckt der neue
Kummer den friheren mit solcher Gewalt, daf ihm seine Augen
von Weinen erblinden; doch klammert er sich nur um so fester
an die Hoffnung, die ihm Gott zu einem geheimen Wissen ver-
starkt, daB er seine verlorenen Kinder wiedersehen werde und ent-
sendet deshalb zum dritten Male seine Séhne nach Agypten.
Angesichts ihrer Diirftigkeit und Not beschlieft Joseph das Ver-
steckspiel zu endigen, ruft ihnen ihre ehemaligen Frevel ins Ge-
dachtnis und erwidhnt dann die Gnade Gottes, die ihn, ihren Bru-
der, gerettet habe; zugleich heifit er sie heimkehren und iber-
giebt ihnen sein Unterkleid, um es dber das Gesicht des Vaters zu
legen und ihn sehend zu machen. Ehe noch der Uberbringer
sein Reiseziel erreicht, umweht den Vater schon eine Ahnung,
»ein Duft* von Joseph, ob man ihn deshalb auch blédsinnig schalt.
Da tritt der Bote zu ihm ein und durch die Wunderkraft von Josephs
Gewande offnen sich seine Augen wieder. Triumphierend be-
deutet er seiner reumiitigen Umgebung, wie sein Wissen von Gott
sich bewahrt habe. Als sie nun alle nach Agypten hiniiberge-
zogen waren, will Joseph den Eltern seinen Thron einriu-
men; sie aber sinken ihm unterwiirfig zu Fiken, und Joseph er-
kennt jetzt den Traum seiner Kindheit buchstablich verwirklicht.
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Von Moses (Masia) berichten schon sehr alte Teile des
Korans, und seine Gestalt bleibt so lange die herrschende unter
den Propheten, bis ihr Abraham in der medinischen Fassung
den Rang streitig macht. Auch sie zeigt an ihren wechselnden
Konturen deutlich jene Wandlungen, die der mekkanische:Pro-
phet mit den Jahren an sich selbst erfuhr. Zuerst begniigt sich
der Koran mit der Andeutung, daf Moses gleich Abraham und
Mohammed Offenbarungen von Gott erhalten habe 1). Daf diese
sich auf die Voraussagung eines Strafgerichtes fiir Pharao und
sein g6tzendienerisches Volk beziehen, wird bald darauf ausgefiihrt :

79, 15—25. Kam zu dir die Kunde von Moses? — Einst
rief ihm sein Herr an im heiligen Thale Tuwd: — Geh hin zu
Pharao, denn er treibt Gotzendienst, — und frage ihm: Willst
du dich nicht reinigen? — so will ich dich zu deinem Herrn lei-
ten, daB du ihn firchten lernst. — Da liet er (Moses) ihn (Pha-
rao) die groBte Mitteilung sehen;?) — der aber schalt ihn einen
Ligner und widersetzte sich, — wandte den Riicken eilig, — ver-
sammelte (sein Volk) und rief aus: — Ich bin euer hochster
Herr! — Da aber ergriff ihn Gott mit Zichtigung im Diesseils
und Jenseits. 8)

Der Offenbarungsauftrag an Moses wurde spéter entsprechend
dem Geiste der Rahmaperiode dahin erweitert, dak er ein eifriger
Prediger der Grundsatze der monotheistischen Religion gewesen
sei; am Hofe Pharaos spielen sich jetzt langatmige Religions-
disputationen ab; ¢) die Besiegung der Zauberer wird zum o&ffent-
lichen Schauspiele vor dem festlich geschmiickten Volke; 8) die
Zauberer empfangen die Gnade des Glaubens und erkliren sich
fir Muslime; Pharao wiitet und will sie samt Moses hinrichten
lassen, woran ihn ein Mitglied seiner Familie, das wenigstens im
Herzen glaubig geworden war, hindert ) und zugleich die War-
nungen des Propheten zu beherzigen empfiehlt. ?) Pharaos Un-

1) 87, 19; 58, 31.

?) Die Kunde vom nahen Strafgericht.

%) Ahnlich 51, 38—40.

4) Z. B. 26, 17 ff; 20, 51 ff.

5 20, 61 ff.. — ¢) 40, 26 ff.

7) In der Gestalt dieses Agypters wird Mohammed wohl einen ihm wohl-
gesinnten Mekkaner, vielleicht dem Abu Tilib, ein Denkmal haben setzen
wollen, wie dberhaupt noch viele Einzelzige in den Prophetengeschichten Ane
spielungen auf seine Zeitgenossen enthalten werden.
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glaube und Hochmut versteigt sich dann noch so weit, dag er
seinem Ratgeber Himéan anbefiehlt, einen Riesenbau, d. h. wohl
eine Pyramide, aufzufihren, um von seiner Héhe zum Himmel
emporsteigen und zum Gotte des Moses gelangen zu kénnen. 1)
Damit ist sein und seines Volkes Untergang im Rate Gottes be-
siegelt, wihrend alle Glaubigen geréttet werden. ?)

Nach diesen breiten Ausfihrungen folgen andere, worhn
Pharao zur Nebenfigur herabsinkt, seine Bestrafung nur als
Episode in der Prophetenlaufbahn des Moses erscheint, der jetst
seine ganze Grofe als Prophel und geistiges Haupt des Stammes
Israel in der Wiiste entwickelt. Zum Mittelpunkte seiner Thatig-
keit wird die Szene, da er von Gott die Gesetzestafel erhalt und
sie dem Volke iiberbringt, ) die auffalligsten der biblischen Wunder-
geschichten zum Teil in talmudischer Umgestaltung begleiten
‘dieses Bild. 4)

Den seltsamsten Anhang zur Geschichte Moses bildet S. 18,
59—81, wo auf ihn Ziige aus dem syrischen Alexanderroman
samt einer moralischen Talmudfabel 3) tbertragen werden. Er
soll ausgezogen sein mit einem Diener, um ,zur Vereinigung
der beiden Meere“, des salzigen und des siiien¢), zu ge-
langen. Er trifft einen unbenannten Gottesmann und bittet
- ihn, des gleichen Weges mit ihm gehen zu diirfen. Jener
willigt ein unter der Bedingung, daB er ihn niemals frage,

1) 40, 38 fI.: 28, 38.

?) Geiger (Was hat Moh. aus d. Judent. aufgen. S. 162—64) und andere
lesen aus 10, 90—92 heraus, dafauchPharao nochim letzten Augenblicke glaubig
geworden und deshalb gerettet sei. Die Verse enthalten jedoch keineswegs
diesen Sinn, sondern sind folgendermafen zu dbersetzen: Wir fiihrten die
Sohne Israels durch das Meer; da folgte ihnen Pharao mit seinen Heerscharen
voll feindlichen Ubermutes nach, bis ihn das Verderben (‘araq statt garaq) er-
reichte, Da rief er: Ich glaube, daf kein Gott ist aufer dem, an den die
Sohne Israels glauben, und ich gehdre zu den Muslimen. — (Da sprach Gott:)
Jetzt also?! ‘Und vorher widersetztest du dich und warst ein Unheilstifter! —
Darum schwemmen wir dich heute als Leiche ans Ufer, um fiir die Nachwelt
ein warnendes Beispiel (vgl. 25, 29) zu sein.

%) Bes. 7, 138 ff.

4) In medinischen Suren wird Moses meist nur beildufig bei Erwihnung
von Zigen des Ungehorsams seitens der Israeliten genannt.

%) Diese liBt den Josua ben Levi in Begleitung des Elias die Wan-
derung unternehmen, vgl. Bacher, Agada der paldst. Amorder. S.194.

¢) Zu dieser Vorstellung vgl. 66, 19 f.; 25, 55.
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was Wundersames auch sich seinen Augen darbielen wiirde.
Beim Weiterziehen macht nun der Fremde erst eine Fahre,
in der sie ubergesetzt waren, schadhaft, erschligt dann einen
harmlosen Jingling und stiitzt endlich in einer Stadt, wo man
ihm Gastaufnahme verweigert, eine baufillige Mauer. Moses
kann sich nicht enthalten, nach den Grinden dieser seltsamen
Handlungsweise seinen Begleiter zu fragen; diese Frage scheidet
die Wege beider, doch zuvor deutet der Fremde die Absicht in
seinem friitheren Handeln: Das Schiff machte er leck, damit es
nachher mit einem gewaltthatigen Firsten untergehen sollte; der
Jingling wirde, wenn er lianger gelebt hitte, seine glidubigen
Eltern zum Unglauben bestimmt haben; unter der Mauer aber
ruhte ein Schatz, der fir zwei Waisenkinder bis zu den Jahren
ihrer Mindigkeit aufgespart bleiben mufkte.

Aron (Haridn) tritt erst in der Rahmaperiode dem Moses
in seiner Sendung nach Agypten an die Seite, um sein Wesir, d. i.
Gehilfe zu sein; deshalb muBte ihm Gott auch ein Kitib zutei-
len') und ihn zum Propheten machen. ?) Aus seinem spiteren
Leben wird nur erwihnt, wie er dem Volke Israel bei der Ver-
fertigung des goldenen Kalbes durch Samiri 3) seine Warnungen
nicht vorenthilt, dann aber aus Furcht vor Parteispaltungen oder
um nicht getétet zu werden, den Frevel duldet, weshalb Mo-
ses in heiligem Zorne ihm nachher Haar und Bart rauft. ¢)

Als Trager der Offenbarung nach Moses werden in medini-
scher Zeit, wo Mohammed schon auf eine gewisse Kontinuitat
der Prophetenreihe sah, 5) ,die Stimme* (el-asbat) genannt, d. h.
die Generation der Isracliten, die in der Wiiste von Moses das
Gesetz erhalten hatte. Doch wie schon aus ihnen einzelne sich
nicht von Gesetzesiibertretungen fern hielten, ¢) so wurde ihr
Nachwuchs im gelobten Lande trotz der ererbten Offenbarung

1) 87, 117.

?) 19, 54,

%) Mit Grinbaum als verdreht aus Zimri (Num. cap. 25, 14) und nicht
aus Samrén-Aschmadai zu nehmen.

4) 20, 92—95; 7, 149 f.

%) Nach jlidischem Vorbilde, das zwischen Moses (resp. Josua) und die
Propheten noch die Altesten als Vermittler der wahren Lehre treten lift.
Vgl. Traktat Aboth I, 1.

) 17, 161—66.
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verweltlicht und zum Prophetentume untauglich.!) Gott mubte
aus ihrer Mitte wieder einzelne mit besonderer Offenbarung be- -
gnadigen. Es waren dies David und Salomo, sowie ,die Nabi*
oder Propheten im engeren Sinne,

David (Dawud) wird dargestellt als ein Diener und Stellver-
treter 2) Gottes, bei dem sich Macht und Weisheit, mit Ergeben-
heit und Bufigesinnung paarten. Berge und Végel mufiten mit
ihm Gott lobpreisen. 3) Zur Bulie nach begangener Siinde demi-
tigte er sich, als er im Rechtsstreite eines, der 99 Schafe hatte, |
gegen den Besitzer eines einzigen ¢) in der Habgier des ersteren
sein Fbenbild erkannte, worauf ihm bald wieder die Verzeihung
Gottes zu Teil ward. Aus seiner Jugendgeschichte holt S. 2,
252 kurz die Uberwindung des Goliath (Galat) nach. Der Zug,
~daB Gott ihn die Kunst, Panzer zu schmieden, gelehrt habe, )
beruht auf Verkennung eines bei altarabischen Dichtern beliebten
Ausdruckes ,Davidische Panzer, d. h. solcher aus der Werkstatt
eines hochberihmten Schmiedes mit Namen David. DaB David
etwas mit der Abfassung des Psalmbuches zu thun habe, behaup-
tet der Koran nirgendwo, wenngleich die bisherigen Ubersetzun-
gen es wahrscheinlich zu machen suchen; denn S. 17, 57, heifit
nur: Wir begnadigten den einen Nabi mehr als den andern und
haben auch dem David eine Offenbarung (zabir = kitab)
gebracht. 8) :

Von dem Fabelwerk, mit dem die jidische Haggada die Fi-
gur Salamos (arab. Sulaimidn) umwoben hat, finden sich die
buntesten und am wenigsten biblischen Ziige auch im Koran wie-
der, wobei jedoch das Bestreben zu erkennen ist, im Zauberer

1) 17, 167—68.

?) Halifa, wie es auch Adam war, vgl. 2, 28. Beide sollen als Herrscher
diber die Menschen die Macht Gottes reprisentieren.

%) 88, 17 f.; 21, 78. AnlaB zu dieser Darstellung wird Ps. 148 9 f. ge
wesen sein,

4) Nathans Gleichnisrede ist hier als Faktum aufgefafit

%) 21, 80.

%) Der Schlufisatz wird 4, 161 geradeso wiederholt. Das angebliche
Zitat aus Ps. 87, v. 29 in 21, 105: ,Wir haben in die Offenbarung nach
dem Wortlaute des himmlischen Buches (dikr, vgl. 8, 51) geschrieben: Unsere
frommen Diener werden die Erde erben,“ ist derart, daB es sehr wohl durch
miindliche Mitteilung an Mohammed gelangt sein kann.
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moglichst auch den Gottesmann hervorzuheben.!) So gebietet
Salomo tiber den sanften Morgen- und Abendwind, der auf sein
Geheif ihn tragt, wohin er will, ) und ist Beherrscher der Ge-
nien, die teils in seinem Dienste thatig sind als Kiinstler, Bau-
meister und Taucher, teils gefesselt seine Macht anerkennen
missen. 3) Er versteht die Sprache der Viogel und der Tiere;
dadurch erfihrt er vom Wiedehopfe auf einem seiner Ziige, dak
die Kénigin von Saba’ und ihr Volk noch der Sonne ihre Anbe-
tung darbrichten und sendet deshalb an diese einen Brief mit
der Aufforderung, sich zu unterwerfen und 'glaubi_g zu werden.
Reiche Geschenke, womit die Konigin ihn zuerst zu befriedigen
sucht, weist er zuriick, und sie muB sich bequemen, selbst vor
ihm zu erscheinen. Wahrend ihrer Reise hat Salomo in Augen-
blicksfrist durch einen seiner Geister ihren Konigsthron vor sich
bringen lassen, und dieses Wunder sowie die Pracht des ganz
aus Glas erbauten Palastes Salamos bestimmen die Konigin, zu
seiner Religion sich zu bekennen. Proben demiitiger Gesinnung
legt er ab, indem er eines Abends seine Lieblingspferde mit eige-
ner Hand verstiimmelt und in Ergebenheit ertragt, dag Golt einmal
zu seiner Priifung eine ihm #hnliche Menschenerscheinung auf
seinen Thron setzt. ¢) Als der Tod ihn auf seinem Konigsstuhle
Gberrascht, entgeht dieses lange Zeit seinen untergebenen Ge-
nien, bis endlich ein Wurm den Stab zernagt, an dem die Leiche
gelehnt war, und sie zu Falle bringt. 5)

Uber Jonas (Jinus) zeigt sich der Koran in spitmekkani-
schen Suren ziemlich gut unterrichtet. ¢) Er erwahnt seine Sen-
dung, Flucht und den Fisch, der ihn verschlingt. ,Hitte er dort
nicht unser Lob gesungen, so wire er in seinen Eingeweiden ge-
blieben bis zum Tage der Auferstehung.®?) Seine Mifstimmung
und das Aufschiefen der Kirbisstaude wird vor seinen Eintritt
in die groBe Stadt gesetzt, die bald darauf durchihn gliubig wird.

) Vgl. den Protest gegen die angeblich jidische Auffassung von ihm
als Zauberer in S. 2, 96,

?) Das wird der Sinn von 38, 35 sain.

%) 84, 12; 84, 36 f.

4) 88, 30—33.

8) 84, 13.

) 87, 139—48; 21, 87 f.

n 87, 143 1.
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Hiob (Ajjab), ein Gottesmann aus dem Geschlechte Abra-
hams 1), bewéhrt seinen Glauben in Unglick und Krankheit, die
ihm der Satan verursacht hatte. Auf sein Flehen lafit Gott eine
Quelle unter seinem Fufie entspringen, dessen Wasser sein Siech-
tum heilet, worauf ihm seine Familie zurickgegeben und ver-
mehrt wird. %)

Elias (Iljas, einmal Iljasin) mit dem Beinamen ,Mann des
Mantels“ 3) wird zu seinem Volke gesandt, um den Baalsdienst
zu unterdriicken. Sein Erfolg dhnelt dem des Mohammed in
Mekka: Die meislen schelten ihn einen Ligner, einige glauben
seinen Worten. ¢)

Elisaeus (Eljasa’) ist nur zweimal beiliufig als gerecht

und von Gott begnadet erwahnt. 5)
_ Logmaén, der typische Trager der Weisheit in der altarabi-
schen Sage, soll nach S. 31, 11 ff. ein Organ des gottlichen Wis-
sens gewesen sein und seinem Sohne die Gesetze des Glaubens in
leichtfabarer Form eingepragt haben.

Wer Idris ist, den S. 19, 57 ff. einen Gerechten und Nabi
nennt, steht dahin. Die landlaufige Erklarung setzt ihn dem
Henoch gleich, indem man v. 58: ,Wir erhoben ihn zu einer
erhabenen Statte* auf das Versetzen von der Erde zum Himmel
deutet. 6)

Im weiteren Verlaufe der Rahmaperiode vervollstindigt Mo-
hammed seine Entlehnungen aus christlicher Lehre durch die
Aufnahme einiger neutestamentlichen Gestalten, namlich Jesus,
Maria, Johannes und Zacharias, in die Reihe seiner Propheten
und Heiligen. In medinischer Zeit begreift er diese Gruppe zu
einer einzigen Familie von Begnadigten zusammen, die er das
Geschlecht des ‘Imran nennt. ) Zu diesem Namen gelangte er
infolge eines groben Anachronismus, indem er Marjam (Maria),

1) 6, 84.

?) Unklar bleibt mir 38,43: ,Wir sagten ihm: Nimm ein Bischel in deine
Hand und schlag damit, doch sei nicht ausschreitend“, worin man gewdhn-
lich eine Aufforderung zur Zichtigung seiner Frau sieht.

3) 88, 48; 21, 85. Grund fir diese Bezeichnung ist IL KOmge, cap. 1,7.

4) 87, 123—32; 6, 85.

%) 38, 48; 6, 86.

%) Es kann aber ebenso gut bedeuten: Wir ga.ben ihm einen hohen
Rang unter den Propheten, vgl. 43, 31; 12, 76; 6, 83.

1) 8, 30.
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die Mutter Jesu, gleichsetzte mit Marjam (Mirjam), der Schwester
von Moses und Aron, und sodann den Vater der letzteren drei,
den biblischen ‘Amram, zum Stammvater der christlichen Prophe-
tenfamilie erhob. So erscheint denn das, was er von ihnen zu
berichten weiB, nur als eine Episode innerhalb der alttestament-
lichen Geschichte. 1)

Von ‘Imran wird nichts als der Name berichtet. Es hatte
aber sein Weib in' der Hoffnung, daB sie einen Knaben gebiren
werde, die Frucht ihres Leibes Gott zu weihen gelobt; als sie
aber einem Magdlein das Leben schenkte, glaubte sie dennoch ihr
Gelibde halten zu sollen. Wenn sodann der Koran sagt: ,Ihr
Herr nahm das Kind in gute Hut und machte, dag es schén
heranwuchs*, so wird damit nichts anderes als ihre FKrziehung
im Tempel gemeint seint.*) Ihr Pfleger war Zacharias, 3) ihr
Ernahrer Gott selbst, der ihr auf wunderbarer Weise Nahrung
zutragen lieB. ¢) Als die Zeit ihrer Reife gekommen war, wur-
den die Lospfeile tber sie geworfen, 5) um zu entscheiden, wer
der Hiiter ihrer Jungfriulichkeit sein solle. Daf den Zimmer-
mann Joseph das Los traf, erwiahnt der Koran nicht weiter.
Bald darauf erschienen ihr Engel und verkiindeten ihr, daB Gott
sie unter den Weibern gereinigt und auserwihlt habe, und ver-
hieBen ihr einen Sohn, der ein Wort von Gott sei, mit Namen
Jesus, der Messias. Sie sprach: ,Wie soll mir ein Sohn werden,
da mich kein Mann je beriihrt hat,“ worauf ihr geantwortet wurde :
,Gott schafft, was er will, und beschliet er etwas, so sagt er
nur: Es werde, und es wird.“

So weit geht die medinische Darstellung ¢) dessen, was
der Geburt Jesu vorhergeht; sie verfolgt sichtlich den Zweck, eine

1) Er scheint sogar diese Prophetengeschichten vor die Gesetzgehung
am Sinai zu datieren; denn 6, 158 wird der Frevel, den die Juden an Jesus aus-
ibten, als Grund angegeben, daf ihnen im Gesetze vieles verboten wurde,
was anderen erlaubt blieb.

?) Vgl. Protoevangelium Jacobi. cap. 7; Evang. Pseudo-Matthaei cap. 4.
Daf mihrab soviel wie Tempel ist, geht aus 8, 33 und 19, 12 hervor.

*) Im Protoevangelium Jacobi, cap. 8 wird Zacharias wenigstens als
derjenige Priester genannt, der sie dem Joseph zuteilt.

4) Vgl. Protoevang. Jacobi, cap. 8.

5 Arabisierung v. Protoevang. Jac., cap. 9.

®) 8, 3132, 37—42.
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friher gegebene Fassung 1) teils zu erginzen, teils zu berichtigen.
Diese lautet: Marjam hatte sich frih von den Ihrigen getrennt,
um in Abgeschlossenheit fiir sich allein zu leben. Da erschien
ihr der Geist Gottes in der Gestalt eines schdnen Mannes; er-
schreckt rief sie aus: Ich flichte mich vor dir zu Gott, dem
Erbarmer! Der Geist aber antwortete ihr, er sei nur ein Bote
des Herrn und verkiindete ihr dann die Geburt eines reinen Kna-
ben. Als sie ihn in Jungfraulichkeit empfangen hatte, indem Gott
ibr von seinem Geiste einhauchte,?) fliichtete sie sich tiefer in die
Wiiste. Gelehnt an den Schaft einer Palme fiihlte sie die Wehen
der Geburt kommen und rief: O wire ich doch friiher gestorben
und vergessen! Doch ihr zum Troste tonte eine Stimme von unten:3)
sie moge gulen Mutes sein; der Boden werde eine Quelle ent-
springen lassen und die Palme ihr frische Datteln darreichen. )
Wenn sie aber spiter wieder unter die Menschen gehe, solle sie
auf alle an sie gerichteten Fragen schweigen, als wenn sie ein
Fasten gelobt habe. Nachdem Maria lingere Zeit auf einem Hi-
gel im Genusse der wunderbar geschenkten Speisen gelebt hatte, )
ging sie zuriick zu ihrem Volke. Angesichts ihres Zustandes tber-
schiittete man sie mit Vorwiirfen, auf welche, da sie selbst
schwieg, das Kind in ihrem Leibe antwortete und sprach: ,lIch
bin der Diener Gottes, der mir das Buch gab und mich zu einem
Propheten machte. ¢)

Die Reinheit und Gerechtigkeit der Maria wird nicht so sehr
hervorgehoben, um sie als Prophetin zu kennzeichnen, sondemn
um das, was sie geboren, als die edelste Frucht, die je aus
menschlichem SchoBe hervorgegangen, hinzustellen. Jesus (‘fsﬁ) 7

1) 19, 16—34.

1) 21, 91; 686, 12.

3) Es kdnnte die Stimme des Kindes in ihrem Leibe gemeint sein.

) Mohammed nimmt die Zige aus der Sage von der Flucht nach Agyp-
ten (Evang. Pseudo-Matth. cap. 20) hier hindber.

%) Nur hier 148t sich der auffillige Vers S. 28, 52 einfilgen.

®) Gegen die schmihlichen Verleumdungen, die der Talmud gegen das Ehe-

leben Marid vorbringt (vgl. H. Laible: Jesus Christus im Talmud S. 10—28)
scheint Sure 4, 155 geminzt zu sein.

") Die Namensform des Korans scheint jddische Verdrehung aus Esau
zu sein, vgl. Noldeke ZDMG., Bd. 41, S. 720 Anm.
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vereinigt in sich alle Vorziige, die Gott einem Menschen nur mit-
teilen kann: Er ist sein Diener, dem Gnade zuteil wurde, ') ein
Nabi und Gesegneter, 2) ein Gesandter, der den Juden das Bei-
spiel der Gottesmacht darstellen soll. 8) Die medinische Zeit legt
ihm noch den Ehrentitel Messias bei 4) und vergeistigt seine Na-
tur durch die Bezeichnung ,Wort von Gott“ 8) und ,Rih von
ihm“ 6), und sein Wirken durch die Angabe, dat er durch den
hl. Geist dafir gekraftigt sei, Solcher und anderer Titel ?) kann sich
kein anderer Prophet im Koran rihmen. Nur den einen: Sohn
Goltes, verweigert ihm Mohammed sowohl angesichts der Mekka-
ner, die vermuteten, Mohammed wolle mit einem neuen Gotte
ihre Gotter ersetzen 8), als auch gegeniiber den Christen Me-
dinas?). Seine Art der Polemik gegen die Gottheit Christi ist
bemerkenswert. Er bekimpft sie mit der Formel: ,Allah ist
nicht Jesus*, statt zu sagen: ,Jesus ist nicht géttlicher Natur.“
DaB der Gottesbegriff fir mehrere Formen des gottlichen Wesens
Raum habe, giebt der Koran zu; 1%) nicht aber, daf der Name
Allah auch anderen Namen, sei es dem von Jesus oder von
Jesus und Maria 11) gleichzustellen sei. So verschleiert sich ihm
das Dogma von der Gottheit Chrisli wesentlich durch iibermégige
Betonung des Eigennamens Allah.

Von der Wirksamkeit Jesu enthalten die mekkanischen Su-
ren nur wenige Proben; er ist gesendet, um dem Volke Israel
klare Beweise fiir die ihnen friher geoffenbarte, dann aber viel-
fach miBverstandene und verdrehte Wahrheit zu bringen 12), wo-
bei besonders das Gebet, die guten Werke und die Elternliebe
neu empfohlen werden8). Dagegen offenbart die medinische Periode
Kenntnis von zahlreicheren Einzelziigen; es wird von Wundern
geredet, mit denen er vor dem Volke seine gottliche Mission be-

1) 48, 59.

?) 19, 31—82,

®) 43, 59. Die dunkle Bezeichnung in Vers 61 ‘I1m diirfte mit Baidawi
als Vorzeichen (fiir das Weltgericht) zu (ibersetzen sein ; doch wird nur das
erste Erscheinen Christi, nicht ein nochmaliges Kommen gemeint sein. .

1) 4, 156, 161, 170; B, 19 u. s. w.

5 8,40; 4,169. — © 4 169. — 7) 8 40. — ¥ 53, 51 f.

% b, 19 u. 76; 9, 30.

10) Vgl. Seite 50 fI.

1) §, 116, — 1943, 68 — 1919, 32 f,
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statigt habe, wie er aus Thon Viégel formte und mit Gottes Er-
laubnis belebte 1), einen Blinden und Aussitzigen heilte, Tote ins
Leben zurickrief, den Leuten ihre Geheimnisse aufdeckte ). Vor
seinen Jingern (Hawirijjin) wirkte er das Wunder, daB er einen
flachen Tisch vom Himmel herunterkommen liefs, ,damit er eine
Feier sei fiir die Ersten und die Spatesten unter uns“$), womit
dunkel die Einsetzung des hl. Abendmahles angedeutet wird. Als
Inhalt seiner Lehre gilt jetzt auBer der Bestitigung der Thora
durch das ihm mitgeteilte Ingil (Evangelium) noch die Ein-
schrankung der Speisegesetze ) und endlich die Hindeutung auf
einen in der Zukunft erscheinenden Propheten, der Ahmed
heiBe 5), in welchem Namen jeder arabische Horer den Namen
Mohammeds vorgedeutet finden mufite.

Seine Marter und sein Tod am Kreuze, deren die Juden
sich als ihr Werk rihmten, wird in doketischer Weise als blo
scheinbar hingestellt 8); wihrend dessen soll Gott den Messias
von der Erde hinweggenommen, zu sich erhoht und helohnt haben,
nachdem er von ihm erst feierliches Zeugnis gefordert, dab er
nie den Menschen gepredigt habe : Nehmet mich und meine Mutter
zu zwei Gottern neben Allah an 7).

Von Johannes (Jahja)8) wissen die Suren 21,89 f., 19,1—15
und 3, 33—36 zu berichten, und zwar verkennen die mekkani-
schen Ausfilhrungen noch seinen Zusammenhang mit Jesus, die
medinische Tradition aber setzt eine verwandtschaftliche und
geistige Verbindung mit ihm fest. In der &lteren Fassung wird
erzdhlt, wie der Greis Zacharias (Zakarja), ein Diener des Herrn,
heimlich zu Gott um einen Sohn und Erben betete. Darauf er-
ging an ihn im Heiligtume das Wort des Herrn, daB ihm Johannes
geboren werden solite. Als er ein gottliches Zeichen fir die
Wabhrheit dieser Verheifung erbat, ward er drei Tage lang mit
Stummheit geschlagen. Johannes aber entwickelte sich nach
seiner Geburt als regelrechter Prophet, ausgeriistet mit Buch und
Weisheit, Milde, Gottesfurcht und Liebe zu den Eltern.

1) Vgl. Evang. Pseudo-Matthaei, cap. 27; Evang. Thomae, cap. 2.

?) 8, 43 und 5, 110.

5 b, 112—15. — 4 3, 4. — 5 63,6, — ¢ 4, 156.

) 4, 156; 8, 48; 5, 116 f.

%) Wahrscheinlich aus Jochéi, der aramiischen Diminutivform von Jo-
hannes, entstanden.
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Hierzu macht Sure 3, 33—36 einige bezeichnende Zusatze:
Das Gebet des Zacharias soll in die gleiche Zeit fallen, in der er
Pfleger der Maria im Tempel war; nicht Gott selbst, sondern
seine Engel verkindigen ihm Gewidhrung seiner Bitte; von Jo-
hannes aber wird mitgeteilt, daB er ein Zeuge fir ,ein Wort von
Gott* d. i. fiir Jesus, ein Obmann d. h. der Obere einer Jinger-
schar, und Aszet gewesen sein.

Die Apostel und Jinger Christi erwihnt der Koran nicht
als Propheten; doch wird einmal eine Prophetengeschichte mitge-
teilt, die aus einer Apostelsage zurechtgestutzt zu sein scheint. Die
syrisch-christliche Tradition wuBte nimlich von der Bekehrung
Antiochias folgendes zu erzdhlen ) : Petrus und Johannes haben
den gottlichen Auftrag erhalten, dieser Stadt das Evangelium zu
predigen. IThre Worte finden keinen Erfolg, sie selbst werden
vom Volke gegeifielt und zum Spotte kahl geschoren. So trifft
sie Paulus, der ihnen den Rat giebt, auf dem Wege der List die
Bekehrung zu versuchen. Er giebt sich vor dem Volke der Stadt
als Heiden aus und fordert 6ffentlich von den beiden Aposteln
ein Wunderzeichen. Wie jene einen Blinden heilen, heilt er eben-
falls einen solchen; als Petrus aber einen Toten zum Leben er-
weckt, stellt sich Paulus Gberwunden und beredet leicht die
Ubrigen, sich dem miéchtigen Christengotte zu unterwerfen und
taufen zu lassen. Von dieser Sage scheint Mohammed die Ein-
kleidung eines Strafgerichtes hergenommen zu haben. Er er-
zahlt ), wie Gott zwei Gesandte 3) in eine Stadt schickte, um
dort zu predigen, wie sie jedoch nur Verachtung ernteten. Dar-
auf lief er einen Dritten4) zu ihnen stoBen; aber auch dem ver-
einten Warnen der Drei gelang es nicht, mehr als einen einzigen
Stadter fir ihre Lehre zu gewinnen. In Folge dessen wurde der
Ort durch einen plotzlichen Schlag zerstort.

Nur von christlicher Seite kann endlich die Gestalt des Du-
1-Qarnain oder Doppelgehornten d.i. Alexanders dem Koran ver-
mittelt worden sein, um hier als Gottesheld den Propheten an-

1) Vgl Codex Syr. Vaticanus 117 (Homilien des Jakob von Sarug),
fol. 522—26.
*) 86, 12 ff.
%) Baiddw! bezeichnet sich als Johannes und Jonas.
4) Nach Baidawi Simon (Petrus) geheifen. )
Grimme, Mohammed II, . i
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gehiingt zu werden!), Gott hatte ihm auf seinen Ziigen vom
Untergange bis zum Aufgange der Sonne jegliches Ding erreich-
bar gemacht, und lief durch ihn die sindigen Volker strafen.
Einst gelangte er zu einem Stamme, der hart an der Grenze von
Gog und Magog (Jaghg u. Magdg) wohnte, so dak nur ein Berg-
thor sie von ihnen trennte. Auf ihre Bitten fiillte er dieses mit
Eisenbarren . aus und schmiedete einen gewaltigen Riegel, den die
Barmherzigkeit Gottes wihren lafit bis zum Erscheinen des
groBen Gerichtstages %).

Stellung Mohammeds unter den Propheten.

Als das letzte Glied in der Reihe der Propheten tritt Mo-
hammed ein. Aus den Charakteristiken seiner Vorgéinger kann
zum groBten Teil schon entnommen werden, zu welchen Aufgaben
er sich auf Erden berufen fiihlt; ob es auch nicht immer sich
gleichbleibende sind, stets erweisen sie sich als solche, fiir die
ein gottlicher Auftrag, mit spiterem Ausdruck ein Kitdb erfor-
derlich ist. Zunéichst tritt er auf als Prediger des Weltgerichts.
Obschon dieses Ereignis einen ungleich wichtigeren Vorgang be-
deutet, als die von anderen Gesandten vorhergesagten irdischen
Strafgerichte, und seine Verkiindigung eine Botschaft fiir die
Welten ist 8), so stellt er dennoch seine Personlichkeit noch nicht
iber die seiner Vorginger. Er fiihlt keinerlei anderes Verdienst
in sich, als daB ihn Gott erwahlt habe, und zwar nicht etwa
von Geburt, sondern erst in spéateren Lebensjahren, nachdem sein
Weg gleich dem seiner Mitwelt in die Irre gegangen, sein Herz
von der Dumpfheit des Heidentums zusammengeschniirt gewesen
war4). Mit den Augen der gdtthchen Seherschaft erblickt er in
dem Uberhandnehmen der Laster, vor allem.aber denen der
Ungerechtigkeit und des Gotzendienstes, die Gewihr fiir die nahe

1) 18, 82—97.

7 ,Die Leute der Hohle®, die Sxebenschl&fer, deren Abenteuer in Sure
18, 8—25 erzithlt wird, sind nicht den Propheten anzureihen. Sie erscheinen
als Glaubige, die ihren Glauben standhaft bekannten, dann vor ihren
Verfolgern auf gdttlichen Rat sich in eine Grotte ﬂﬁchteten, in der sie 309
Jahre lang verborgen schliefen.

’) 81, 217.

4 98,7; 94,1
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Ankunft eines die ganze Erde treffenden Gerichtes. Wie unab-
wendbar es aber sich naht und dber alle ergehen wird, so soll
sich doch die Strafsentenz durch frihzeitige Umkehr zu sittlichem
Handeln und heilsamer Gottesfurcht in Zuweisung zu ewiger Se-
ligkeit noch uméndern lassen kdnnen.

Das ist Mohammeds geistiger Horizont wihrend der ersten
Hilfte, der mekkanischen Periode. Seine Anschauung von der
Herabkunft der Offenbarung auf ihn ist dabei von eéiner solch
unbestimmten Fassung, daB man den Eindruck erhilt, er habe
seine Mission vorerst nur mit- dem lebendigen Gefiihle erfaft,
ohne sich vor dem Verstande Rechenschaft dariiber abzulegen.
Einige Mal fiihlt er sich seinem Gott so nah, daf dieser selbst
ihm sagen kann: Uns liegt es ob, die Offenbarung zu sammeln
und (dir) vorzulesen, — haben wir sie aber vorgelesen, so folge
ihrt). Mit dieser naiven Anschauung kreuzt sich aber eine an-
dere, wonach geistige Wesen iiber die Kluft hiniber, die zwischen
den Erdenwesen und Gott gihnt, ihm eine Himmelsbotschaft
uberbringen. Im Halbdunkel metaphysischen Schauens erblickt
er sie um sich her thitig, in solcher Eile, daB ihre Form dem
Auge verschwindet und nur von ihren Bewegungen Eindricke
zuriickbleiben, bald wie von dahinrennenden Stuten, bald von
sausenden Winden und schwebenden oder tauchenden Gestalten.
Da die Verse, welche diese Vorgiange schildern, zu den dunkelsten
des Korans gehoren, scheint ein niaheres Eingehen auf ihren Sinn
nicht iiberflissig.

Sie sind samtlich in Schwurform eingekleidet und stehen zu
Beginn von alteren Suren an der Stelle, wo sonst kiirzere Be-
teuerungen Gottes, spiter besonders haufig die Versicherung
steht, daB das Folgende eine gittliche Offenbarung witdergibe.
Die orientalischen Erklirer raumen die Moglichkeit ein, da& von
Engelswesen die Rede sei; die neuere Exegese verwirft solches
in Anbetracht, daf ‘diese Ausdriicke weibliche Geschlechtsform
zeigen, womit der Prophet keine Wesen in der Nihe Gottes be-
zeichnen konne. Uber diesen Einwurf aber kommt man leicht
hinweg durch Hindeutung auf die Stellung, die einmal die
friher besprochenen drei arabischen Géttinnen als Gurnaige bei
Gott inne hatten; und auch nach der Tilgung ihrer Spuren weist

137, 71
7 *
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noch Sure 13, 12 das bedeutungsvolle Femininum mo‘aqqibét
.die auf der Ferse Nachfolgenden¢ auf, womit ohne Zweifel
Engel bezeichnet sind. Bedenkt man ferner, daB mit der weib-
lichen Form hiufig auch das Neutrum oder Abstractum ausge-
drickt wird, so konnle sich das Anstdé@ige in der Annahme weib-
licher Engel bei den Horern des Korans wohl zum Begriffe von
Wesen unbestimmten Geschlechts abschwachen. Also darf man an-
nehmen, dag an den bezeichneten Stellen Mohammed wirklich von
geistigen Michten redet, die als Werkzeuge Gottes fir die Ver-
mittlung der Offenbarung dienen, und ihre Ubersetzung unter
einigem Vorbehalt in folgender Weise formen:

100, 1- 5. (Ich schwore) bei den Himmelswesen, die wie
schnaubende Stuten dahineilen, — Funken beim Anschlage spriihen
lassen, — in der Friihe. sich niedersenken, — die Mitteilung be-
stindig sammeln, — zusammenstellen und vermitteln.

79, 1—5. Bei den Himmelswesen, die hinabtauchend eilen, —
hurtig sich tummeln, — schwimmend dahingleiten !), — allen zu-
vorkommen, — den (gottlichen) Befehl vermitteln 3).

71, 1—6. Bei den Himmelswesen, die hintereinander herge-
schickt sind, — gleich Winden dahinwehen, — das (geschriebene)
Buch entrollen3) — es in Teile zerlegen, — die Mitteilung
niedertragen, — sei sie VerheiBung oder Warnung.

51, 1—4. Bei den Himmelswesen, die (wie Gazellen) einher-
springen, — Schwerwiegendes tragen¢), — und doch leicht lau-
fen, — den (gottlichen) Befehl vermitteln 5).

37, 1—4. Bei den Himmelswesen, die in Reihen stehen, —
miéchtig erschiittern, — die Offenbarung lesen.

In die gleiche Zeit, wo die Phantasie Mohammeds von sol-
chen ihn umgebenden Wesen erfiillt war, fallen auch koranische
Berichte iber Visionen ¢). Der Hauptunterschied zwischen dem
eben erwdahnten Schauen von Himmelswesen und diesen Vi-
sionen liegt darin, daf er in letzteren einen einzigen Himmels-
boten erblickt haben will, und zwar so scharf, daB er keinen
Einwand der Sinnestiuschung gelten 1at. Der erste Bericht in
S. 80, 19—24 redet nur von einer einzigen Vision:

) Vgl 96, 40. — %) Vgl. 32. 4; 13, 2; 10, 3.
%) Vgl 81, 10. — +4) Vgl. 73, 5.

%) Qassama wird mit dabbara synonym sein.

¢) arab. wahj.
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Ja, die Rede ist’s eines hochedlen Sendboten, — eines
machtbegabten, vielvermdgenden beim Himmelsthroner, — dem
man gehorchen muB, da er zuverlaBig ist. .— Haltet euren Lands-
mann nicht etwa fiir besessen! — Er sah ihn am klaren Himmel,
— und da enthielt jener ihm die geheime Botschaft nicht vor.

Mit derselben Vision beschiftigt sich S. 53, 1—12 und be-
richtet auBerdem von einer spéteren :

Beim Sterne, wenn er hinabgleitet! — Euer Landsmann irrt
und thoért nicht — und redet nicht aus bosem Triebe; — sondern
eine Vision ist es, die gesehehen, — wo ihn der Kraftreiche be-
lehrte, — der Weisheitsvolle: Erst stand er stil — und war am
hochsten Himmel, — dann nahte er sich in schwankender Bewe-
gung — bis auf zweier Bogenschiisse Nihe oder noch weniger —
und teilte dann seinem Diener die Mitteilung mit. Nicht trog
sich das Herz-bei der Erscheinung. — Oder wollt ihr dennoch
zweifeln an dem, was er erblickte? —

Sah er ihn doch herabkommen ein anderes Mal beim Lotos-
baume von el-Muntahi — in der Nahe des Gartens el-Ma’'wa: —
da bedeckte die Erscheinung den Lotosbaum. — Nicht versah sich
das Auge oder irrte, — und da erfuhr er von den Mitteilungen
Gottes die grofte?).

Soll man diese Visionen als thatsichliche Vorginge im
Seelenleben Mohammeds gelten lassen oder in ihnen nur ein
Effektmittel seiner Predigt erblicken? Fir jenes spricht die im
groBen und ganzen ehrliche und tberzeugungstreue Haltung des
Propheten wihrend der mekkanischen Periode, fiir dieses aber
eine auffallende Ahnlichkeit mit der ihm nicht unbekannten
Vision des Moses auf Horeb; besonders die zweite Fassung scheint
nach diesem Modell geformt, dabei aber noch mit einigen mog-
lichst unbestimmten Ziigen ausgestattet, so dat nicht zu entschei-
den ist, ob Muntaha und Ma'wa himmlische oder mekkanische
Ortlichkeiten bezeichnen sollen. Auch daf in der ersteren Gott und
Engel nicht genau geschieden sind?®), erinnert an das biblische
Vorbild. Waren endlich diese Visionen von epochemachender

) D. i. die Botschaft vom Weltgerichte, die auch sonst der grofie Koran
(16, 87), die grofie Kunde (78, 2) heifit.

) Denn 83, 10 kann nur Gott gemeint sein, da Mohammed sich als
»seinen Diener“ hezeichnet.
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Bedeutung fir Mohammed gewesen, so sollte man vermuten, er
wiirde ihrer auch in spiteren Suren haufiger Erwihnung gethan
haben. Doch im Gegenteil: sie verschwinden mit dem Aus-
gange der ersten mekkanischen Lehrperiode ganz aus seiner Pre-
digt. Den Grund dafir haben wir in einer bedeutend verin-
derten Auffassung der Stellung Mohammeds als Propheten zu
suchen, wie sie die folgende Epoche brachte.

Als Weltgerichtsprediger war er je linger um so mehr dem
Hohne und der MiBachtung seiner Mitbirger verfallen; denn die
Welt ging ihren Lauf ruhig weiter, ohne daB nur eines der sie
bedrohenden Vorzeichen, die er angekiindigt hatte, wahrzunehmen
war. Und als er, um den Verzug zu begriinden, von einem noch
vorher abzuhaltenden speziellen Gerichte dber Mekkas Bewohner
zu predigen begann, erweckte er auch damit nichts als den spét-
tischen Wunsch nach moglichster Beschleunigung. “Jetzt galt es,
Ruf und eigene Uberzeugung neu zu befestigen durch tiefere Be-
griindung seiner bisherigen Lehren, und diese fand sich einesteils
in der Betonung der gottlichen Rahma oder Menschenliebe, an-
dererseits in der Annahme einer Offenbarung, in der nicht Dro-
hungen und Verheifungen, sondern ethische Wahrheiten die
Hauptstelle einnahmen. Damit trat Mohammed von seiner ein-
samen Hohe als Weltprediger zuriick in die zahlreiche Schar gleich-
‘gearteter Propheten der Vorzeit, deren Tradition er fir Arabien
fortsetzen zu miissen glaubte. Dieser Schritt vom maklos-phan-
tastischen zum besonneneren Denken schafft auch dem Modus der
Offenbarungsvermittlung eine philosophische Begriindung:

42, 52. So haben wir dir einen Ridh (Geist), entsprungen
aus unserm Amr, mitgeteilt; vorher wubtest du noch nicht, was
das Kitab, noch was der Glaube war; aber wir machten es (das
Kitab) zum Lichte, mit dem wir jeden beliebigen unserer Diener
leiten; und so sollst auch du (mit ihm die anderen) auf einen
geraden Weg fiihren.

Mit dem Umzuge nach Medina leitet sich wneder eine neue
Wandlung in seiner Stellung als Prophet ein. Wahrend die Ge-
schichten der anderen Propheten fast ganz aus den Suren ver-
schwinden und an ihrem Wesen kein Strichlein gedndert wird,
wachsen die Befugnisse Mohammeds stetig weiter, bis er sich als
4strahlende Leuchte* und ,Siegel der Propheten® — d.h. sowohl
als zeitlich der Lelzte und als der, welcher das entscheidende
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Wort zu sprechen hat — iber sie alle erhebt. Infolge des An-
schlusses vieler neuen Volkselemente an den Islam, bei denen der
Wille zum Glauben groBer war als das Verstindnis, bricht der
Prophet manche frihere Spekulation ab, um an ihrer Stelle mit
grobsinnlichen Begriffen und praktischen Schlagwortern sicherer
zu wirken. So laBt er jetzt den Vorgang seiner eigenen Inspira-
tion als eine personliche Mitteilung von Gott, ibertragen durch
seinen Diener Gibril (Gabriel) erscheinen '). Diese Auffassung
figte sich bequem der in spitmekkanischer Zeit vorgetragenen
Erzahlung von der Verkindigung Marii?) an, nach welcher der
Riih, der zu Maria gesandt war, ,ihr erschien wie ein schén
gebildeter Mensch.* Hier wird zwar der Name Gabriel noch ver-
schwiegen, aber die Kenntnis von ihm muf bei Mohammed jeden-
falls vorhanden gewesen sein; denn zu Anfang der medinischen
Periode steht bereits dieser Name an Stelle seines ehemaligen
Rth, was wohl nur dem neutestamentlichen Berichte nach-
gebildet ist:

2, 91. ,Wer ein Feind Gibrils ist (er aber hat es auf dein
Herz niedergebracht mit Gottes Erlaubnis zur Bestitigung dessen,
was friher geoffenbart worden war, als Rechtleitung und frohe
Botschaft fir die Gliubigen). . ..

Noch in einer zweiten spateren Stelle wird Gabriel mit dem
Titel Herr oder Patron (Mauld) Mohammeds ausgezeichnet. Ob
letzterer sich in Medina auch den Betrug erlaubt hat, von per-
sonlichen Beratungen mit Gibril zu reden, ist nach dem Koran
zwar nicht zu entscheiden, hat jedoch alle Wahrscheinlichkeit fiir
sich; denn die Offenbarung hatte inzwischen einen Charakter
angenommen, der wesentlich verschieden war von derjenigen in
Mekka. Wihrend hier alles in grofen Umrissen vorgetragen war,
wurde die medinische Offenbarung mosaikartig aus kleinen Stiicken
aufgebaut, die meist infolge noch erkennbarer Anlasse entstan-
den. Aus zuverlissigen Traditionen wissen wir, da die ko-
ranische Entscheidung tiber eine schwere Frage oft langere Zeit
auf sich warten lieB; in diesen Zwischenraum eigene Uber-

1) Und doch hatte er nicht lange vorher (25, 9) das Ansinnen der
Mekkaner: ,Kime doch nur ein Engel auf ihn hernieder* als absurd zurick-
gewiesen !

?) 19, 17.
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legung einzuschieben, hitte zu Zweifeln am Wesen der prophe-
tischen Intuition fiilhren kénnen: Beratungen mit dem Engel
selber muften daher diese zeitweilige Unschliissigkeit beménteln.

Weiterhin stellt Mohammed in Medina Gott zu sich in ein
weit intimeres Verhaltnis, als er es je bei einem der friheren Pro-
pheten behauptet hatte, und zwar bedeutet dieser Verkehr nicht
eine innerliche Erhebung des Propheten zu der Grenze der gott-
lichen Sphire, sondern ein Herabziechen Gottes in die aller-
menschlichsten Angelegenheiten. Soll es ja nur ein Mittel sein,
um moglichst sklavischen Gehorsam bei den Gliaubigen zu er-
zielen. In den seltenen Fillen, wo andere Propheten das Wort
»Gehorche mir* auf die Lippen nehmen1?), klingt es wie eine
dringende Bitte, bei Mohammed aber bedeutet es den absoluten
Befehl, dem gegeniiber der wahre Glaubige nur die Antwort
»,Wir héren und wir gehorchen® zu geben hat?). Und wenn
friher jeder Zwang auf religidsem Gebiete verpont war, so be-
gann jetzt die &rgste religiose Tyrannei.

Mit dem Wachsen des Eigenwillens bei Mohammed hing
es auch zusammen, wenn er sich jede richterliche Entscheidung
allein anmafite. Bei keinem der friheren Propheten war dieses
Recht noch betont worden. Den Anstof mag die spatjidische
Gerichtspraxis gegeben haben, welche von den Weisen, Schrift-
gelehrten und Rabbinen ausgeiibt wurde. Doch wenn bei ihnen
nie der Einzelne8), sondern immer ein Kollegium entschied, und
auch diese Entscheidung nicht als unfehlbar angesehen wurde,
so fihlte sich Mohammed als die einzige und irrtumslose Ge-
richtsinstanz. Wenn ferner im Judentum die Rechtspflege zu den
ibertragbaren Befugnissen eines Standes gehorte, so lie Mo-
hammed sie als Doméine eines einzigen Menschen erscheinen,
der davon nicht einmal einem Nachfolger mitteilen konnte,
weil sie eine Seite des auf Gott zuriickgehenden Propheten-
tums darstellte.

So weit sich also Mohammed tbermenschlich geben konnte,
ohne Gefahr zu laufen, des offenbaren Betrugs diberfiihrt 7u

1) Z. B. 71, 3; 438, 63; 36, 108, 110, 126 u. s. w.

") 24, 50.

%) Nur der Bann konnte auch von jedem einzelnen Rabhi verhangt wer-
den; vgl. tber die jidische Rechtspflege Weber: System, § 29.
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werden, hat er es gethan. Seine Menschlichkeit betont er nur
da, wo eine Kontrole seiner Handlungen moglich war. Aus die-
sem Grunde legt er sich auch nie die Kraft, Wunder zu wirken,
bei, und das einzige Mal, wo er ein nicht durch ihn, sondern
mit ihm geschehenes Wunder andeutet, nimlich die nachtliche
Reise vom mekkanischen Tempel zur ,iuBersten Moschee*?), d. h.
zur Marienkirche in Jerusalem, nennt er es bald darauf nur ein
Traumbild 9). Somit konnte die spatere Theologie, die die
Wunderkraft als einen Hauptbeweis fiir Mohammeds Propheten-
natur anfihrt, nur mit abgeschmackten Traditionen ihre Mei-
nung stitzen 8).

Verhiltnis des Menschen zu den ihm gebotenen Heilsmitteln.

Die im Vorstehenden gegebene Einleilung zur moham-
medanischen Rechtfertigungslehre: ein Gott, der menschliche
Boten mit dberirdischem Wissen ausstattet, damit sie den Ihrigen
die Mittel an die Hand geben, um dem nahenden Verderben zu
entrinnen und Einsicht in die Schitze der gottlichen Weisheit zu
erhalten, diese Voraussetzung miBte zum Schlusse fiihren,
daB es nun am Menschen selber liege, die Mittel zu seinem Heile
anzunehmen oder abzulehnen. Denn in der menschlichen Natur,
wie sie Mohammed zeichnet, herrscht ein freier Wille zur An-
wendung der beiden Triebe, des guten wie des bdsen, und die
Sinne sind in der Erkenntnis der Wahrheit durch nichts getriibt.
Deshalb mahnt Gott den Menschen des ofteren, doch nur sein
Gehor, Gesicht, Gefiihl zu gebrauchen, um die iberall ausge-
streuten Hindeutungen auf die Wahrheit zu erkennen. Folglich
sollte der Mensch auch im stande sein, durch sie in der Botschaft
des ihm zugesandten Propheten die Wahrheit zu erkennen und
durch diese Erkenntnis seinen Willen zam Glauben zu bestimmen.

Dieser einfache Gedankengang tritt in verschiedenen der il-
teren Koransuren wirklich zu Tage:

81, 27 f. Dieses ist nichts anderes als eine Botschaft fir die
Welten, — fiir jeglichen von euch, der da will, da& er sicher stehe.

17,1 — %17 62
%) Vgl. die Aufzihlung der angeblichen Wunder Mohammeds bei en-
Nasafi, Pillar of the Creed (herausgegeben von W Cureton), S. 16.
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76,29 (=173, 19). Dieses ist firwahr eine Botschaft; wer darum
will, ergreife den Weg zu seinem Herrn 1).

76, 2—3. Wir erschaffen den Menschen mit Gehor und Ge-
sicht, — wir leiten ihn zum Wege, wé er sich entweder dank-
bar oder undankbar beweisen mag.

Ganz das Gleiche besagt auch eine bisher als besonders
dunkel angesehene Stelle:

90, 8—13. Machen wir dem Menschen nicht zwei Augen, —
dazu Zunge und Lippen — und fihren ihn hin zum Doppel-
wege??%) — Doch er wagt sich nicht auf den steileren Weg. —
Und was meinst du, was der steilere Weg bedeute? — Los-
lassung von Sklaven u. s. w.

Nur durch . eine solche Rede konnte Mohammed hoffen,
seinem Evangelium Anhinger zu verschaffen: er verdnderte sie
erst zu einer Zeit, als er sah, daB die natiirliche Erkenntnis und
Selbstbestimmung die Mehrzahl der Mekkaner nur zur Ablehnung
seiner Predigt fiihrten, und da& selbst Leute, deren Charakter er seine
Achtung nicht versagen durfte, wie etwa sein vaterlicher Be-
schiitzer Abu Talib, bei ihrem Heidenglauben beharrten. Nun
suchte er nach einer Losung dieses friher ungeahnten Problems.
War etwa der Mensch doch anders beanlagt, als er bisher an-
genommen hatte, oder war der Grund im Schofe der gottlichen
Weisheit verborgen? Und wie man die Erklarung des Dunklen lieher
jenseits der Wolken vermutet, als bei sich selbst sucht, so ergriff
auch Mohammed den Ausweg, daB eine gottliche Gnadenwahl
und Bestimmung zum Glauben oder Unglauben iiber die Menschen
herrsche 8). Seltsamer Kontrast in seiner Lehre von der gott-
lichen Natur! In dem Augenblicke, da er ihr als Grundzug die

1) Die Fortsetzung: ,Aber ihr wollt nicht, es sei denn daB Gott will;
er ist allwissend, allweise; — er fidhrt in seine Gnade ein, wen er will und
bereitet den Ungldubigen eine schlimme Strafe*, ist ein abschwichender Zu-
satz aus spiterer Zeit; als solchen kennzeichnet er sich deutlich durch die in
der alteren Zeit noch nicht gebrauchten Epitheta: allwissend, allweise und
durch den Begriff der Rahma oder Gnade. Ein ahnlicher Zusatz ist ohne
Zweifel auch 81, 29.

?) D. i. der Weg des Guten und des Bdsen; vgl. dazu die neutestamentl.
Ausdrucksweise vom schmalen Wege des Guten und dem breiten des Bdsen.

%) Die spatjiidische Theologie kennt nur eine gottliche Vorherbestim-
mung der dufieren Schicksale des Menschen, nicht auch seiner innerlichen Ge-
sinnung, vgl. Weber, System, S. 217 ff.
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Rahma oder Liebe zuspricht und sie damit der Menschheit so
nahe wie moglich entgegenkommen lift, " rickt er sie durch die
Gnadenwahl in die entlegenste Ferne der Unerforschlichkeit
zurick 1). Die Hinwendung zum Glauben verwandelt sich jetzt
aus einem menschlichen Willensakte in einen Gnadenakt Gottes,
und nicht auf die Gesamtheit der Menschen, sondern nur auf
Auserwihlte ergiefit sich diese Gnade.

Diese Ansicht, die mehr und mehr den Charakter eines
Grunddogmas des Islams bekommnt, ist dem Koran in zahlreichen
Wiederholungen und Wendungen einverleibt, aus denen wir fol-
gende hervorheben: .

42, 6. Gott wiirde, wenn er wollte, sie alle zu einer ein-
zigen Religionsgemeinde machen; aber er fiihrt nur ein in seine
Gnade, wen er will, und die Ungerechten werden weder Fiir-
sprecher noch Helfer haben.

32, 13. Falls wir wollten, so konnten wir jeder Seele ihre
Leitung (zum Glauben) bringen; doch fest steht mein Wort:
Fillen will ich die Holle mit Vertretern aller Genien und Menschen!

10, 100. Es ist keinem gegeben, gliubig zu sein, aufier mit
Erlaubnis Gottes.

Am haufigsten aber wiederholt sich der Gedanke in der ty-
pischen Formel: Gott fihrt zum Glauben, wen er will, und zum
Unglauben ebenfalls, wen er will.

Die furchtbare Schroffheit der Annahme, daf der Mensch
unfihig sei, sich selbst zum Glauben zu bestimmen, versuchte der
Koran in einer Anzahl &alterer Suren durch einen wichtigen Zug
zu mildern; er setzte das aus der religiésen Beanlagung des Men-
schen, seiner Hanifennatur?) fast mit Notwendigkeit hervor-
keimende Streben nach innerer Vollkommenheit, wenn es vom
festen Willen getragen ist, als ein Mittel, das die Gnadenwahl
Gottes beinflussen konne. Diese Hinneigung zu Gott wird zuerst
durch das Zeitwort aniba ausgedriickt 3):

1) Wie ganz anders die neutest. Lehre bei II Petri, cap. 3, 9.: Der
Herr .verziehet die Verheifiung nicht, wie einige meinen, sondern er ist lang-
miitig euretwegen und will nicht, daf etliche verloren gehen, sondern daf
sich alle zur BuBe wenden.

1) Vgl. Seite 59 f.

%) So in Sure 50, 42, 40, 39, 38, 34, 31, 30, 13, 11, 60, in den beiden
letzteren Suren aber nicht mehr von den Menschen im allgemeinen, sondern nur
von Abraham gesagt.
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40, 13. Niemand lait sich predigen, es sei denn, daB er
Hinneigung hat. :

39, 19. Solchen, die sich vom Gotzendienste abwenden und
zu Allah hinneigen, gilt die frohe Botschaft.

42, 12, Gott wahlt zu sich, wen er will, und leitet zu sich
hin, wer Hinneigung fiihit.

Wihrend dieser Ausdruck aber bald veraltete, entwickelte
sich ein anderer, fast gleichzeitig aufgekommener zu solcher Be-
deutung, daB er der Religion Mohammeds den Namen gehen
konnte: aslama bezw. Islim. - Auch er soll zunichst Hinneigung
und Hingebung an Gott ausdricken, zu der der Mensch sich
selbst bestimmt, damit die Berufung zum Glauben ihn um so
leichter erreiche 1):

28, 53. Wenn ihnen die Offenbarung vorgetragen wird, so
sagen sie: Wir glauben, dak sie die Wahrheit ist von unserm
Herrn, und vorher schon halten wir uns der Hingebung beflissen.

- In der Folgezeit wurde aber an Stelle des freien Willens
vielfach Gott als Meister tber diese Hinneigung zur Religion
angesehen:

6, 125. Wen Gott leiten will, dem macht er die Brust fir
den Islam offen; wen er irre fiihren will, dem macht er sie enge
und geprefit, so dab ihm ist, als wenn er gen Himmel aufstiege.

Dadurch erhélt in spiteren Suren der Ausdruck Islam, wenn
er in die Initiative des Menschen verlegt wird, fast mebr den Be-
griff von Resignation als von hoffnungsvoller Hinneigung.

Wie Gott es anstellt, um die natiirliche Regung zum Glau-
ben in solchen Menschen, dic er irre fiihren will, zuriickzuhalten,
wird noch durch andere bildliche Ausdriicke angedeutet:

17, 47 £ Wenn du die Offenbarung liest, so machen wir
zwischen dir und jenen, die noch nicht an das Jenseits glauben,
éinen unsichtbaren Vorhang;

Und breiten tiber ihre Herzen Decken, so daB sie die Lehre
nicht begreifen und legen in ihre Obhren Schwerhorigkeit.

1) Urspriinglich bezeichnet Mohammed sich selbst als den ersten, der
sich an Gott hingiebt (Muslim), vgl. 89, 14: Sprich: Es ist mir befohlen,
dafs ich Allah diene, indem ich ihm den Wandel weihe und ferner, da ich der
erste der Muslime sei. Sehr bald aber beehrt er seine Vorbilder im Pro-
phetentume, sowie jeden Gliubigen mit dem gleichen Titel ; ja, er behauptet,
daf jedes Wesen im Himmel wie auf Erden gottergeben sei, einerlei, ob frei-
willig oder gezwungen, vgl. 8, 77.
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2, 6. Gott versiegelt ibhre Herzen, und iber ihr Gehdr und
Gesicht ist eine Decke gelegt.

Die Entfernung alles dessen, was eine Zeitlang mildernd auf
die Gnadenwahl wirken konnte, lie endlich diese zur vollkom-
menen Pradestination werden, d. h. zur Annahme einer Schei-
dung der Menschen in Begnadete und Verworfene vom Augen-
blicke des Erschaffens an:

7, 178. Wir haben viele von den Genien und Menschen fiir
die Holle erschaffen; darum haben sie Sinne, womit sie nicht ‘er-
kennen, Augen, womit sie nicht sehen, Ohren, womit sie nicht
horen; solche sind wie Tiere, ja, noch tiefer wie jene in die
Irre gefiihrt, und leben achtlos?).

1) Am Zustandekommen der Lehre vom Qadr und Qadd, d. i. dem ur-
vorzeitlichen Ratschlusse Gottes, der jedes individuelle Eigenhandeln zur
mechanischen Verrichtung herabdriickt, jener Lehre, vor der die Thatkraft der
muslimischen Volker immer mehr abstirbt, trigt nicht so sehr der Koran, als
die spitere theologische Wissenschaft die Hauptschuld. Nach jenem steht
zwar alles, was einmal in Erscheinung treten soll, schon vorher im géttlicnen
Buche eingezeichnet, und schopft Gott aus ihm ein allumfassendes Wissen ;
aber ob und wie diese himmlischen Faktoren das Handeln des Menschen be-
einflussen, bleibt fast ganz unerdrtet. Daf sich Mohammed im allgemeinen
die irdischen Vorginge aus einem Zusammenwirken himmlischer und mensch-
licher Thatigkeiten erklirte, diirfte aus zwei medinischen Surenstellen zur
Gendige hervorgehen:

8, 159 f. Wie? Nachdem euch ein Schlag getroffen, da ihr schon (vor-
her) zweimal soviel schluget, sprecht ihr: Von wannen ist dieses: Sprich:
Solches stammt von euch selbst. Gott aber hat Macht Gber alles.

Und was euch traf am Tage, da die beiden Heere auf einander stieBen,
geschah auf Gottes Zulassung und damit er wisse, wer stark und wer schwach
im Glauben sei u. s. w.

’ 4, 80f. . . . Wenn ein Glicksfall ihnen begegnet, so sprechen sie: Dieses
ist von Gott! Doch wenn etwas Ubles ihnen begegnet, so sprechen sie: Sol-
ches stammt von dir (0 Mohammed)! Sag ihnen: Alles kommt von Gott....
Was einem an Gutem begegnet, das kommt von Gott, und was einem an
Schlimmem begegnet, das kommt von dir selbst . . .



Lehre von don Pflichten.
Die Pflichten im a.l]gemeinen'; Begriff der Rechtfertigung.

Der koranische Sprachgebrauch unterscheidet als zwei ver-
schiedene Begriffe: von Gott recht geleitet und selig werden.
Das Erstere gilt zwar als Vorbedingung des Andern, und wer nicht
zum Glauben geleitet ist, kann nichts thun, um der Verdammnis
zu entgehen; aber dem Gliubigen ist keineswegs die Erlangung
der Seligkeit von Gott gewahrleistet. Mag der Mensch durch sich
selbst oder durch Gottes Gnadenwahl auf den rechten Weg (sabil,
hudi) geleitet sein, in jedem Falle muf er seine Kraft und
Willensenergie einsetzen, um die grade Richtung bis ans Ende
einzuhalten. Hierin kommt ihm Gott durch verschiedene Anord-
.nungen zu Hilfe; zunachst dadurch, daB er ,keiner Seele mehr
aufbiirdet, als sie zu leisten im stande ist“1). Weiter vermittelt
er jedem Glaubigen die vollstindige Kenntnis seiner Heilsmittel:

9, 116. Gott pflegt nie ein Volk irre gehen zu lassen, nach-
dem er es zum Rechten hingeleitet hatte, bevor er ihm klar
macht, wovor es sich zu hiiten habe. .

Die Nichtbenutzung der Heilsmittel bedeutet demnach bei
den Gliubigen einen Akt unentschuldbarer Sorglosigkeit.

Das Ma$ der Forderungen, das Gott an die Gliubigen stellt,
ist fiir alle gleich und fest bestimmt; es wird gewdhnlich durch
zwei Begriffe ausgedriickt, mit denen der Koran an iberaus vielen
Stellen operiert: Glaube und Verrichtung der guten Werke:

95, 6 (= 84, 25 und 41, 7). Die, welche glauben und die
guten Werke thun, ihrer wird ein unverginglicher Lohn sein.

85, 11 (u. sonst haufig wiederholt). Die, welche glauben und
die guten Werke thun, ihnen werden Garten zuteil, an deren
FuBe Wasserbiche flieGen.

Y 23, 64; 2, 286.
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5, 12, Gott hat denen, die glauben und die guten Werke
thun, die Verheifung gegeben: Verzeihung und grofer Lohn soll
ihnen werden.

Es bedeutet aber in dieser stindigen Verbindung der Glaube
(Iman) die religidse Gesinnungstichtigkeit, das Firwahrhalten
dessen, was Gott durch Mohammed geoffenbart hat!) also einen
Begriff, dessen Ursprung man eher in der christlichen Theologie
as in der des Judentums vermuten darf. Unter der Verrichtung
der guten Werke, (salih oder silihat) wird die praktische Betha-
tigung der religidsen Gesinnung durch Ausiiben bestimmter
Pflichten gegen Gott und die Menschen verstanden; dieser Be-
griff deckt sich ungefihr mit dem jiudischen Doppelbegriff der
Gesetzeswerke (miswoth) und Liebeswerke (gemilith hesadim), aus
denen eine spitere Zeit auch nur die eine Klasse der Miswoth im
allgemeinen bildete ?). Es fragt sich nun, ob Mohammed von
Anfang an das Heil an die Zusammenwirkung der beiden Mittel des
Glaubens und der Werkthatigkeit gekniipft gedacht hat. Fir die
frihmekkanische Zeit wird das kaum anzunehmen sein; denn hier
steht vor allem die Ausiibung von guten Werken im Vorder-
grunde, mit denen der Mensch am Gerichtstage erscheinen muk:

101, 5 f. Wessen Wage schwer (an guten Werken) ist, der
wird sich in einem gliicklichen Leben sehen; — wessen Wage
aber leicht ist, dessen Mutter ist der Abgrund 8).

99, 1—8. Wenn die Erde in gewaltige Erschiitterung
gerait, — wenn sie ihre Lasten (Toten) ausspeit, -- und der
Mensch fragt: Was geschieht mit ihr? — Dann teilt sie ihre
Kunde mit, — daB dein Herr es ihr bedeutet habe. — Dann
steigen die Menschen getrennt hervor, um ijhrer Werke ansichtig
gemacht zu werden. — Wer dann am Guten soviel wie ein Kérn-
chen gethan hat, sieht es wieder; — wer aber an Bosem soviel
wie ein Kornchen gethan hat, sieht es ebenfalls.

Zu den guten Werken tritt aber schon bald als Unter-
lage und treibendes Motiv die Furcht vor dem richtenden Gotte ¢)
und der Glanbe an die Verheiung des Gerichtes®) hinzu, ohne

1) Das-Nihere dariiber siehe im Kapitel von den Einzelpflichten.

‘%) Weber, System, S. 273 ff.

%) Arabisch: héwija, entsprechend dem syrischen: hauti-. Die Fligel-
sche Einteilung der Verse ist verfehlt; jeder von ihnen ist in zwei zu zerlegen.

4 92 5; 79, 40; 76, 7; 67, 12

&) 92 16, : :
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daB jedoch der Sprachgebrauch schon eine bestindige Verbin-
dung zwischen den zwiefachen Forderungen geschaffen haltte.
Erst der Rahmaperiode war es vorbehalten, die feste dogmatische
Formel: Glauben und die Werke thun, zu schaffen und die ge-
genteiligen Ansichten als ketzerisch zu bekdmpfen. Eine dersel-
ben, die wohl aus dem Kreise der Heiden stammen mochte,
war, daB die guten Werke allein ohne Hinzutritt des Glaubens
ewigen Nutzen briachten. Gegen sie sind unter anderen folgende
Stellen gerichtet:

39, 65. . . . Wenn du Gotzendienst treibst, so ist dein Werk
nichtig und du wirst zu den Verdammten zihlen,

14, 21. Ein Gleichnis derer, die ihren Herrn nicht anerken-
nen, ist dieses: Ihre Werke sind wie Asche, in die der Wind
an einem stirmischen Tage mit Macht blist,; so haben sie nichts
von dem, was sie gewirkt haben 1).

Auch die sentimentale Auffassung von einem blo8& theo-
retischen, nicht praktischen bethitigten Glauben findet ihre
Verurteilung :

6, 159. .. .. Am Tage, da eines der Zeichen deines Herrn
eintrifft, nitzt der Seele nicht ihr Glaube, wenn sie nicht schon
vorher glaubig geworden ist oder in ihrem Glauben Gules
gewirkt hat.

Zu der offiziellen Zweizahl der religiosen Pflichten gesellt
sich im weiteren Verlaufe der Rahmaperiode gelegentlich noch
eine dritte, die BuBe (tauba), gedacht als Verbindung von Reue
(istagfara) und Umkehr zum Guten (tdba):

19, 61. Die, welche BuBe thun, glauben und Gutes verrich-
ten, werden das Paradies betreten, und ihr Verdienst wird nicht
geschmalert.

Die Wichtigkeit dieser neuen Forderung wird in dem Make
stirker betont, als sich Mohammed von der nutzlosen Beschafti-
gung mit den heidnischen Mekkanern zur Sorge um die inneren
Bediirfnisse seiner Gemeinde wendet, also gegen Ende der mekka-
nischen und Beginn der medinischen Periode. Zum Verstindnis
dieser Pflicht muB aber erst die Betrachtung vom Wesen der
Rechtfertigung vorausgeschickt werden.

1) Vgl. auch 18, 115; b, 17; 24, 39; 2, 114; 9, 70.
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Den Einflug, den die Heilsmittel auf die Seele des Menschen
und auf den gottlichen Ratschluf beziiglich der Vergeltung aus-
iben, hat sich Mohammed in verschiedenen Zeitriumen ver-
schieden vorgestellt. Anfinglich vertritt er den Standpunkt, dag
die Erfillung der Pflichten den inneren Menschen reinige, die
Sinde wegnehme und einen Zustand in ihm schaffe, wodurch er
der Seligkeit wiirdig erscheine. Hierin spiegelt sich wieder der Geist
der judischen Synagoge, die sich vornehmlich auf dem Gedanken von
der Reinigung durch das Gesetz auferbaut hatte. So kann es
nicht auffallen, daB der jidische Ausdruck fiir den Vorgang der
inneren Reinigung ,zakki“ im Koran sich wiederfindet, worunter
hier wie dort nur die Auslibung der guten Werke verstanden
werden soll 1). Diese Reinigung vorzunehmen, wird anfangs noch
in die Macht des Menschen gestellt; aber vom Momente an, wo
die Gnadenwahl den ganzen friilheren Gedankengang des Islams
unterbricht, muf auch die Idee der Selbstreinigung jedes Einzel-
nen absterben, und nachdem damit das Wesentlichste an diesem .
Begriffe verschwunden ist, geht auch das Wort dem Untergange
entgegen. Vereinzelt wird es noch gebraucht, um die Selig-
sprechung auszudriicken, die Gott am jingsten Tage fiir den
einen Teil der Menschen bestimmt :

2, 169 {vgl. 3, 71) . . . Gott redet mit ihnen (den Verheim-
lichern der Schrift) am Tage der Auferstehung nicht und erklirt
sie nicht fiir gerecht, und ihrer wartet eine schmerzliche Strafe.

4, 52. Siehst du nicht die, welche sich selbst fir gerecht
erklairen? Aber nur Gott erklart fiir gerecht, wen er will ?).

In noch engerer Begrenzung erscheint dieser Begriff, wenn er
auf die Reinigung durch den Mund des Propheten angewandt wird,
da dieses nicht viel anderes als das Quittieren tiber empfangene Al-
mosen bedeutet 3). In dem Make, wie die Idee der inneren Rei-
nigung sich verfliichtigte, erhob sich die populdrere Ansicht zu
dauernder Herrschaft, da& die Rechtfertigung nur einen Akt ge-
rechter Lohnverteilung darstelle 4). Auch sie ist dem Judentume

1) Vor allem das Almosenspenden, weshalb das Substantiv zakkit im
Koran spiter nur noch mit Pflichtalmosen zu tbersetzen ist.
?) Es ist nicht ausgeschlossen, dag in beiden Stellen dus Reinigen nur
die wahrend des Lebens erfolgende Berufung zur Rechtleitung bedeute.
" Vgl 2, 123; 2, 146; 63, 2; 8, 158; 9, 104.
4) 41, 7 kann als erste Belegstelle hierfiir betrachtet werden.
Grimme, Mohammed, II. . 8
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nicht fremd, entspricht aber ungleich mehr dem Geiste des Chri-
stentums, das von den alttestamentlichen Gesetzeswerken wenig
beibehalten hatte, und so mag ihr Eindringen in den Islam als
ein weiterer Beleg der christlichen Stromung wihrend der Rahma-
periode betrachtet werden.

Jetzt stellen Ubung des Glaubens und Verrichtung der
Pflichtwerke Handlungen von bestimmtem Werte dar, wofiir Gott
einen gleich groten Wert im Himmel anschreibt 1) und dem Men-
schen nach seinem Tode unverkiirzt auszahlt; das Gegenteil, die
Pflichtversdumnis, reprasentiert einen Verlust, dessen Hohe eben-
falls von Gott dem Menschen in seine Lebensrechnung eingestellt
wird. Die Konsequenz hiervon wiirde nun sein, dai beim Eintritt
des Menschen ins Jenseits Lohn und Schuld genau verglichen
und der dberwiegende Teil den Ausschlag fiir seine Seligkeit oder
Verdammnis gebe. Doch Mohammed konnte sich mit dieser ip der
judischen Theologie *) genau durchgefiihrien Begleichungsweise nicht
befreunden; er trachtete danach, den Glaubigen ihr Verdienst als
unvertilgbar, ihre Schuld dagegen als tilgbar erscheinen zu lassen.
So redet er denn von einer verschiedenen Berechnungsweise des
Guten und des Bosen; jenes soll mit Zinsen zu doppelter, ja
zehnfacher Hohe anschwellen kénnen, das Bose aber wird im all-
gemeinen stets einfach angesetzt, weil Gott nie ungerecht ver-
fahre. Schon hierdurch kann die Aburteilung eines Glaubigen
im Jenseits nicht leicht zu seinen Ungunsten ausfallen. Bleibt
aber doch noch ein kleiner Posten vom Bésen in seiner Rech-
nung slehen, so giebt es Mittel genug, auch diesen verschwinden
zu lassen. Gott in seiner Gnade bedeckt oder ibersieht namlich
dem Gliubigen gern kleine Vergehen und liGliche Sinden:

63, 32 f. Gott gehort alles im Himmel und auf Erden, um
denen, die Boses thun, ithre Werke zu vergelten und denen, die
Gutes thun, Gutes wiederzugeben:

lhnen, die schwere Verbrechen und Schindlichkeit meiden
oder sich der Siinde nur auf halbem Wege nihern %); denn dein
Herr ist reich an Vergebung.

Hy A, X

Y Vgl Traktat Qidduschin, 1, 10

% Das sind wahrscheinlich die in der Vorstellung begangenen Sinden,
hebriisch : harhir, welche auch Jdas Judentum durch geringe Sihnopfer getilgt
werden 1368 vgl Weber, System, S\ 232
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4, 35. Wenn ihr nur die schweren Ubertretungen meidet,
so bedecken wir euch euer Boses und fiihren euch an einen
ehrenreichen Ort.

Alle schwerwiegenden Verschuldigungen kann aber die
Bube auf Erden sithnen, und so erklirt es sich, weshalb mit dem
Fortschreiten der Lehre vom Lohne des Guten die Notwendigkeit
der BuBe mehr und mehr betont wird. Durch ihre Kraft wer-
den alle Folgen des Bosen bedeckt oder verwischt, ja sogar in
Lobn umgewandelt :

25, 70. Wer Bufie thut, glaubt und Gutes verrichtet, ihnen
verwandelt Gott ihr Boses in Gutes; denn er ist verzeihend und
barmherzig.

Den umgekehrien Fall, daf einem Ungliubigen Ver-
dienst von seinen guten Werken anzurechnen wire, wo die
jidische Lehre irdischen Lohn eintreten laft, giebt der Koran
iberhaupt nicht zu, da es nicht in der Macht eines Unglaubigen
lage, verdienstliche Werke zu verrichten.

Die Pflichten im beéonderen.

Nach der Festlegung der Formel fiir die Forderungen Gottes
an die Menschen: ,Glauben und die guten Werke thun®, ging
Mohammed weiter dazu tber, nach diesen Gesichtspunkten die
von ihm gelegéntlich eingeschirften Einzelpflichten zu einem
abgerundeten Ganzen zu vereinigen. Hierbei standen ihm als
Vorbild deutlich die zehn Gebote Gottes vor Augen, von deren
Mitteilung an Moses, allerdings ohne Nennung ihrer Zahl, einige
spatmekkanische Suren zu berichten wissen); machte er sich
nun ihre innere Disposition ganz zu eigen, so dnderte er an ihrem
Inhalte auch nur da, wo sie ihm entweder nach seiner Auffassung
zu viel boten oder Liicken aufwiesen. So schuf er gegen das
Ende der mekkanischen Lehrperiode dem Islam einen Pflichten-
kodex, der in zwolf knappen Artikeln alle hisherigen Vorschriften
zusammenfaBte und den meisten derselben einen Anhang von
Erlauterungen und Begriindungen beifiigte?):

1) Vgl. 19, 53 1.; 7, 142 ff,

%) Mohammed unterscheidet wie der Dekalog zundchst Pflichten ge gen Gott
dann solche gegen die naher und entfernter stehenden Menschen. Die ersten macht
er in zwei Artikeln ab, indem er fir das jidische Sabbatgebot damals noch

8 *
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17, 28—40. I. Mache nicht neben Allah einen anderen
Gott, auf daB du dereinst nicht verurteilt und hilflos dasitzest.

II. Angeordnet hat dein Herr: Ihr sollt nur ihm allein
dienen und )

III. die Eltern mit Giite behandeln, mag nun einer von
ihnen, oder mégen beide in deinem Hauseihr Alter verbringen;
und sage nicht pfui und rede nicht unfreundlich, sondern ehrer-
bietig mit ihnen. Und neige zu ihnen den Fittich der Unterwir-
figkeit aus liebreichem Sinne und bete: Herr, sei barmherzig ge-
gen sie, gleichwie sie mich erzogen haben von klein auf. — Euer
Herr kennt am besten und wei in allen Fillen die Gesinnung
eurer Seele, wenn ihr gerecht sein wollt.

Gegen die Buffertigen aber ist er voll Verzeihung.

'IV. Und gieb den Verwandten, Bettlern und Wande-
rern den Anteil, der ihnen zukommt; doch fall dabei nicht
in Verschwendung; denn die Verschwender sind Briider des Sa-
tans, und der Satan war voll Undank gegen seinen Herrn.

Wenn du ihnen etwas abschlagen muft, weil du selbst auf
die Barmbherzigkeit deines Herrn angewiesen bist und von ihr
hoffst, so sprich wenigstens zu ihnen cin freundliches Wort.

LaB deinen Arm weder unbeweglich an deiner Schulter sein,

nichts Ahnliches einzusetzen wufte. Um wieder in die Reihe zu kommen,
teilt er das IV. Gebot in zwei. Dem Verbote der Totung giebt er ebenfalls
eine doppelte Fassung, indem das, was die Kinder anbelangt, dem dber die Eltern-
liebe Gesagten angeschlossen wird, was aber die iibrigen Menschen betrifft, erst
nach dem familienrechtlichen Verbote des Ehebruches kommt. Bei den Vor-
schriften fir das Verhalten gegen entfernter Stehende verlifit er in etwa
Zahl und Anordnung des Dekalogs; so entspricht bei ihm Gebot VIII und X dem
siebenten, XI dem achten in jenem; das neunte und zehnte des DekalogsfaBit
er zu einem, dem XIl, nicht unpassend zusammen; endlich fiigt er mit Gebot
IX eine nur dem Islam eigene, wichtige Bestimmung an einem nur. fast zu unter-
geordneten Platze bei. — Die Beeinflussung durch die 10 Gebote Gottes wird
indirekt durch folgende dem Schlusse der spiteren Fassung angehingten
Worte eingestanden:

6, 155 f. Einst hrachten wir dem Mose das Kitab in thunlichster Voll-
kommenheit, als eine Spezifizierung jeglichen Thuns, als Rechtleitung und
Barmbherzigkeit, auf daf sie (die Juden) an die Ankunft ihres Herrn glau-
ben mdchten ;

Dieses aber ist auch ein Kitab, das wir geoffenbart haben, ein heiliges;
so folgt ihm denn und fiirchtet Gott, auf daf er euch Liebe erweise.
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noch reiche mit ihm, so weit du nur eben kannst; sonst wirst
du einmal verachtet und blog dasitzen. .

Gott verleiht das tigliche Brot, wem er will, und sorgt vor;’
denn er erkennt und sieht seine Diener.

V. Totet nicht eure Kinder aus Sorge vor Verar-
mung, denn wir nihren sie und euch; es ist aber ihre To6tung
ein groBer Irrwahn,

VI. Begeht nicht Unzucht, sie ist Schandlichkeit
und Siinde.

VII. Totet nicht die von Gott fiir unverletzlich er-
klirte Seele, es sei denn nach dem Rechte; wer aber mit
Unrecht getotet wird, dessen Anwalt verleihen wir Vollmacht (zur
Rache), falls er nicht die Grenze im Toten iberschreitet,
und Beistand.

VIII. Rihret nicht das Gut der Waisen an, aufer
zu ihrem Besten, bis sie zu ihren Mannesjahren kommen, und
IX. haltet den Vertrag; denn er wird eingefordert.

X. Gebt volles MaB, wo ihr mefit, und wigt mit
rechter Wage; das ist die beste und schinste Weise,

XI. Verdachtige nicht, wenn du nichts Sicheres
weifit; denn von Ohr, Auge und Herz wird -einst Rechenschaft
gefordert.

XII. Schreite nicht dbermiitig auf Erden; denn die
Erde wirst du nicht spalten kdnnen und bis zur Hohe der Berge
nicht reichen.

Die Ubertretung alles dieses ist deinem Herrn ein Greuel.

Wenn die Wichtigkeit dieser Aufstellung hier erst in
einer SchluBbemerkung hervorgehoben wird : ,Solches hat dir dein
Herr aus der gottlichen Weisheit geoffenbart®, so leiten die be-
deutsamen Worte: ,Heran! ich will euch . vortragen, was euer
Herr euch verboten hat“, eine abermalige Zusammenstellung der
Pflichien ein, an Zahl zwar etwas gekiirzt und in der Motivierung
beschrankter, doch nach Disposition und Auswahl der friheren
fast gleich 1):

6, 152 f. Gesellt eurem Herrn nichts bel; behan-
delt die Eltern mit Giite; tétet nicht eure Kinder aus
Armut, wir ernidhren euch und sie; begeht nicht Schind-

1) Man beachte, daf das neunte Gehot hier mit Nachdruck an das Ende
gesetzt wird.
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lichkeiten, weder offen noch heimlich: totet nicht die von
Gott fir anverletzlich erkliarte Seele, es sei denn nach
dem Rechte. Solches hat er euch verordnet, vielleicht dag ihr
einsichtig werdet.

Riihret nicht das Gut der Waisen an auber zu ihrem
Besten, bis sie zu ihren Mannesjahren kommen. Gebet rech-
tes MaB und Gewicht; (wir belasten keine Seele mit mehr,
als was sie tragen kann). Wenn ihr redet, redet wahr,
trifit es auch einen Verwandten. Haltet den Vertrag Gottes.
Solches hat er euch verordnet, in der Annahme, ihr wiirdet euch
belehren lassen wollen 1).

In Medina scheint der Prophet auf diese Fassungen nicht
mehr viel Gewicht gelegt zu haben; denn nur S. 4, 40 wiederholt
sie in stark verinderter Form und mit verkirztem Inhailte. Die Ur-
sache hierfir mag daran liegen, daf er dber der Sucht, neue
Pflichten und Kulteinrichtungen zu dekretieren, die groBen ethi-
schen Gesichtspunkte der friiheren Zeit aus dem Gesichte verlor;
und da er die Grenze des pflichtmagig Gebotenen immer weiter
rickte, handelte er in seinem eigenen Interesse, wenn er die Ge-
meinde nur auf das allgemeine Prinzip: ,Glauben und gute
Werke thun® verpflichtete, ohne die Einzelheiten anders als ge-
legentlich zu erwihnen. Wir werden jedoch in der folgenden
Betrachtung der Heilsmittel des Islams uns an die Disposition
halten, welche der Prophet in der mekkanischen Lehrperiode auf-
gestellt hat, dabei aber die wichtigeren Zusitze der medinischen
Zeit, die fast alle Pflichten gegen Gott betreffen, in diese als
Unterparagraphen einreihen. '

Erstes Gebot.

Mit dem ersten Gebote des Islams: Mache nicht neben Allah
einen anderen Gotl, soll im allgemeinen die Pflicht des Glaubens an
die Wahrheiten der von Mohammed gelehrten Religion ausgedrickt
werden. Das Wort ,Glauben“ (4mana, subst. iman oder amana) be-
deutet urspriinglich sich einer Sache versichern; im religidsen
Sinne ist es der Willensakt, sich bestimmte Lehrsitze so tief zu
eigen zu machen, daB, wie der Koran einmal bezeichnend sagt,

!) Kiirzere, weniger vollstindige Zusammenfassungen der gebotenen
Pflichten finden sich noch in 81, 12—18; 25, 64—68; 16, 92.
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das Herz darin ausruht!). Der von dem Menschen geforderte
Glaube betrifft nicht die EntschlieBung zu seiner Annahme; denn
diese wird von Gott nach eigener unberechenbarer Gnaden-
wahl bestimmt :

10, 100. Keiner Seele ist es gegeben, gliubig zu werden,
auBer wenn Allah es erlaubt.

Einige. Widerspriiche hiergegen missen der noch richt ge-
niigend abgeklarten Lehre von der Gnadenwahl zu gute gehalten
werden, z. B. wenn vom Unwerte des Glaubens, den der Mensch
angesichts des Gerichtes sich aneignen koénne, geredet wird?).
No beschrankt sich der koranische Glaubensbegriff auf die Fest-
haltung des von Gott zum Geschenk gegebenen Glaubens ver-
mittelst eines energischen Willensaktes.

Das Aufkommen der Glaubenspflicht hatte zunichst den
Zweck, das-Dogma von dem einen Gotte und allenfalls noch das
vom zukiinftigen Gerichtstage zum festen Besitz jedes Anhingers
des Islams zu machen; solches unterschied damals zur Geniige
den Muslim vom Heiden.

Mit dem Eintritte in die medinische Wirkungssphire wurde
aber dem Propheten klar, daf zwischen seiner Religion und der
Gottesglaubigkeit noch weite Unterschiede bestanden. Abgesehen von
den Juden und Christen, die noch manche spezielleren Lehren ver-
traten, machte sich auch in der Gemeinde der Muslime eine dop-
pelte Religionsauffassung geltend: neben solche, die in keiner
Weise von der Meinung des Propheten abzuweichen wagten,
stellten sich andere, die nicht ganz auf das Recht verzichteten,
sich selbst das MaB der religiosen Einzelheiten zurecht zu legen,
und zwischen Vorschriften Gottes und Zuthaten seines Propheten
einen Unterschied herausfanden3). Gegen diese Partei, die der
Koran im Gegensatze zu den Starkgliubigen (Mu'minin) die
Schwachglaubigen oder Zweifler (Munafiqin) nennt, fihrte Mo-
hammed, um nur eine religiése Meinung in den Reihen der Mus-
lime herrschen zu lassen, die Fehde fort, die friiher nur gegen
die Unglaubigen gerichtet gewesen war. Gleich die erste Sure
der medinischen Zeit eroffnet den Angriff gegen sie in folgen-
der Weise:

2, 7—12. Mancher von den Leuten spricht: Wir glauben
an Gott und den jingsten Tag; allein sie glauben nicht.

113,28 — %) 40,85; 6, 159. — %) Vgl 47, 28; 4, 149,




120 Mohammed.

Sie suchen Gott und die Gliubigen zu betriigen; doch sie
betriigen nur sich selbst und merken es nicht.

In ihren Herzen ist Siechtum (Zweifel); so a6t sie Gott
daran zunehmen, und eine schlimme Strafe erwartet sie dafiir,
daB sie ligen. — A

Sagt man ihnen: ,Richtet kein Unheil auf Erden an!“ so
sagen sie: Wir stiften Heil.

Nicht doch, nur Unheil; aber sie wissen es nicht.

Sagt man ihnen: ,Glaubet wie die Ubrigen!* so sagen 'sie:
JSollen wir glauben wie die Thoren?* Aber Thoren sind sie
selbst und wissen es nicht.

Threm Schwanken zwischen Glauben und Unglauben, gitt-
licher Leitung und eigener Bestimmung widmet der Koran einige
seiner bezeichnendsten Gleichnisse :

2, 16—19. Sie sind wie Leute, die sich ein Feuer ange-
ziindet haben; da sein Glanz einmal das, was um sie herum war,
bestrahlt hatte, nahmn Gott ihr Licht hinweg und lie§ sie im Fin-
stern, so daB sie nichts sahen.

. Taub, stumm und blind (sind sie); darum finden sie mcht
den Riickweg.

Oder wie wenn ein Gewitter vom Himmel kommt mit Finsternis,
Donner und Blitz. Sie stecken ihre Finger in die Ohren ob des
Krachens in Todesangst; doch Gott umfaft die Leugner.

Der Blitz raubt ihnen fast das Gesicht; so oft er ihnen
leuchtet, gehen sie, und dunkelt es iiber ihnen, so stehen sie
wieder. Wollte aber Gott, so nihme er ihnen ganz ihr Gehor
und ihr Gesicht.

Als mit der Zeit diese Partei auch noch einen stark politi-
schen Anstrich bekam, da sie in gleichem Mafe, wie Mohammed
den Islam zu verstaatlichen strebte, ihn in seine religiésen Gren-
zen zurilickzustauen trachtete, suchte ihr der Prophet mit zwei
Mitteln enigegenzutreten. Dem religiosen Liberalismus begegnete
er mit einem Credo von genauer bestimmten Einzelheiten :

2, 130 (= 3,78). Sprecht: Wir glauben an Gott und das, was
uns geoffenbart ist, und was geoffenbart ist an Abraham, Ismaél,
Isak und Jakob und die Stammeshiupter, und was Mose empfan-
gen hat und Jesus, und was die Propheten von ihrem Herrn em-
pfingen, ohne daf wir zwischen einem unter ihnen eine Schei-
dung machen, und wir ergeben uns in Gottes Willen.
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Spaterhin ward auch noch die Engellehre in das Dogma
aufgenommen !). Um aber der Opposition gegen den Staats-
begriff des Islams die Spitze abzubrechen, wurde allmilig die Idee
des religiosen Glaubens in die eines allgemeinen Gehorsams gegen
Gott und den Propheten hiniibergespielt; dem Propheten ge-
horchen wird als Kehrseite des Gottesglaubens. hingestellt :

2, 285. Der Gesandte glaubt an das, was ihm sein Herr
offenbart, und so sollen alle Glaubigen auch an Gott, seine Engel,
seine Biicher und seine Gesandten glauben, ohne zwischen letztern
eine Scheidung zu machen, und sollen sagen: ,Wir héren und
wir gehorchen.* :

Dieser Gehorsam wird zuerst nach dem Siege von Bedr ge-
fordert, wo es in betreff der Beute heifit : Gehorchet Gott und
seinem Gesandten, wenn ihr gliubig sein wollt?). Er erfihrt in
der Folgezeit zwar eine kleine Abschwiachung 2), dringt aber nach
Verwindung der Niederlage bei Ohod mit doppelter Kraft wieder
durch und wird an die Spitze aller religiosen Pflichten des Islams
gesetzt, so daB der Koran einmal den tbergetretenen Beduinen
sagen kann: '

49, 14. Der Glaube ist zwar noch nicht in eure Herzen ein-
gegangen; doch wenn ihr Gott und seinen Gesandten gehorcht,
so wird er euch von euren Werken nichts entziehen.

Damit war jetzt nicht nur fir die Einzelpflichten, sondern
auch fiir ihre beiden hochsten Kategorien ,Glauben und die guten
Werke thun® ein Oberbegriff gefunden; dessen AuBerlichkeit die
gewaltige Geistesknechtung der Gemeinde wihrend der medini-
schnn Periode unwiderleglich charakterisiert.

Zweites Gebot.
A. Das Gebet.

Unter Gottesdienst verstand der Prophet wihrend der mek-
kanischen Periode nichts als die Verrichtung der Gott schuldigen
Gebete. Vom Menschen, dem Geschépfe und darum . Sklaven
Gottes, wurde ein sichtbares Zeichen seiner Dienstbarkeit verlangt ;
es steht ihm kein anderes zu Gebote, als das Gebet, das sich
darum im Islam unter einer Reihe von Formen giebt, die dem
Zeremoniell gegentiber einem won Sklaven - umgebenen Herrn

1) 4,135, — 98, 1. — ) 24 58,
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entnommen sind. Es besteht im unterwiirfigen Stehen (qdma), im
Beugen des Riickens (salld), im Knieen (raga‘a), im Ausgestreckt-
liegen (sagada)!); und auch dort, wo die Ausdriicke nicht von
Korperstellungen hergenommen sind, wie bei dem aus dem Ara-
miischen stammenden sabbaha (Preisen) und dakkara, Er-
wihnung thuen, hat doch das so gestaltete Gebet nicht als frei-
williges Opfer, sondern als schuldiger Tribut zu gelten. Erst in
der Rahmaperiode ist voribergehend von sittlichen Einwirkungen
des Gebetes auf den Menschen die Rede:

29, 44. ... Eshalt das Gebet von Schindlichem und Schmah-
lichem ab. .

Doch verduferlicht die medinische Zeit es wieder zu einer
reinen Demonstration vor den Augen Gottes.

Schon von Anfang an scheint das Beten nicht anatsache
gewesen zu sein, sondern eher einen gememschaﬁhchen Charakter
als Anlaf zur Versammlung der Gemeinde gehabt zu haben. Der
Tadel, den S. 107, 6 gegen das Beten vor den Augen der Leute
richtet, beweist nichts dagegen; denn unter der Offentlichkeit
kann hier sehr wohl die Heidenschaft allein verstanden sein.
Jedenfalls mufite das Zusammenwohnen und Zusammenhandeln
der Gemeinde in spiterer Zeit die Abhaltung der taglichen Pflicht-
gebete zu einem &ffentlichen und gemeinschaftlichen Akte werden
lassen, wobei, wenn eben miiglich, der Prophet die Rolle des
Gebetleiters spielte 8). Auch stecken die koranischen Gebete so
tief im Formelhaften und tragen so wenig Individuelles an sich,
daB sie weit besser in den Mund einer Gebetsversammlung oder
eines Vorbeters, als fiir den stillen Verkehr des Einzelnen mit
Gott zu passen scheinen ).

') Wie weit die Gemeinde in medinischer Zeit hierin ging, mag man
aus 48, 29 folgern: ,Infolge ihres im Liegen verrichteten Betens ist eine
Marke auf ihren Gesichtern !*

?) Vgl. 4, 103.

%) Man vergleiche das sogenannte Vaterunser des Islams, die erste Sure,
ein Gebet von ziemlich dirftigem Inhalte, das dem Lobpreise Gottes die Bitte
um Leitung zur wahren Religion anschlieBt :

Preis sei Allah, dem Herrn der Welten, — dem Erbarmer, dem Barm-
herzigen, — dem Ko&nige des Gerichtstages! — Dir dienen wir und dich rufen
wir um Hilfe an: — Fiihre uns die grade StriBe, — die StraBe derer, denen
du Gnade zukommen 14Bt, auf die du nicht zlirnest und die nicht in die
Irre gehen!
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Das Formelhafte des Gebetes wird erhdht durch eine Reihe
von duBerlichen Anordnungen. So wird betreffs der Tonstirke
der Stimme festgesetzt:

17, 110. Mache dein Gebet weder zu laut noch zu leise,
sondern wihle die Mittelstrafe 1).

Weiter ist das Gebet von jeher an bestimmte Tageszeiten
gebunden gewesen %); diese waren wihrend der mekkanischen
Periode Morgendimmerung, Sonnenuntergang und Nacht:

50, 38——39. Ertrage in Geduld, was sie sagen, und preise
deinen Herrn vor Aufgang der Sonne und vor ihrem Untergange
— und preise ihn in der Nacht.

11, 116. Verrichte das Gebet an den beiden Tagesgrenzen
und wihrend eines Teils der Nacht 3).

Von diesen drei Pflichtgebeten durften die zwei ersten weder
verschoben noch abgekiirzt werden, das Nachtgebet aber war wie
im Spitjudentume 4) an weniger strenge Gesetze gebunden: |

73, 1—4. O du in Decken Eingehiillter! — Durchwache die
Nacht bis auf ein Kleines, — etwa die Hilfte oder darunter —
oder auch dariiber und rezitiere den Koran.

Die Festsetzung der drei Gehetszeiten lehnt sich deutlich an
die drei Pflichtgebete der Juden, vielleicht auch an die bei den
christlichen Moncher dblichen Horen an. In Medina erfolgte eine
Umgestaltung und Erweiterung des fritheren Gebetsritus. Das
Nachtgebet, ehemals als Probe eines guten Glaubigen ge-

Inniger klingt die Bitte, mit der die zweite Sure endigt: Herr, straf’ uns
nicht, wenn wir vergafien oder fehlten; Herr, leg’ uns nicht eine Biirde auf,
wie du sie denen vor uns aufgelegt hast; Herr, laB uns nicht tragen, was
wir nicht vermdgen, und vergieb und verzeihe uns und erbarme dich iiber
uns! Denn du bist unser Schutzherr. Darum hilf uns gegen das Volk der
Unglaubigen !

Nicht fir die gemeinschaftlichen Gebetsiibungen, sondern fir den Privat-
gebrauch scheinen die 2 StoBgebete zur Abwehr des Bdsen (S. 113 und 114)
bestimmt, deren letztes so lautet: Ich nehme meine Zuflucht beim Herrn der
Menschen, — dem Konige der Menschen, — dem Gotte der Menschen — vor
dem Ubel des Einblasers, des Schleichers. — der einblist in das Herz der
Menschen, — (und) vor den Genien und Menschen. i

1) Nachahmung einer jidischen Vorschrift, vgl. Geiger, Was hat Moh.
u. s w. S, 8.

%) Es ist ein ,Kit&b maugqit“, vgl. 4, 104.

%) Vgl. auch 20, 130; 17, 80 f.

4) Vgl. Traktat Berachoéth 4, 1.
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priesen 1), ward jetzt, um der Gemeinde von Kriegern den Genuf
des Schlafes nicht zu rauben, bedeutend verkiirzt:

72, 20. Es weifi dein Herr, da du bald fast zwei Drittel,
bald die Halfte, bald cin Drittel der Nacht durchwachst, desglei-
chen auch eine Anzahl deiner Genossen; da Allah die Nacht und
den Tag mifit, so weif er, dak ihr es nicht berechnen kénnt und
verzeiht es euch. So rezitiert nur einen Korantext. Er weif auch,
da unter euch Kranke sein werden und Reisende, die von Gottes
Gnadenfiille Erwerb suchen, und andere, die fiir Gottes Sache
kampfen ; so rezitiert den Koran, verrichtet das Gebet u. s. w.

Ein neues Gebet wurde ferner in die Tagesmitte eingeschoben:

2, 239. Verrichte sorgfiltig die (friheren) Gebete, dazu auch
das mittlere.

Ob auch das fiinfte der spiter iblichen Pflichtgebete schon
von Mohammed eingerichtet worden ist, 146t sich aus dem Koran
nicht beweisen #). Ohne Zweifel werden jedoch manche der jetzt
bestehenden kleineren Gebetsgebrauche auch auf Anordnungen Mo-
hammeds zuriickgehen, wenn auch der Koran sie nicht ausdriick-
lich erwahnt; giebt er sich doch mit Ritualbestimmungen mei-
stens nur da ab, wo friher gepflegte Gebriduche modifiziert wer-
den sollen. Deshalb erfahren wir aus ihm einiges iber die Qibla
d. h. die Richtung, nach welcher der Betende sich zu wenden
hat. Mohammed hatte eine Zeitlang, vielleicht schon in Mekka,
die Seinigen angehalten, nach der Sitte der Juden beim Beten
das Gesicht gen Jerusalem zu richten. Politische Griinde be-
stimmten ihn aber im Jahre 2 der Flucht, den Gliaubigen die
Qibla nach Mekka aufzuerlegen, und laBt darum Gott im Koran
sprechen:

2, 139 (u. fast wortlich noch v. 144 u. 145). Wir sehen, wie
dein Gesicht am Himmel hin und her itrt; so wollen wir dich zu
einer Qibla weisen, die dir wohlgefallt: Wende dein Antlitz hin
zum heiligen Gebetshause, und wo immer ihr seid, wendet euer

Gesicht dorthin.
‘ Als eine medinische neue Bestimmung muf auch das Wa-
schen vor jedem Gebete angesehen werden, ein Zug, der in Ver-

1) Vgl. 51, 17.
?) Eine Hypothese Ober seine Entstehung siche Mohammed, Bd. I,
S. 54, Anm. 5.
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bindung mit der Lehre vom rituell Reinen und Unreinen dem
Judentum entlehnt ist. Noch geraume Zeit nach der Ohodschlacht
wurden religiose Waschungen nur in Ausnahmefillen vorgenommen:

4, 46. Thr Glaubigen, nahet nicht dem Gebete in trunkenem
Zustande 1), damit ihr wisset, was ihr sprecht, auch nicht be-
fleckt, es sei denn auf der Reise, bevor ihr euch gewaschen habt.

Spater aber erweitert Mohammed das Gebot der Waschung
nach -der Pollution zu einer allgemeinen vor jedem Gebete zu
verrichtenden Pflicht :

5, 8--9. Ihr Glaubigen, wenn ihr zum Gebete euch erhebt,
so wascht euer Gesicht und eure Arme bis an die Ellenbogen
und reibt euren Kopf und eure FiBe bis zu den Knécheln.

Ein Zusatz, wonach in Fillen, wo kein Wasser zur Stelle ist,
die Abreibung mit feinem Sande vorgenommen werden soll, fin-
det sich ebenso im spatjidischen Ritus.

Einen weiteren Nachtrag zur Gebetspflicht bildet die Bestim-
mung, da an einem bestimmten Tage der Woche, dem Freitage,
sich die ganze Gemeinde zum Beten und Anhoren einer Predigt
in der Moschee versammeln solle :

62, 9. Ibr Glaubigen, wenn am Freitage zum Gebete geru-
fen wird, so beeilt euch, das Gedichtnis Gottes zu feiern und
laBt den Handel; jenes ist euch besser, wenn ihr es wissen wollt.

" Erst das Gefiihl vollstandiger religioser Unabhéngigkeit konnte
eine solche Demonstration schaffen; deshalb ist kein Grund vor-
handen, ihr Vorhandensein schon fiir die Periopde der Unfreiheit
in Mekka anzusetzen, um so mehr, als der Koran nichts davon
erwahnt. Im Ubrigen ahnelt der mohammedanische Freitag nur
sehr wenig dem Sabbat der Juden oder dem Sonntag der
Christen. Die Bedeutung eines Ruhetages geht ihm vollstandig
ab 2), und Mohammed bezeichnet die Sabbatruhe ausdriicklich als
eine Einrichtung fir Juden und Christen:

16, 125. Die Sabbatruhe ist nur fiir jene gemacht, welche
in betreff ihrer (d. i. ihres Tages) uneins sind; dein Herr aber
entscheidet zwischen ihnen am Tage der Auferstehung hinsichtlich -
‘ihres Streitpufiktes.

1) Nachahmung einer jidischen Vorschrift, vgl. Wiinsche, Babyl. Talm.1,202.

?) Vgl. 62, 10. Wenn das Gebet zu Ende ist, so zerstreut euch iiber die
Erde hin und suchet vom Uberflusse Gottes euren Teil d. h. geht euren ge-
wohnten Beschifligungen nach.
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Deshalb riumt er auch in seiner Nachahmung des Dekalogs
in hochst auffilliger Weise dem Sabbatgebote gar keine Stelle ein.
Wenn er trotzdem von zwei Gottesgerichten erzahlt, die auf
Sabbatschénder herabgekommen seien, indem die einen in Affen
verwandelt 1), die anderen mit Entziehung der sonst regelmikig
ihnen zuschwimmenden Fische bestraft wurden #), so sollen diese
Vorhaltungen nur das gesetzeswidrige Treiben der Juden be-
leuchten, nicht aber den Gliubigen zu warnendem Beispiel dienen.

B. Wallfahrt und Opfer.

Aus verschiedenen mekkanischen Suren und Traditions-
berichten geht mit GewiBheit hervor, daf Mohammed seit seinem
Auftritte als Prediger das uralte Heiligtum von Mekka nicht als
heidnischen Tempel, sondern als Stitte der wahren Gottesver-
ehrung betrachlete und darum keinen Anstand nahm, bei ihm
seine Andacht zu verrichten und die Seinigen zum Besuche an-
zuspornen. Diese auffillige Thatsache erklart sich, wie schon
friher bemerkt wurde, aus der Idee, daf, wie einstmals alle Men-
schen Monotheisten gewesen seien, auch alle Gotteshiuser im

" Dienste Allahs gestanden hétten:

72, 18. Die Bethauser sind Allahs; so rufet (in ihnen) neben
Allah keinen anderen Gott an.

Daf der Prophet dieser Ansicht bis zu seinem Ende treu
geblieben ist, geht aus der spitesten Sure hervor:

9, 17 f. Nicht ziemt es den Goétzendienern, der Bethiuser?)
Allahs zu pflegen, da sie gegen sich selbst ihren Unglauben be-
zeugen; es sind darum ihre Werke tot, und sie selbst werden
ewig in der Holle weilen.

Der Bethiuser Allahs soll nur der pflegen, wer an ihn und
den jingsten Tag glaubt, das Gebet verrichtet, Almosen giebt
und nichts fiirchtet auker Gott.

Die Bestitigung fiir unsere Ansicht liefert die Geschichte der
Kriegsziige Mohammeds. Nirgends wurden von ihm auf seinem
Siegeslaufe durch Arabien Heidentempel zerstort 4), wahrend die

1) 2, 61 (wohl auch 7, 166). .

?) 7, 163

) Der Ausdruck bezieht sich auf alle Tempel, nicht auf die mekka-
nische Moschee allein.

4) Nur Halid erlaubte sich in seiner Rohheit den Tempel der el-<0za
in Nabla zu zerstdren.
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Bilder der Gotzen tberall, wo man ihrer habhaft wurde, der Ver-
nichlung anheim fielen; auch kein Brief, worin unterworfenen
Stimmen die Bedingungen des Islams diktiert werden, spricht mit
einer Zeile von der Zerstorung ihrer alten Heiligtimer. Es hielt eben
Allah von neuem seinen Einzug in die friiher ihm geraubten Statten.

Aber mit der Meinung, dai alle Tempel urspriinglich Stitten
der wahren Gottesverehrung seien, war in der mekkanischen Pe-
rivde nicht auch die andere verbunden, dat alle Tempelgebrauche
dem Dienste Allahs anstinden; dadurch wire. zu vieles, was
den Islam prinzipiell vom Heidentume trennte, erschiittert wor-
den. Der heidnische Araber sah den Schwerpunkt der Re-
ligion in dem &ukerlichen Tempeldienst, der vornehmlich im
Schlachien (dabh). von Opfertieren, Bestreichen der heiligen Steine
mil jhrem Blute (mash) und dem feierlichen Reigen rings um das
Heiligtum (tawaf oder sa’j) bestand. Wichtigere Kultstitten
hatlen ihre Fesle, wobei aus den genannten Gebrduchen ein fest-
stehendes Zeremoniell gebildet worden war. Fur Mittelarabien
war das Fest (el-hagg), das in der zweiten Woche des Monats
Du-l-Higga in der Ebene von ‘Arafa unweit Mekka gefeiert wurde,
ein Ereignis von groBer religioser und kommerzieller Bedeutung;
doch auch die Ka'ba von Mekka zog zumal in den vier heiligen
Monaten zahlreiche Pilger zur ‘Omra d. h. Besuchung an. Der
Geschaftssinn der Qoraischiten hatte zu Mohammeds Zeit zwischen
Hagg und 'Omra eine Verbindung hergestellt, die zur Folge hatte,
daB die urspriingliche Verschiedenheit der beiden Feiern sich
mehr und mehr verwischte.

Da der Koran in seinem mekkanischen Bestandteile dieser
Feste und ihrer Gebriauche keine Erwihnung thut, so darf man
schliefen, dat der Prophet sie zum mindesten fiir iberflissig ge-
halten habe. Nur in der dltesten Zeit gebraucht er einen Aus-
druck, der dem Schlachtopfer den Charakter einer rituellen Hand-
lung zu geben scheint:

108, 1—3. Firwahr, wir gaben dir Vermehrung; — so bete
zu deinem Herrn und schlachte! — Dein Hasser aber wird
kinderlos sein.

Ob hiermit aber das Tempelopfer oder jedes andere Schlachten,
das seinen urspriinglichen Sinn als Opfer bei den Arabern nie
ganz verloren hatte, gemeint ist, lakt die abgebrochene Form der
Sure nicht erkennen.
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Erst die Kriegspolitik des Propheten in medinischer Zeit
beschenkte den Islam mit der zweifelhaften Bereicherung von
offiziellen Wallfahrts- und Opfergebrauchen. Der. Zustand der
Ruhe und Sicherheit, den die Gemeinde durch die Ubersiedelung
nach Medina erlangt hatte, erweckte in Mohammed die Sorge,
daB ein Kriegszug gegen die von ihm gehafite Stadt Mekka nicht
popular sein wiirde, und bestimmte ihn, durch kiinstliche Mittel
das Verlangen nach dem Wiederbetreten der kaum verlassenen
Statten hervorzurufen. Deshalb appellierte er an das stirkste
Gefiihl, das in seiner Gemeinde lebte, das religidse, indem er die
Ka‘ba als das vorziglichste Heiligtum Allahs hinstellte und ibr
sowie den Briuchen von Hagg und ‘Omra durch eine kluge Fiktion
die Weihe des Verehrungswiirdigen erteilte. Er liabt den Patri-
archen Abraham auf Gottes Geheis bei der Kaba seinen Wohn-
sitz nehmen und dort als ersten Festleiter auftreten:

22, 27—381. (Gott spricht): Geselle mir hier nichts abgittisch
bei nnd reinige mein Haus fiir die, welche es umgehen, betend
bei ihm stehen, sich beugen und niederwerfen;

Und verkiindige unter den Menschen die Wallfahrt (hagg),
daB sie zu dir herkommen zu Fufie und auf schlanken Kamelen,
hervor aus den tiefen Felsschluchten,

Damit sie ihren Vorteil hier besorgen und den Namen Gottes
aussprechen an bestimmten Tagen iiber dem, was wir ihnen an
Vieh zur Nutzung geben: Esset davon und speiset auch den
Elenden und Bettler! ~

Sodann auch, dak sie den Zustand ihrer Unreinheit beenden,
ihre Geliibde einlosen und das uralte Gebetshaus umwallen.

Also sei es; wer aber die heiligen Gebriuche Allahs ehrt,
fiir den wird es bei seinem Herrn ein Verdienst sein. Erlaubt ist
euch aber alles Vieh, ausgenommen solches, das euch durch die
Offenbarung verboten ist 1). Doch meidet den Greuel der Gotzen-
bilder und triigerische Rede!

Damit war aufier der Verehrung der Gotzenbilder und den
frilheren Gebetsformeln alles, was dem heidnischen Pilger in
Mekka Pflicht gewesen war, dem Kultus des Islams angehdngt.

1) D. h, verendetes Vieh, Schweine und alles, bei dessen Totung der
Name eines anderen Gottes ausgesprochen war,
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Nach dieser allgemeinen Freigebung der altheidnischen Ge-
brauche erfolgten noch verschiedene Einschrinkungen und Er-
weiterungen. Wahrend unter den Opfern ausdriicklich die ge-
misteten Opferkameele (badana) als Allahs wiirdig bezeichnet
wurden 1), erging ein bestimmtes Verbot gegen die friiher den
Tempeln zugehorigen Kamele und Hengste 2). Erweitert wurde
der Uinfang des heiligen Gebietes durch Freigebung des Tawaifs
um die zwei kleinen mekkanischen Heiligtimer Safa und Marwa 3),
und endlich auch von der Zeremonie am Berge ‘Arafa¢). _

War so, langst bevor ein Muslim'die heiligen Stitten wieder
zu-betreten wagen konnte, die religiose Weihe iber sie ausge-
gossen, so holte die folgende Zeit, als Mekka fir den Islam wie-
dergewonnen war, noch manche Kleinigkeiten an Wallfahrts-
verordnungen nach, z. B. das Verbot der Jagd und die Erlaubnis
des Fischfanges 5).

Als obligatorische Pflichten haben allerdings alle dem Hei-
dentume nachtriglich entlehnten Gebriuche nicht zu gelten; Gott
hat sie aus Gnade den Glaubigen freigegeben ), damit sie sich
auch durch Befolgung des geratenen Guten (tatawwa’) Verdienste
erwiirben 7). Doch der Umstand, dat der Prophet selbst von de
gottlichen Erlaubnis in Bezug auf ‘Omra und Hagg Gebrauch
machte, geniigte, um spéter strengen Glaubigen eine einmalige Pil-
gerfahrt nach Mekka als religiose Pflicht erscheinen zu lassen,

Eine ablehnende Stellung nimmt Mohammed gegeniiber der
heidnischen Unterscheidung von Geweihtem, das dem profanen
Gebrauche entzogen war (harim), und Erlaubtem (haldl) ein.
Schon gegen Ende der mekkanischen Zeit spricht er sich ganz
aligemein hiergegen aus:

10, 60f. Was hallet ihr von dem, was Gott euch an Nah-
rungsmitteln herabsendet, wobei ihr Geweihtes und Erlaubles un-

1) 22, 37. — )b, 102.

%) 2, 153. Tawif mufi hier wohl als Umgang genommen werden, nicht,
wie die spitere Sitte es forderte, als Lauf zwischen beiden Stitten, da in die-
sem Falle statt bihima bainahumni gesagt werden miGte.

492,192 — 55 1,9 f

¢) Vgl. 22, 38: Auf diese Weise haben wir sie euch unterworfen (d. i.
in enern Dienst gestellt), auf dag ihr Gott fiir eure Rechtleitung preisen mdget.

") Vgl 21, 27; 2, 91, 153.

Grimme, Mohammed II. 9
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terscheidet? Sprich! Hat Gott euch solches erlaubt oder dichtet
ihr es Gott nur an ?

Was bedeutet aber Mutmafung derer, die auf Gott Ligen
ersinnen, am Tage der Auferstehung? Nein, Gott ist voll Gnade
gegen die Menschen, aber die meisten danken ihm nicht ?).

Sodann erwahnt Sure 6, gewissermaBen ein Abschiedswort an
die Mekkaner vor der Flucht nach Medina, in Vers 137 bis 145
eine Reihe von Einzelheiten, wobei die Widersinnigkeit dieser
heidnischen Begriffe gegeifielt und der Schlué gerechtfertigt wer-
den soll, dag sie Erfindungen von Menschen seien, um Unwis-
sende irre zu fihren. Die Besprechung der arabischen Gebriuche
fihrt den Propheten dann dazu, die verwandten jadischen Begriffe
von rituell Reinem und Unreinem?®) als gottlichen Ursprungs
anzuerkennen, ohne jedoch seine Gemeinde an sie zu binden, da
sie eine Strafe fir die Vergehen Israels darstellten®). Zwischen
beide von ihm bekidmpften Meinungen stellt er aber die, welche
fiir seine Anhédnger Giiltigkeit haben solle:

6, 146. Sprich: Nicht finde ich in dem, was mir geoffenbart
wurde, da etwas dem Genusse verboten sein soll, auBer es
ware verendetes Vieh oder ausgeschiittetes Blut oder Schweinefleisch,
(denn solches ist Unreinigkeit) oder Lasterliches, was einem an-
deren als Allah zu Ehren geschlachtet wurde; wer aber ohne
eigene Lust oder Ubertretung dazu gezwungen wird, dem wird
Gott verzeihen und sich barmherzig erweisen.

Zu dieser Verordnung setzt die medinische Zeit nur weniges
hinzu: der Begriff Verendetes wird in Sure 5,4 genauer definiert
als Ersticktes, zu Boden Geschlagenes, zu Tode Gefallenes, durch
die Horner eines andern Tieres Getotetes und von wilden Tieren
Zerrissenes, auber wenn eine rituelle Schlachtung unter Anrufung

) Im Anschlusse an die Aufhebung der Unterscheidung von Geweihtem
und Profanem wird auch die Gewohnheit unterdrickt, sich unbekleidet den
Heiligtdmern zu nahen. vgl. 7, 29 f.

?) Vgl. Smend, Lehrbuch der altiest. Religionsgeschichte, S. 334: Rein-
heit erscheint im Gesetz vielfach als Vorbedingung der Heiligkeit. Aber auch
Reinheit bedeutet urspringlich die Freiheit von Beziehungen zu dbersinnlichen
Potenzen, die man meiden will und die auch der Gott von sich stoft, dem
man dient.

’) 6, 147; 4, 158,
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des Namens Gottes vorher noch erfolgen konnte; fiir die Zeit
der Wallfahrt, wahrend welcher nach altheidnischer Sitte der
Pilger sich im Zustande der Weihe (Ihrim) befand, wird auch
der GenuB von Wildpret untersagt 1).

C. Beobaehtung der heiligen Monate und des Fastens.

Im altmekkanischen Sonnenjahre gab es vier Monate Du-l-
Qa‘da, Du-l-Higga, Moharram und Ragab, d. i. den elften, zwolf-
ten, ersten und siebenten Monat, wihrend deren jede Fehde
schwieg, die Blutrache aufgeschoben wurde und Gelegenheit zu
friedlicher Anndherung von sonst getrennt lebenden Stammen
vorhanden war. Ihren heiligen Charakter verdankten sie ur-
springlich bestimmten Tempelfesten, deren Feier in diese Jahres-
zeiten fiel und Veranlassung zu Jahrmarkten und sonstigen Ver-
sammlungen gab. Da die Araber es aber nicht verstanden, Jahr
und Monate in ein richtiges Verhiltnis zu einander zu setzen, so
waren starke Verschiebungen der Monate aus ihrer urspriing-
lichen Jahreszeit eingetreten, und die ungeschickte Einfiigung
eines Schaltmonats hatte nur dazu gefiihrt, dag die natirliche
Ordnung der Zeiten sich noch mehr verwirrte. Dieser Zustand
der Jahreseinteilung forderte dringend eine Regelung heraus.

So lange Mohammed nur religiose Zwecke verfolgte, liek
ihn die Jahresordnung gleichgiiltig?); die heiligen Monate hatten
keine innere Bedeutung fir ihn, da er noch keine Feste in seinen
Kultus eingesetzt hatte, und dieser Gleichgiiltigkeit gab er noch
von Medina aus den deutlichsten Ausdruck, indem er einmal
einen Beutezug im Monat Ragab anordnete 8). Erst durch
Ubernahme des mekkanischen Festes in den Ritus bekam einer
der hejligen Monate, Du-l-Higga, von neuem Geltung, wodurch
die Institution von heiligen Monaten Uberhaupt eine Stitze er-
hielt. Als daher das Interesse der islamischen Staatseinrichtungen
im Jahre 9 der Fl. den Propheten bewog, die Irrtlimer der bis-

4 b, 1.

?) Dat Mohammed noch in spdtmekkanischer Zsit sich nach dem
Sonnenjahre richtete, beweist u. a. 17, 13: Wir haben Tag und Nacht als
zwei Mitteilungen eingesetzt: so lassen wir hald die der Nacht verschwinden
und machen die des Tages sichtbar . . . damit ihr die Zahl der Jahre und die
Zeitrechnung kennt.

%) Vgl. Bd. I, S. 83.

g *
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herigen Jahresrechnung durch Proklamirung des reinen Mond-
jahres ohne Schaltmonat zu korrigieren — ein Unternehmen, das
im Verlaufe der Zeit die orientalische Chronologie zu einer der
allerverwickeltsten gemacht hat — da versuchte er auch die Einrich-
tung aller vier heiligen Monate zu retten und bezeichnete sie als
von Gott eingeselzt1); da er aber das, was ehemals ihre Heilig-
keit ausmachte, das Kampfverbot, nicht aufrecht hielt, son-
dern in ihnen nur die Beobachtung eines moralischen Wandels
verlangte, so waren sie doch fiir die Folgezeit so gut wie abgeschafft.

Kann mithin die Hochhaltung der heiligen Monate kaum
unter die Pflichten des Muslims gegen Gott gezihlt werden, so
wurden auf den Gliubigen wihrend des ehemals durch nichts ausge-
zeichneten Monats Ramadéin schwere Pflichten gehauft, die des
Fastens. In Mekka war dem Propheten das Fasten nur eine ge-
lehrte Reminiszenz aus dem Judentume gewesen?); in Medina
aber riumte er ihm einen Platz im Kult des Islams ein. Die
diesbeziigliche Bestimmung wurde dem Koran wahrscheinlich um
die Mitte des Jahres 2 der Flucht eingefiigt:

2, 179—81. O ihr Gliubigen, das Fasten ist euch wie ehe-
mals euern Vorgingern geboten.

Eine Reihe von Tagen (sollt ihr fasten); wer von euch aber
krank oder auf Reisen ist, der soll die gleiche Anzahl Tage nach-
fasten, und wer es vermag, auch einen Armen speisen; will einer
sich letzteres freiwillig auferlegen, so wird es ihm verdienstreich
sein; aber auch euer Fasten allein ist schon etwas Ver-
dienstliches. —

Da der Monat Ramadéin derjenige ist, worin der Koran als
Leitung fiir die Menschen als Beweis fiir die Rechtleitung und
als Abschnitt des gottlichen Buches herabgesandt worden ist, so
soll jeder von euch, der zu Hause weilt, darin fasten; wer aber
krank oder auf Reisen ist, soll die gleiche Zahl von Tagen
nachfasten.

Alle Wahrscheinlichkeit spricht nun dafiir, dak der Prophet
unter den ,Vorgingern“ der Gliaubigen hier die Christen verstan-
den hat und nicht die Juden. Bei diesen war die Pflicht des
Fastens auf einen einzigen Tag des Jahres, den groben Versoh-
nungstag, beschriankt, an dem jedoch die strengste Enthaltung

19, 3. — 1) Vgl 19, 29.
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von Speise und Trank, von Waschen und Salben, von Schuh-
tragen und Beischlaf wiahrend 24 Stunden gefordert wurde. Die
beiden Hauptmomente des jiidischen Fastens, Kiirze der Zeit-
dauer und Strenge der Enthaltung, vermift man durchaus in Mo-
hammeds Vorschrift. Die festgesetzte Dauer von einem Monate
gleicht aber zu sehr den 36 Tagen 1), welche die Christenheit des
Orients damals dem Fasten widmete, um nicht als eine verein-
fachte Nachahmung derselben zu erscheinen. Innerhalb dieser
Zeit bestand das christliche Fasten in der Enthaltung von
Speise und Trank am Tage, wihrend bei Anbruch der Nacht
eine Suttigung erlaubt war. Auch fiir den Islain galt dasselbe;
nur laBt es sich nicht ausmachen, ob von Anfang an schon die
ganze Nacht fiir den Genuf von Nahrungsmitteln freigegeben
wurde. Dag endlich das mohammedanische Fasten dem Anden-
ken an die Herabkunft der Offenbarung an den Propheten gelten
solle, mag auch Nachahmung der christlichen Anschauungsweise
sein, wonach die Fastenzeit dem Andenken an die Vorbereitung
Christi zum Lehramte gewidmet ist.

Zu dieser ersten Fastenverordnung des Islams?) giebt
Vers 183 offenbar eine spitere Zusatzbestimmung. In der Ge-
meinde mufite wohl in Folge jidischer Beeinflussung Meinungs-
verschiedenheit entstanden sein dartiber, ob der Fastende sich
auch des Beischlafs zu enthalten habe. Solches verneint der
Prophet und bezeichnet die strengere Auffassung als einen aller-
dings verzeihlichen Selbstbetrug. Zugleich scheint er erst jetzt
die einmalige abendliche Sattigung zur Freiheit, wihrend der
ganzen Nacht Speise zu sich zu nehmen, ausgedehnt zu haben.

Eine geistige Seite hat Mohammed dem Fastenbegriff nicht ab-
zugewinnen vermocht, so daB er ganz auBerhalb der Ideen der

1) In Constantinopel und Antiochien waren es 7 Wochen, wovon jeder
Samstag (auBer dem Charsamstag) und Sonntag abgerechnet wurden, in
Alexandrien und Jerusalem 6 Wochen ausschlieflich der Sonntage, vgl. Du-
chesne, Origines du culte chrétien, S. 233 f. *

?) DaB Vers 179—81 mehrere zeitlich verschiedene Stadien der Fasten-
gesetzgebung enthalten, wie ich mit Sprenger Bd. 1. S. 56 angenommen habe,
ist mir jetzt unwahrscheinlich; denn auch der letzte dieser Verse ist micht
iiber das Jahr 2 hinaus zu datieren. Das beweist der Umstand, daf unter
den vom Fasten Ausgenommenen nur Kranke und Reisende, aber noch nicht
die Glaubenskimpfer genannt werden, die in spateren Dispensen ausdricklich
mitfigurieren, vgl 3, 20.
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Rechtfertigungslehre steht. Nur zu sehr bedeutete die Zeit seiner
Entstehung schon die der Ideenlosigkeit in Glaubenssachen. Ge-
schaffen, um zur Probe des Gehorsams zu dienen, wurde das
‘Fasten auch weiterhin als bequenies Strafmittel fiir Vergehungen
gegen Ritus und Recht angewandt, so da& z. B.,, wer eine ver-
botene heidnische Formel bei der Ehescheidung anwandte, zwei
Monate!), wer einen Glaubigen aus Versehen tolete,” ebenfalls
zwei Monate %), wer falsch schwor, drei Tage3) zu fasten hatte,
Strafen, wozu wiederum die christliche BuBpraxis &hnliche
Falle aufweist.

D. Der Glaubeunskrieg.

Am spitesten trat in den Kreis der von Gott verlangten
Pflichten diejenige ein, worin der Islam sich zwar am meisten
original zeigt, aber auch am weitesten vom Begriffe Religion ab-
schweift : die Forderung des Kampfes gegen die Unglaubigen, die
Heiligung des Krieges als Gottesdienst. Der Weg zu diesem Ge-
danken ging erst von Medina aus. Mit dem Eintritte in diese
Stadt begann der Prophet den religiosen Zwang sich zur Norm
zu machen, den die mekkanische Periode als unnétig und un-
wirdig hingestellt hatte und auch die erste medinische Sure
mit Heuchlermiene noch verleugnet4). Er lieB ihn zuerst die
heidnischen Stadtbewohner fiihlen, bis sie dem Namen nach fast
alle zu Muslimen wurden, verfolgte mit ihnen die Juden und
Christen und suchte sich dann weitere Opfer im heidnischen
Arabien. Aus dieser Intoleranz, verbunden mit dem personlichen
Rachebediirfnisse des Propheten gegen Mekka entsprang sodann
_ die religiose Migeburt des Glaubenskampfes (Gihad)®). Es kam
Mohammed hierbei gut zu statten, da@ er in seinen Ansichien
iber Rachen und Vergeben nie ganz den Araber verleugnet hatte.
Vergeltung des Bosen mit Bésem im gleichen Make war von ihm
in Mekka als gutes Recht hingestellt:

42, 38. Vergellung fiir etwas Ubles sei das Uble in glei-
chem Make.

16, 127. Wenn ihr Rache ausibt, so thut es in dem Make,
wie man es euch vorgegeben hat.

68,5 — 9494 — %5 9. — & 2 257.
%) Alttestamentliche Ansitze zum Gotteskriege. z. B. bei Jokl, cap. 4, 9
werden ihm kaum bekannt gewesen sein.
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Dabei hielt er jedoch die heidnische Pflicht zur Rache
nicht aufrecht und fiigte an die Racheerlaubnis beide Mal einen
Zusatz an, der Verzeihung und Nachsicht als ein Verdienst bei
Gott hinstellt. In medinischer Zeit that er jedoch alles, um diese
Nachsitze wieder zu entkriften. Durch andauerndes Reizen trug
er in die Gemeinde der Fluchtgenossen die Uberzeugung, dag sie
von den Mekkanern zu schwer gekrinkt seien, um anders als
durch thatsachliche Rache in Gestalt des Kampfes gegen sie
zZu reagieren:

22, 40 f. FErlaubnis zum Kampfe ist denen erteilt . . .,
welche aus ihrer Heimat vertrieben sind einzig deshalb, weil sie
sagten, unser Herr ist Allah . . .

Da aber durch diese Motivierung nur die Fluchtgenossen,
nicht auch die Mediner in Harnisch zu bringen waren, so wurde
weiter die Beleidigung von Gemeindemitgliedern zu einer Beleidi-
gung Gottes und des Propheten gestempelt, da das Heidenthum
ein dauerndes Argernis darstelle, das die Rache Gottes und eines
jeden, der religiosen Eifer besifie, herausfordere. Jetzt tauchte
zuerst die berichtigte Phrase auf: Auf Gottes Wege, d. i. fiir
seine Religion kiampfen, womit sein Pflichtcharakter ange-
bahnt wird : '

9, 186, 87u. 89. Kampfet auf Gottes Wege gegen die, welche
euch bekampfen, ohne jedoch damit zu beginnen; denn Gott liebt
solche nicht.

Und tétet sie, wo ihr sie findet; verjagt sie, von wo sie
euch verjagt haben; denn schlimmer als Totung ist Argernis in
der Religion . . i

Und bekampft sie, bis kein Argernis mehr besteht, und ihr
Gottesdienst nur Allah gilt . . .

Die Einschrinkung, daB die Gemeinde nicht selbst den An-
fang zum heiligen Kampfe machen solle, wurde dem Propheten
wohl weniger durch religiose Bedenken, als durch politische Vor-
sicht vorgeschrieben; denn er wuBte sich der Hilfe seiner medi-
nischen Glaubigen nicht sicher, wenn er ihnen die Offensive be-
fahl, da sie vertragsmifig nur dann zur Schilderhebung ver-
pflichtet waren, falls Medina von Feinden bedroht wire?). Als
aber auf Mohammeds Kriegsreizungen hin der erste Auszug der

) Vgl. Bd. L S. 81.
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Mekkaner erfolgte, und die Mediner halb gegen ihren Willen zur
Teilnahme an der Schlacht und dem Siege bei Bedr veran-
labt worden waren, da fiel die Klausel: Beginnt nicht selbst
den Kampf.

Jetzt gieit der Koran alle seine Segenswiinsche und Lohn-
verheifiungen tber die kimpfende Gemeinde aus, und besonders
als Schade und Schande der Niederlage von Ohod beschonigt
werden mubten, erhebt er die Verdienstlichkeit des Glaubens-
kampfes tber alles, was der Mensch je fiir Gott leisten konne :

4, 97. Nicht gleich stehen unter den Glaubigen die Zurtick-
bleibenden (Schadhafte ausgenommen), und die auf Gottes Wege
arbeiten mit ihrem Gut und Blut. Diese hat Gott iiber die Zu-
rickbleibenden um eine Stufe erhoht; ob Gott: gleich Allen das
Schonste verheifen hat, so begnadigt er doch die Kampfenden *
gegeniiber den Zurickbleibenden mit grokerem Lohne.

Vollends der Tod im Glaubenskampfe bedeutet ein so hohes
Verdienst, da dadurch alle Siinden des Erdenlebens bedeckt und
die ewige Seligkeit gewéhrleistet wird :

3, 151 . Werdet ihr auf Gottes Wege getotet und sterbt
ihr far ihn, so gereicht das zur Verzeihung bei Gott und zur Gnade
in héherem Make als alles, was ihr sonst sammelt.

Sterbt ihr oder werdet ihr getétet, dann werdet ihr zu
neuem Leben bei Gott gelangen.

Sodann wird nach den Anempfehlungen des Kampfes auch
das entscheidende Wort seiner Pflichtmakigkeit gesprochen —
wahrscheinlich zu einer Zeit, da die grofien Kriegserfolge des Is-
lams schon begonnen hatten:

2, 212 f. Vorschrift ist fiir euch der Kampf, auch wenn er
euch Widerwillen einfl66t !

Denn gar leicht duBert ihr euren Widerwillen gegen etwas
das euch gut ist, und zieht solches vor, das euch zum Bésen ge-
reicht: Gott weif das Rechte, ihr jedoch wifit es nicht.

’ In der spatesten Sure!) erscheint die Kampfespflicht schon so
bindend, dag den Kriegsunlustigen Gottes Strafe angedroht und
die Aussicht gegehen wird, ihrer bevorzugten Stellung unter den
Volkern verlustig zu gehen. Auch wird jetzt das Ziel der fri-
heren Kampfe, die ungliubigen Mekkaner, nach ihrer Niederwer-

1) 9, 39,
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fung und Bekehrung auf weitere Kreise ausgedehnt und der Angriff
auf alle Unglaubigen in der Nachbarschaft des Islams gepredigt:

9, 124, Ihr Gliubigen, bekimpft die ench Benachbarten von
den Unglaubigen, dak sie Strenge bei euch finden mogen!

Nachdem Mohammed das Prinzip der Kampfespflicht bei den
Seinigen gentgend betont hatte, erteilte er spiter im Interesse
der Fortentwicklung des inneren Staatswesens eine wichtige
Dispens:

9, 123.- Es brauchen die Glaubigen nicht stets allesamt aus-
zuriicken ; wenn nur von jedem Verbande ein Teil ausriickt, daf
sie belehrt wiirden im rechten religiésen Handeln, und wenn sie
zu ihrem Volke zurickkommen, diese ermahnen, sich (vor dem
Unrechten) zu hiiten.

Dieser Nachsatz fihrt recht deutlich in das Verstindnis des
Geistes des spiteren Islams ein. Das Kriegslager dient als Schule
der Religion, die Begeisterung, der Fanatismus und die Idee des
soldatischen Gehorsams stehen an der Spitze aller Tugenden;
die Hingebung im Geiste an Gott ist zur Hingebung des duBeren
Menschen an seinen Stellvertreter umgewandelt, vom ehemaligen
Harren und Hoffen war die Religion zum sich Wehren und Wagen
endgiiltig Gbergegangen.

Man wiirde aber den Ausdruck Gihad, Bemihung fiir Gott,
nicht erschopfen, wenn man ibn lediglich auf die Kriegsarbeit
bezoge; er umfait zugleich die Ubernahme all der Opfer, die
eine Kriegszeit mit sich bringt, vornehmlich das Aufbringen der
zu den Riistungen notigen Steuern. Solches wird als ,Gihad mit
dem Gute“ bezeichnet !). Uber das Verhiltnis dieser Abgaben zu
den gebotenen Almosen wird im folgenden Kapitel die Rede sein.

Drittes bis funftes Gebot.
Pflichten gegen die am niichsten stehenden Menschen.

Die Gesinnung, welche das Christentum als Grundzug fir
das Verhalten gegen Gott und die Menschen aufstellt, die Liebe,
scharft der Koran nur gegen diejenigen unter den Menschen ein,
die entweder von Natur oder in Folge groker Hiilfsbediirftigkeit
ein Anrecht auf niheres Entgegenkommen haben; der grofen

1) Z. B. 61, 11.
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Masse gegeniiber geniigt das Vermeiden von ungerechten Hand-
lungen, die die Menschenrechte verletzen kdnnten. '

Die Liebe, genauer gesagt das Wohlthuen?), soll sich zu-
nichst auf die Eltern erstrecken, als Vergeltung besonders dafir,
daf ,die Mutter die Kinder mit Beschwerde trug .und mit Be-
schwerde gebar und dreikig Monate das Tragen und Saugen
dauerte“ 2). Die frihmekkanischen Suren schweigen noch von
dieser gottgebotenen Elternliebe; sie war zu natirlich, als daB
Mohammed sie, wie so manche spitere Pflicht, im Namen Gottes
vortragen zu missen glaubte. Erst als die Rahmaperiode alle
sittlichen Begriffe auch als religiése auffaBte, und vor allem. als
in der Gemeinde zwischen den Pflichten gegen die Eltern einer-
seits und den Islam anderseits Konflikte sich erheben mochten,
da setzte der koranische Entscheid ein. Mit Festhaltung der tha-
tigen Liebe als obersten Begriffs wird ausgefiihrt, an welcher
Grenze der aus ihr entspringende Gehorsam endige:

31, 14 (=29, 7). Setzen sie dir zu, daB du mir etwas ab-
gottisch beigesellen sollest, wovon du kein festes Wissen hast,
so gehorche ihnen nicht; begegne ihnen im Leben freundlich,
doch folge der Religion derer, die zu mir Hinneigung haben.

4, 134. 1hr Glaubigen, seid standhaft in der Wahrheit und
gebt Allah das Zeugnis, sei es auch gegen eure eigene Seele,
eure Eltern und Anverwandten. )

Umgekehrt soll ber solche, die den Mahnungen ihrer glau-
big gesinnten Eltern zum Trotze im Heidentume verharren, einst
das Gericht ergehen 3),

Die gleiche Zeit bestimmt auch das fiirbittende Gebet fir
unglaubige Eltern, wie es schon Noah und Abraham ¢) geibt
haben sollen, der letztere sogar gegeniiber der Drohung seines
Vaters, ihn zu steinigen. Es soll aber die Elternliebe sich auBer
im Gehorsam und Gebet vor allem in ehrerbietiger Behandlung
offenbaren; den Eltern wird ein Anrecht auf Wohnung und
Pflege im Hause ihrer Kinder erteilt; wie sie ihrerseits gebunden
sind, im Testamente ihrer Kinder zu gedenken 5), so soll auch
das Vermachtnis der vor ihnen sterbenden erwachsenen Kinder sie in
hilliger Weise berticksichtigen ¢). Auch bei der Verteilung von Liebes-

1) Arab. Islah. — %) 48, 14. — %) 46, 16.
971,20; 19, 48; 14,42 — % 4,8 — 92 176
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gaben dirfen die Eltern, wenn sie ihrer bediirftig sind, nicht
ibergangen .werden.

Die zweite und wichtigste Bethitigung der Menschenliebe
besteht in der Ausibung von ,Liebeswerken* im engeren Sinne.
Ihren Begriff hat Mohammed der spéatjidischen Theologie ent-
lehnt, wo sie unter den Rechtfertigungsmitteln eine nicht un-
wichtige Rolle spielen?). Doch erscheint ihr Wert in Moham-
meds altester Predigt so erh6ht, daB sie als unerliBliche Bedin-
gung des Heiles, ja zeitweilig als wichtigste der Pflichten auf-
treten. Diese ihre starke Betonung muB zu dem Schlusse fihren,
daB die sozialen Verhaltnisse Mekkas in einer fiir arabische
Begriffe unertraglichen Weise verschoben waren, indem Reich
und Arm sich zu zwei Klassen von scharfer Scheidung ausge-
bildet hatten. Als praktischer Politiker redet nun Mohammed
nicht der vollstindigen EntauBerung von Reichtum und der Ein-
schrankung auf das Notdiirftigste das Wort, sondern sieht das Heil
der Gesellschaft in einer solchen Ausgleichung der Gegensatze, dag
alle Teile das zum Leben nétige Auskommen (rizq) besiBen. Das
Streben nach irdischem Gute wird sogar als lobenswert bezeich-
net, falls dariiber das Streben nach dem Jenseits nicht vernach-
lagigt werde 3).

Entsprechend dem Prinzipe des geniigenden Auskommens
sollen die Liebesgaben nur vom Uberschusse des Vermogens ge-
nommen werden?8) und solchen zuflieBen, die weniger als das
Notwendige besitzen, besonders armen Anverwandten, Waisen,
iberhaupt jeglichen Armen, Wanderern, Bettlern und Sklaven+).
Alle Unterstitzungen an solche faBt der Koran unter den ur-
springlich abstrakten Begriff Zak4t d. i. Reinigung zusammen,
weil sie die jeder Seele notwendige Reinigung am sichersten be-
wirken. Auch nachdem spiter das Gebet an die erste Stelle un-
ter den Rechtfertigungsmitteln geriickt war und Bufie, Glaube
und Gehorsam ihren Pflichtcharakter erhalten hatten, ja auch als
die Anschauung der Seelenreinigung durch die der himmlischen
Lohnerteilung verdringt wurde, hebt der Koran doch noch gerne
die siihnende Kraft der Almosen hervor:

1) Vgl. Weber, System d. altsynag. Theol. S. 273 fI.
12 197, f. - %2 96f — 42 172
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2, 273. Wenn ihr offen die Almosen spendet, so sind sie
gut; doch wenn ihr sie heimlich den Armen gebt, so ist solches
fir euch verdienstlicher und deckt euer Boses zu.

9, 104. Nimm, o Prophet, von ihren Gitern Almosen, auf
da& du sie dadurch reinigest und siihnest.

Wenn in friheren Zeiten der einfache Akt des Almosen-
gebens als Verdienst angesehen wurae, so verlegt Mohammed spater
den Hauptwert in die sie begleitende Gesinnung :

2, 266 f. O ibr Glaubigen, macht eure Almosen nicht ver-
dienstlos durch Dankesforderung und Unfreundlichheit, wie solche
thun, die nur spenden, um von den Menschen gesehen zu wer-
den, aber nicht an Gott und an den jingsten Tag glauben. Diese
sind wie ein Kiesel, auf dem etwas Erde liegt; trifft ihn ein Re-
genguB, so liBt er ihn hart. Sie haben nichts von dem, was sie
wirken . .

Die aber ihre Giter ausspenden aus Verlangen, Gott wohlzu-
gefallen und ihre Seele zu befestigen, solche sind wie ein Garten
auf einem Hiigel : trifft ihn ein Regenguf, so bringt er seine Friichte
doppelt . . .2).

Die Praxis des Almosengebens machte schon zu Lebzeiten
Mohammeds die Entwicklung vom Freiwilligen zum gesetzlich
Geregelten durch. Lange Zeit blieb das Maf des zu Gebenden
jedem selbst tiberlassen ; ferner konnte man geben, was man wollte,
bald Geld #), bald Produkte 3). Auch stand es in jedes Belieben, seine
Gaben offen oder geheim zu spenden¢). Dadurch verliert die An-
sicht 5) an Wahrscheinlichkeit, dat der Prophet von Anfang an
das Amt eines Einsammlers und Vermittlers der Gaben bekleidet
habe. Vor allem blieb noch nichts an seinen Hinden kleben, wie
_er denn in Mekka auch noch jeden irdischen Lohn fiir seine
Lehrbemiihungen als seiner unwiirdig ablehnte 6). Erst als der
Islam staatliche Formen annahm, kam das Bestreben auf, die
nach allen Seiten zerstreut gespendeten Gaben zu einem Strome
zusammenzufassen und diesen dann der Staatskasse zuzuleiten,
mit anderen Worten, die Almosen in Steuern umzuwandeln. Den
Anlag hierzu boten die kostspieligen Kriegsunternehmen, in die

1) Vgl. auch 2, 174. ?) 2, 264. — %) 2, 269,
1) 14, 36 u. ofters.

%) Von mir Band I, S. 26 gedufert.

6 42, 22; 11, 31 u. s. w.
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Mohammed sich von Medina aus einlieb; zur Deckung ihrer
Kosten wurde der Gemeinde jetzt haufig und dringend ans Herz ge-
legt, ,Almosen fiir Gott* zu spenden oder ihm ein ,verzinsbares
Darlehen“ vorzuschieien 1):

64, 17. Wenn ihr Gott ein schones Darlehen vorstreckt, so
giebt er es euch verdoppelt wieder und verzeiht euch (eure Siin-
den); denn Gott ist dankbar und milde 3).

2, 263. Die, welche ihre Habe hingeben an Gottes Sache,
gleichen einem Samenkorn, das sieben Ahren hervorbringt, deren
jede hundert Samenkérner enthalt . . . .

Solche und andere Gaben, z. B. die, welche der Prophet
sich fir Privataudienzen zahlen lie63%), wurden unter Staatsver-
waltung gestellt. Aber wihrend in der Stadtgemeinde gewisse
Kreise die Neuerung des Gottesalmosens bekidmpften ¢) und lieber
am alten Begriff der Privatwohlthitigkeit festhielten, sah Moham-
med bei neubekehrten Stimmen schon eine andere Almosen-
praxis vor. Kaum dag ihnen die Pflicht die Armenabgaben zu leisten
gepredigt worden war, so schickte er ihnen auch schon Beamte zu,
die dieselben erhoben und geraden Wegs der Staatskasse zu-
fihrten. Bald nach der Schlacht von Honain 148t sich auch der
Koran dariber vernehmen, daf die Privatalmosen und Kriegs-
abgaben zu einem Begriffe zusammenzufassen seien :

9, 60. Die Almosen (sadagit) sind nur fir die Armen und
Diirftigen, fir die Almoseneinnehmer, fiir die (Gegner), welche
man sich ginstig stimmen muB, ferner fir den Loskauf der Ge-
fangenen, fir arme Schuldner, fir Zwecke des Glaubenskrieges
und fiir Reisende nach Anordnung Gottes; Gott aber ist all-
wissend und allweise.

Es war dem Propheten aber nicht mehr beschieden, fiir das,
was somit der Idee nach eines geworden war, auch eine einheit-
liche Form der Erhebung einzurichten, und so trat das Almosen
in die nachkoranische Zeit unter zwei nicht geniigend abge-
grenzten Formen iiber: als Privatalmosen und als Staatssteuer.

1) Vgl. zu diesem Ausdrucke Prov. cap. 19, 17: Es leiht dem Ewi-
gen, wer gegen den Armen mildthitig ist — wozu Rabbi Jochanan bemerkt :
Wenn dieser Vers nicht geschrieben stinde, sagen kdnnte man es nicht. Vgl.
Wiinsche, Babyl. Talm. II, 2, S. 130,

7 Vgl 57, i7. — ¥ 38, 13f. — 4) 9, 80,
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Jede von ihnen konnte je nach Zeit und Bediirfnis stirker be-
tont werden, zusammen aber bildeten sie eine Institution, durch
die im Islam jeder Zeit eine opferwillige Gesinnung lebendig er-
halten worden ist.

Mit der Mahnung, keine unniitzen Reichtimer aufzuhaufen,
geht schon frih Hand in Hand ein Verweis gegen zwecklose Ver-
schwendung. So sagt Sure 80, 6 f.:

Er (der Reiche) spricht: Ich habe unermessenes Gut ver-
than; — glaubt er aber, dag keiner ihn beobachte ?

In der Folgezeit wird sowohl die iiberschwinglichc Wohl-
thatigkeit ), als auch die Verzettelung der Habe in Prozessen?
und gewagten -Spekulationen ) — Handel ausgenommen — un-
tersagt. Nur solche, die die Mitte zwischen den beiden Ex-
tremen, Geiz und Verschwendung, einzuhalten wissen ), die ,ihren
Geberarm weder zu sehr ruhen lassen noch zu weit ausstrecken® 5),
sollen im Sinne Gottes handeln.

Einen Anhang zum dritten und vierten Gebote bildet das
fintte tber das Verhalten der Eltern zu ihren Kindern. Hier-
fir wird jedoch kein allgemeiner Grundsatz aufgestellt, so daf
nicht zu entscheiden ist, ob Mohammed mebr ein Pflichtverhaltnis
oder das der Liebe beflirwortet, sondern es wird nur ein einziger
Mitibrauch verboten, der im arabischen Heidentume anstandslos
unter die Rechte der Eltern gezdhlt worden war: die Sitte, die
eigenenKinder téten zu diirfen. Die Motive zu dieser barbarischen Sitte

~ diirften bald profaner, bald sakraler Natur gewesen sein. Von jenen
erwihnt der Koran zwei, Furcht vor Verarmung 6), die Moham-
med durch Hinweis aul die alles umfassende Fiirsorge Gottes
entkriftet, und Widerwillen gegen das Uberwiegen des weiblichen
Geschlechts in der Familie ¥), wobei man die dberflissig er-
scheinenden M&dchen mit riicksichtsloser Grausamkeit zu ver-
scharren pflegte 8). Dieser Gebrauch wird ohne weitere Begriin-
dung untersagt. Daf aber auch religiése Motive bei der Kinder-
tétung mitspielten, scheint aus Sure 6, 138 hervorzugehen, wo
bei Gelegenheit von Angriffen gegen die den Gottern geweihten
Frichte und Tierabgaben gesagt wird:
Desgleichen haben vielen von den Gotzendienern ihre

117,28 — 12,184 — 94,3 — 425,65 — %17 3. —
917,383 — 716,60f — ¥ 81,8f




Pflichtenlehre. Die Pflichten im besonderen. 143

Gotzen die Totung der eigenen Kinder als verdienstlich vorge-
spiegelt, um sie ins Verderben zu stirzen und ihre religiosen
Ideen zu triben. Wollte aber Gott, so thiten sie es nicht; darum
lag sie und ihren Trug!

Hiernach wire die Kindertotung wohl auch als ein Akt des
heidnischen Opferwesens angesehen?) und in diesem Zusammen-
hange vom Koran verdammt worden. :

Gebote itber das Verhalten gegen ferner stehende
Menschen; Gebot 6—12.

Das sechste Gebot des Islams verbietet in einer Formu-
lierung, die stark an das sechste des alten Testamentes anklingt,
die Unzucht. Was darunter zu verslehen ist, lifit sich besser
fir die medinische als fir die mekkanische Periode darthun.
In dieser wird dem Begriffe der Unzucht nie eine genauere Erkla-
rung angefiigt, und in Sure 70, 29 (= 23,5), wo denen die Se-
ligkeit versprochen wird, ,die ihre Scham hiiten“, erregt der darauf
folgende Vers ,aufier gegeniber ihren Gattionen und Sklavinnen,
deshalb sollen sie nicht zu tadeln sein“, schon aus &ufBeren
Grinden den Verdacht spaterer Einfiigung ).

Wenn aber Mohammed und seine Gefihrten in Mekka sich
mit einer Frau begniigten, so darf man wohl daraus die Vermu-
tung ableiten, daf ihnen die Vielweiberei als unmoralisch er-
scheinen mochte.

In medinischen Suren wird unter Unzuchttreiben deutlich
jeder aufBiereheliche Geschlechtsumgang sowohl fir Mann wie
Weib verstanden. Dabei gilt als Ehe vor allem der Kontrakt,
den der Ehemann mit dem Wali (Vater oder Vormund) seines
Weibes abschliesst, wodurch letzterer das Weib in den Besitz des
Mannes tibergehen lafit, wenn an sie als Aussteuer eine be-
stimmte Zahlung (agr oder saduqa) entrichtet worden ist. An diese
aus dem Heidentume tibernommene Form der EheschlieBung
heftet der Koran noch einige einschrinkende Bedingungen. Die
Heirat wird solchen Personen verboten, die in zu nahem Grade
der Verwandtschaft zu einander stehen:

1) Einige Fille von Kinderopfern im alten Arabien siehe bei Wellhausen,
Skizzen und Vorarbeiten IlI, S. 112 f,

?) Vgl. was 8. 8 f. dber die mit der Partikel ill4 eingeleiteten spiteren
Einschaltungen gesagt ist. ’
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4, 26—28. Heiratet nicht solche Weiber, die schon Gat-
tinnen eurer Viter waren (auser es sei schon in der friheren
Zeit geschehen); denn solches ist schidndlich, haGlich und gegen
die Religion.

Verboten sind euch Heiraten mit euern Miittern, Tdchtern,
Schwestern, Vaters- und Mutterschwestern, Nichten, Nahrmiittern,
- Milchschwestern, Miittern eurer Weiber und Stieftochtern, soweit
sie bei euch leben und von solchen eurer Frauen stammen, denen ihr
schon beigewohnt habt; war dieses noch nicht der Fall, so ist
die Ehe mit ihnen nicht Siinde; ferner sind euch verboten die
Gattinnen eurer leiblichen S6hne und zwei Schwestern (auber es
sei schon in der friheren Zeif geschehen). ... endlich verhei-
ratete Frauen, solche ausgenommen, die ihr als Sklavinnen be-
sitzt. Das ist fir euch gottliche Vorschrift.

Diesen Hinderungsbestimmungen darf man nach 5, 7 auch
noch die der widernatirlichen Unzucht hinzuftigen.

Als weitere Bedingung der islamischen Ehe wird Gleichheit
des Glaubens von beiden Teilen gefordert:

2, 220. Heiratet keine heidnischen Weiber, so lange sie
nicht glaubig geworden sind; denn besser ist eine gliubige Skla-
vin, als eine ungliubige Freie, selbst wenn sie euch mehr ge-
fallt. Gebt auch eure Tochter nicht heidnischen Méannern, so-
lange diese nicht glaubig geworden; denn besser ist ein glaubiger
Sklave, als ein ungldubiger Freier, selbst wenn er euch
mehr gefillt.

Dagegen ist es dem Muslim erlaubt, Jadinnen und Chri-
stinnen zur Ehe zu nebhmen, da diese unter die Bekenner einer
geoffenbarten Religion gehoren?). Von weiteren Bedingungen und
Formalitiaten weif der Koran nichts zu sagen; vor allem fehlen
solche, durch die der Ehe eine religiose Weihe verlichen wiirde #).

H b, 7.

?) Die von Wellhausen (Die Ehe bei den” Arabern, Nachr. d. Gesellsch.
der Wissensch. zu Gottingen 1893 S. 433) beigebrachten Gegengriinde aus
dem Koran vermag ich nicht anzuerkennen; denn unter den ,kalimit*, die Adam
nach dem Sindenfalle von Gott empfangen haben soll (2, 35), wird kein Un-
befangener etwas anderes als ein géttliches Kitih, die Berufung zum Propheten
verstehen, und die Phrase ,sie (die Ebefrauen) nahmen von euch ein festes
Gelobnis* (4, 25), sagt nichis davon, daf dieses Geldbnis im Namen Gottes und
der Religion gegeben sei. Von religidsen Formeln bei der Eheschliefiung redet
erst die Tradition, woraus man vielleicht schlieBen darf, Mohammed habe
in spiteren Jahren, angeblich bei der Abschiedswallfabrt, dem Ehebunde die
religiose Weihe erteilt.
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Das Weib gilt als der gebundene Teii; sie steht eine
Stufe unter dem Manne!), ist stets an einen Gatten gekettet und
gilt als dessen Besitz oder (nach 2, 223) Acker. Der Mann aber hat
zu seiner Oberstellung noch die Freiheit, sich mehrere Gattinnen
zu gleicher Zeit zu nehmen. Die Hauptbestimmung hieriber er-
folgte einige Monate?®) nach der Niederlage von Ohod, als dem
Propheten die Aufgabe zufiel, die Waisen der Gefallenen unter-
zubringen, sodann auch womdglich ihre Witwen in der Gemeinde
wieder zu verheiraten. Aus dieser Doppelpflicht erklirt sich die
Fassung folgender Koranstelle :

4, 3. Firchtet ihr, den Waisen [dber die ihr als Vor-
minder gesetzt seid] Abbruch thun zu missen, so heiratet zwei,
drei oder vier Weiber, wie es euch gut diinkt; fiirchtet ihr aber,
ihren Anspriichen nicht gerecht werden zu konnen, so nehmt
nur eine einzige oder heiratet eure Sklavinnen. '

Die Vorschrift des Vierweibersystems ist demnach in einer
Form niedergelegt, aus der sich fir begiiterte Leute leicht eine
weitergehende Freiheit der Ehe ableiten lassen konnte, wie denn
Mohammed selbst und mancher der spiteren Herrscher sich nicht
scheute, dariber hinauszugehen.

Die Freiheit der Ehe wird fir den Mann noch stark erwei-
tert durch die Erlaubnis, glaubige Sklavinnen in unbeschrinkter
Zahl zu heiraten: '

4, 29 f. Wem von euch sein Vermdgen nicht erlaubt, le-
gitime, glaubige Weiber zu heiraten, der nehme Sklavinnen . . .
heirate sie mit Erlaubnis ihres Herrn und bringe ihnen ihre
Morgengabe, wie es recht ist; doch missen sie ehrbar sein, nicht
im Rufe der Unzucht stehen und sich keine Buhlen halten. . .

. . . Hiernach mag handeln, wer von euch fiirchtet sonst
auszuschweifen ; besser aber ist es fiir euch, ihr enthaltet euch ihrer.

Noch weiter aber dehnte Mohammed den Begriff von Ehe
aus, ja hob ihn nach unseren Begriffen ganz auf, wenn er den
Mannern Heiraten auf beliebige Zeit gestattete unter der einzigen
Bedingung, dak sie fir die Befriedigung ihrer Lust einen be-
stimmten Lohn an das Weib zahlten, der dann als Morgen-
gabe angesehen werden sollte :

1) Vgl 2, 228; 4, 38.
?) Denn nach 2, 134 mufiten Witwen nach dem Tode ihrer Manner
wenigstens 4 Monate und 10 Tage ledig bleiben.

Grimme, Mohammed, II. ) 10
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4, 28. . . . Auberdem ist euch noch erlaubt, fiir euer Geld
euch Weiber zu verschaffen, mit denen ihr ehelich und ohne Un-
zucht leben konnet; doch gebt ihnen fiir das, was ihr von ihnen
genieBt, ihren Lohn, den verabredeten Satz und dariber hinaus
nach eurem Belieben, was ihr giitlich abmacht.

So besteht das ,feste Bindnis“!) und ,das Band der Ehe*?%)
in Wirklichkeit nur fir das Weib, der Mann ist in seinen Be-
gierden dadurch kaum beschrinkt. Die bevorzugte Stellung des
Mannes hat auch noch zur Folge, da& er mit Leichtigkeit sich
von unliecbsamen Frauen scheiden kann; doch wiirde die Auf-
zdhlung der Einzelbestimmungen hieriber wie {iber manches Au-
dere im Eherechte des Islams an dieser Stelle zu weit fiihren.

Das siebente Gebot spricht die Unverletzlichkeit des
Menschenlebens aus: Tdtet nicht die Seele, welche Gott geweiht
hat. Diese Weihe oder Unverletzlichkeit muf als uranfinglich
von Gott mit der Menschenseele verbunden gedacht werden, im
Gegensatz zu den Seelen anderer Lebewesen, deren Schonung
von Gott nicht vorgesehen ist. Ausnahmen vom Verbote des
Totens sollen nur dann zuléssig sein, wenn ein Recht dafiir be-
steht, und hierunter kann fir die mekkanischen Suren nur das
durch altarabische Rechtsauffassung geheiligte jus talionis fir
begangenen Mord verstanden werden. Néahere Bestimmungen iber
die Grenzen, in denen sich die Blutrache zu bewegen habe, geben
erst die medinischen Suren:

2, 178 f. O ihr Gldubigen, vorgeschrieben ist euch die Blut-
rache fir Getotete: ein Freier fir einen Freien, ein Sklave fiir
einen Sklaven, ein Weib fir ein Weib. Wem aber von Seiten
seines Bruders etwas erlassen wird, der soll demgemat behandelt
und mit Milde bestraft werden. '

Solches ist eine Gesetzeserleichterung und ein Gnadenakt
seitens eures Herrn; wer sich hiergegen vergeht, soll streng be-
straft werden 8).

Es haftet somit auch nach islamischem Rechte die Blutschuld
nicht allein an der Person des Morders, sondern auch an dessen
ganzem Stainmesanhange, und die Rache richtet sich im Grunde
gegen diese Gemeinschaft. Spéater unterscheidet Mohammed noch
zwischen Bestrafung fiir vorsiitzlichen und unvorsétzlichen

14,95, — )2, 236

%) Vielleicht ist das Letzte zu dbersetzen: Wer aber ein anderes Mal
sich (durch T3tung) vergeht, soll nach der Strenge bestraft werden,
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Mord innerhalb der glaubigen Gemeinde. Auf ersterem ruht die
ewige Hollenstrafe 1), und, was als selbstverstindlich vorausgesetzt
wird, die Anwendung der friher festgesetzten Rachepflicht. Bei
unvorsitzlicher Ermordung werden mehrere Fille unterschieden 2):
Geschieht der Mord in der Gemeinde, so soll der Thiter zur
Siihne einen Sklaven freilassen und den Angehdrigen Buﬁgeld\
zahlen, falls dieses nicht erlassen wird; ist der Glaubige, der
getotet worden ist, ein Angehériger eines feindlichen Stammes,
so gentigt fir den Toter die Befreiung eines Sklaven; gehort er
aber einem verbiindeten Stamme an, so erfolgt die Ahndung wie
beim Mord innerhalb der .Gemeinde.

Auger den Fillen, wo das Rachewerk die Tdtung verlangt,
setzt der spatere Koran die Todesstrafe noch auf mehrere andere
Vergehen fest. Er erlaubt dem Ehemanne, sein Weib, das durch
vier Zeugen des Ehebruchs iberfiihrt worden ist, einzukerkern
und verhungern zu lassen3); vor allem aber gebietet er, jeden
Heiden, der sich nicht bekehren will, als todeswiirdigen Verbre-
cher zu verfolgen :

2, 187. Totet sie, wo ihr sie findet . . . Argernis ist schlim-
mer als Totung+).

Das achte Gebot stelit die Pflichten der Vorminder gegen
die ihnen anvertrauten Waisen fest. Schon sehr frih hat Mo-
hammed, wahrscheinlichr in Erinnerung an die eigene elternlose
Jugend, die unfreundliche Behandlung der Waisen geriigts) und
die Reichen zur Linderung ihrer Not angespornt¢). Wie er so-
dann spéter in Medina erklirt, soll die Briderlichkeit das Band
zwischen Vormund und Miindel sein und das Wohlthun den
Grundzug der Waisenpflege bilden?). Vom Ende der mekka-
nischen Periode an wird besonders die gerechte Verwaltung der Giiter
unerwachsener Waisen in den Vordergrund gestellt, woriiber nach
der Ohodschlacht angesichts der vielen Hinterbliebenen von gefalle-
nen Kampfern eine Regelung bis in die Einzelheiten erfolgt 8). Hier-

1)4,95, — 4,94 — %419

4) Mohammed kennt sowohl die jidische wie auch die christliche Auf-
fassung der Rache. Von jener sagt er 5, 49: Wir verordneten ihnen in der
Thora: Seele um Seele, Auge um Auge, Nase um Nase, Ohr um Ohr, Zahn
um Zahn, fir alle Wunden Wiedervergeltung; wer aber dafir mit Almosen
genug thut, dem soll Verzeihung zu Teil werden. Daneben wird das christ-
liche Gebot des Verzeihens einmal erwihnt. :

9107,2; 98, 9. — 90 14f — 72 218f — 9 4 2—11.

. 100
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nach sollen, so lange die Waisen noch unmiindig sind, ihre Giter
unter der Verwaltung der Vormiinder stehen, die von ihnen nichts
nehmen dirfen, als was zur Nahrung und Kleidung des Miindels
erforderlich ist; nur notorisch Arme sollen das Recht haben,
fiir sich ein Geringes vom Gute ihrer Miindel zu verwenden. Im
dbrigen gilt die Drohung: ,Wer Waisengiiter in ungetreuer Ver-
waltung verzehrt, der friit Feuer in seinen Leib und wird in
der Hollenglut braten. Hat der Vormund die Uberzeugung er-
langt, dak sein Miindel die nétige Lebenserfahrung (ruschd) be-
sitzt, um zu einer Heirat schreiten zu kénnen, so muB er ihm
die Giter, wie er sie einst ibernommen, unvermischt und unver-
mindert wieder ausliefern und solches durch Zeugen verbiirgen
lassen. :
Das neunte Gebot ist von umstrittener Deutung: die
Ubersetzer erblicken darin die allgemein gefafite Mahnung, seinen
Versprechungen und Verpflichtungen ') nachzukommen 2). Jedoch
ist damit etwas viel Spezielleres von Mohammed beabsichtigt.
Die Parallelstelle S. 6, 153 hat einen genaueren Wortlaut: ,Er-
fillt den Vertrag Gottes“. Was hiermit gesagt sein soll, ergiebt sich
mit Sicherheit aus medinischen Surenstellen 3). Der Eintritt in die
Gerneinde fand na@mlich durch eine Zeremonie statt; die die Form
eines Rechtsvertrages zwischen dem Neugliubigen und Gott b2zw.
seinem Propheten nachahmte. Beide Teile gelobten -eidlich die Er-
fillung gewisser Bedingungen; der Glaubige versprach die Ge-
setze des Islams zu beobachten :

60, 12 . . . Neben Allah keine andere Gotter zu setzen,
weder zu stehlen noch Unzucht zu treiben, seine Kinder nicht zy
toten, nicht Lug vorzubringen , . .. und in billigen Dingen dir
(dem Propheten) nicht entgegen zu handeln;

1) Hiergegen spricht aber der Umstand, dag immer nur von ,dem ‘ahd*
geredet wird, und der Plural dieses Wortes im Koran garnicht vorkommt.

?) Baidawi kommt dem rechten Sinne schon ndher, wenn er erklirt:
Erfillet dasjenige, was Gott an Leistungen mit euch ausgemacht hat, oder was
ihr mit ihm ausgemacht habt.

") Die Ausfihrungen von A. Miller dber ,Gottes Bund* (in Rdckerts
Koraniibersetzung, Anm. zu 16, 98) sind ganz verfehlt. Er mdchte darin ent-
weder einen Bund sehen, den die Mekkaner im Namen Gottes mit irgend wel-
chen Leuten geschlossen haben konnten, oder lieber noch die Bindnisvertrige,
wodurch in der Vorzeit die verschiedenen Geschlechter der Qoraischiten sich
zu einer einheitlichen Gemeinde zusammenthaten.




Pflichtenlehre. Die Pflichten im besonderen. 149

Gott aber leistete Gewdhr fiir eine ewige Belohnung
im Jenseils :

9,.112. Gott hat von den Glaubigen Gut und Blut erkauft
fir den Preis, dak ihnen das Paradies zu Teil werden solle; . .
und wer hélt seinen Vertrag getreuer als Gott ?

Diese scheinbar rein religisse Zeremonie, deren Ursprung
schon ziemlich hoch in die mekkanische Periode hinaufreichen
dirfte 1), fihrte jedoch auch wichtige politische Folgen nach
sich: sie sollte alle Glaubigen wie zur Finheit des Glaubens, so
auch zur Gemeinschaft eines Rechtsverbandes vereinigen und von
allen trennenden Stammesunterschieden befreien. Diese Absicht
lagt der Koran schon deutlich in Mekka durchblicken:

16, 93 -9¢. Haltet den Vertrag Goltes, nachdem ihr ihn
geschlossen habt, und trennt nicht die Eide auf, nachdem ihr sie
abgelegt; ihr habt Gott iber euch zumn Birgen gesetzt, und er
weifs, was ihr thut; '

Und seid nicht wie ein Weib, das ihr Gespinnst zu Fetzen
reifit, nachdem es stark gemacht war, indem ihr eure Eide zu
Verdichtigungen unter einander benutzt, als sei ein Stamm
michtiger als der andere . . .

Falls aber Gott gewollt, so hitte er euch zu einem einzigen
Stamme gemacht . . . .

So gebrauchet eure Eide nicht, um euch gegenseitig anzu-
feinden, wodurch der Fufi, der vorher feststand, zu gleiten be-
ginnt, und ihr selbst die dble Folge davon kostet, dag ihr von
Gottes Wegen ablenkt . . . :

In medinischer Zeit erging daher der Mahnruf zum Fest-
halten am Bunde Gottes zuerst an die Partei der sog. Munifiq, die
sich zwar religiés dem Propheten anschliefien, politisch aber eigene
Wege wandeln wollten:

2, 25. Die, welche den Gottesvertrag auflésen wollen und
was Gott darin zu halten befohlen hat, abtrennen und dadurch
Unheil auf der Erde stiften, diese gehen verloren.

Wenn Mohammed anfangs bescheiden genug war, um die

1) Schon Sure 70, 34 (= 28, 8) erwihnt als Eigenschaft der zur Selig-
keit Bestimmten das Halten ihrer Verpflichtungen (am4nat) und ihres Vertrages,
was aller Wahrscheinlichkeit nach i Sinne von Gottesvertrag zu nehmen ist.
Die Geschichtsschreiber erwdhnen seine SchlieRung zuerst in der sog. ersten
‘Aqaba vgl. Bd. L S. 42.
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Pflichten gegen Gott in den Vordergrund treten zu lassen, so
sorgle er doch spiter, daB der ganze Vertrag sich zu einem Akte
der Huldigung und Anerkennung seiner politischen Maknahmen
entwickelte. So lieB er sich auf dem Feldzuge nach Hodaibijja,
als durchaus nicht die Religion, wohl aber das Gelingen eines
wichtigen Kriegsunternehmens auf dem Spiele stand, von den
Seinigen ein feierliches Gelbnis der Treue ablegen und behandelte
darauf im Koran diesen Akt ganz im Sinne des Gottesvertrags:

48, 10. Die, welche dir huldigten, huldigten nur Gott, seine
Hand lag in ihren Hinden; wer den Verirag bricht, thut es sich
zum Schaden, wer aber hilt, was er Gott zugesagt hat, dem wird
er groBen Lohn zuteilen. ?)

Das zehnte Gebot predigt Redlichkeit im Geschaftsverkehr,
besonders mit Mag und Wage, eine Mahnung, die in einer
Handelsstadt wie Mekka wohl am Platze gewesen  sein mag.
Zuerst in Sure 83, 1—3 vorgebracht, taucht sie noch in vielen
spiateren Stellen auf, wo sie besonders auch als Evangelium des
Propheten Scho‘aib typisch geworden ist. 2) In Medina wird dieses
Verbot ergianzt durch Magregeln gegen das I'Jberteuern und Zins-
nehmen (rib4).

Der Prophet konstatiert zugleich einen gmndsatzhcheu Unter-
schied zwischen Handelsgewinn (ribh) und Wucher; jenen hat
Gott dem Menschen erlaubt, diesen als siindhaft verboten. -Daher
wird allen Wucherern als Werkzeugen des Satans der Krieg Got-

1) Was im Koran im allgemeinen #ber Zuldssigkeit von Schwdren sich
findet, ist Folgendes: Der Sucht der heidnischen Araber unter Anrufung eines
Gottesnamens eine Sache zu beteuern, tritt der Prophet sowohl durch Vermei-
dung jedes derartigen Schwures im Koran als auch in spiterer Zeit durch ein
striktes Verbot entgegen:

2, 226. Machet nicht Allah zur Grundlage bei eurem Schwbren, gut und
fromm zu sein und recht zu handeln unter den Menschen!

Nur beim Zeugenelde (schahada) lafit er in manchen, wenn nicht in allen
Fillen die Anrufung Gottes bestehen. So soH ein Ehemann, der gegen sein Weib
den Vorwurf des Ehebruches erhebt und nicht die in solchem Falle geforderten
vier Zeugen aufbringen kann, seinerseits vier Zeugeneide unter Anrufung Gottes
schworen, dafs er die Wahrheit spreche, und mit einem finften auf sich selbst,
falls er lige, Gottes Fluch herabwiinschen. Demgegeniiber darf aber auch das
beschuldigte Weib einen Entlastungseid bei Gott schworen, vgl. 24, 6—9; ebenso
sollen die Testamentszeugen bei Gott schworen, vgl 6, 105 f.

7) 26, 181--183; 11, 8 f; 7, 83.
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tes und seines Gesandten angekiindigt. Geben sie ihr Gewerbe
auf, so soll ihnen das Eigentumsrecht auf ihre ausgeliehenen Ka-
pitalien gesichert bleiben; wenn nicht, so werden sie, wie wohl
zu erginzen ist, als verfallen angesehen. Da die Durchfiihrung
einer so einschneidenden Bestimmung das schnelle Zuriickziehen
vieler ausgelichenen Gelder befiirchten lieB, so wurden die Glau-
biger ermahnt, unvermégenden Schuldnern die Darlehen zu stun-
den oder, was noch besser sei, als Almosen zu schenken. Als
einziger erlaubter und sogar empfohlener Wucher wird bezeich-
net, wenn der Muslim Almosen gibe, da diese zu Gott gelangen,
Zinsen tragen und dereinst doppelt an die Ausleiher zuriickge-
zahlt werden. 1)

Gegen die Liige als wissentliche Aussage einer Unwahrheit
richtet der Koran kaum ein eigenes Verbot; denn der Ausdruck
in Sure 33, 70: ,Firchtet Goit und redet gerade Rede“ dirfte
vielleicht einen speziellern Nebensinn haben, der uns undeutlich ge-
worden .ist. Dagegen eifert das elfte Gebot kriftig gegen das
Vorbringen von falschen oder nicht geniigend begrindeten Aus-
sagen, die zur Schadigung anderer dienen kénnten. Durch iltere
wie iﬁngere Suren laBt sich dieses Gebot verfolgen; ?) es richtet
sich spiter sogar gegen Verleumdungen, die nur in Gedanken ge-
schehen, und gegen das Anheften von Spitznamen (lagab) 3). So-
fern aus den Verleumdungen eine Schadigung der biirgerlichen
Ehre erwachsen kann, wird gegen sie auch noch mit polizeilichen
Strafen vorgegangen, z. B. gegen den unbegriindeten Vorwurf des
Ehebruches. ¢)

Das zwo61fte Gebot enthilt die Mahnung zu demiitigem Be-
nehmen, wie es dem Geiste der mekkanischen Periode beim Har-
ren und Bangen vor Gottes Gericht entsprach. Von dieser Demut
soll das ganze AuBere der Glaubigen geregelt werden, sein Gesicht
soll verachtungsvolle Gebirden meiden; der Gang gemessen, die
Stimme nie zu laut sein 5); wenn ein Thor, d.i. ein Unglaubiger,

1) 2, 246, 277 u. ofter. — ?) 104, 1; 68, 11; 25, 72; 49, 6. — *) 49, 11 .
Y9 24, 4

5 81, 17f; 24, 30, Ahnliche Bestimmungen finden sich im Talmud,
z. B.: Machet keine groGen Schritte (Wilnsche, Babyl. Talmud, I, S. 432) oder
Der Mensch darf nicht vier Ellen mit aufgerichteter Gestalt gehen (Babyl. Talm.
1L 1, S. 92).
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einen Glaubigen anredet, soll die Antwort den Friedensgruf ent-
halten.!) Diese Regeln, die in Mekka noch ethischen Charakter
tragen, dirften in Medina nur noch als Anstandspflichten be-
trachtet worden sein; das zeigen die mannigfachen Hinzufiigungen,
aus denen sich eine umstindliche Etiquette fir die Glaubigen
herausbildete. Vor allem wurde dem Propheten gegentber fast
sklavische Unterwiirfigkeit gefordert?®) und dem weiblichen Ge-
schlechte die unwiirdige AbschlieBung von der AuBenwelt durch
Verhiillen und Absperren im Frauengemach aufgezwungen. 3)

Augerhalb des Rahmens der zwdlf Gebote finden sich noch
einige wenige Bestimmungen, die wohl mehr als Disziplinarvor-
schriften, denn als Sittengebote gelten sollen: so das Verbot
des Diebstahls, des Weintrinkens und Maisirspiels. _

Gegen ersteren vorzugehen finden die mekkanischen Suren
noch nicht Gelegenheit; ersl in der frihmedinischen Sure 60, 12
wird den Weibern, die zum Islam ibertreten, unter anderem auch
der Diebstahl verboten. Geraume Zeit spiter erfolgt dann die
polizeiliche MaBregel: ‘

5, 42. Dem Diebe und der Diebin haut ihre Hinde ab zur
Strafe fiir ihr Vergehen, als Ziichtigung von Gott.

Das fiir den Islam charakteristische Verbot des Weintrinkens
und im Anschluf daran das des Maisirspiels 4) entwickelte sich
in Medina erst allmahlich zu seiner strengen Fassung. Moham-
med war anfangs gewillt, diese zu den Freuden des altarabischen
Lebens zihlenden Gewohnheilen den Seinigen nicht geradezu
zu untersagen; 5) doch sprach er sich auf eine Anfrage iber ihren
Wert in warnendem Sinne aus:

2, 216. Sprich! In beiden liegt sowohl groBe Sinde als
auch mancherlei Nutzen fiir die Menschen; die Siinde tberwiegt
aber noch ihren Nutzen. €)

1) 25,64 — *) 83,53;49, 1ff — 8 33 33, 59.

4) Es war dieses ein Gliicksspiel, wobei um die Stiicke eines vorher
geschlachteten Kamels Loospfeile geworfen wurden.

%) In Mekka hatte er das Weintrinken fiir so wenig anstdfig gehalten,
daB er es sogar unter die Paradiesfreuden aufnahm.

%) Unter dem Nutzen des Maisirspieles wird wohl zu verstehen sein, dab
die Sitte von dein Gewinner es forderte, den Armen von dem gewonnenen
Fleische mitzugeben, vgl. Huber. Uber das..Maisir* genannle Spiel der heid-
nischen Araber, S. 4.
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Doch geraume Zeit spater sah er beides mit strengeren A{Jgen
an und erlie nun die endgiiltige Bestimmung:

5 92 f. O ihr Giaubigen, der Wein, das Maisirspiel, die
Gotzenbilder und die Orakelpfeile ') sind ein Greuel und stammen
vom Satan; darum meidet solche! Vielleicht werdet ihr dann
noch selig werden.

Der Satan mochte mit Wein und Maisirspiel nur Feind-
schaft und Hab unter euch stiften und euch vom Denken an
Gott und vom Gebete abwendig machen. Werdet ihr euch nun
davon abhalten lassen? '

1) . Gemeint sind die Pféile, mit denen man auf eine dem altgermanischen
Runenorakel dhnliche Weise das Schicksal zu erfragen pflegte.



Lehre von der Vollendung.

Auferstehung, Weltgericht, Paradies und Hélle.

Eschatologische Vorstellungen bilden einen der altesten und
notwendigsten Bestandteile der Lehre Mohammeds; ihre starke
Betonung charakterisirt in besonderer Weise den Friihislam und
begriindet den stiten Weckruf zur Ergreifung des Heiles in der
letzten Stunde der Welt. Thre Bedeutung bleibt ihnen jedoch auch
in der Zeit bewahrt, da die Frage nach dem pflichtméag&igen Ver-
halten in diesem Leben in den Vordergrund tritt, und noch in
medinischer Zeit bedeuten sie die endgiiltige Vollendung des auf
Erden zwischen Gott und den Menschen angebahnten Ver-
haltnisses.

Die koranische Eschatologie gipfelt in vier Begriffen: Auf-
erstehung, Weltgericht, Paradies und Hélle. In ihrer Gesamtheit
weichen sie stark von denen der Vollendungslehre des Spatjuden-
tums ab, indem sie besonders die auf Erhohung des Volkes Israel
zielende Idee der Vereinigung simtlicher Juden, der lebenden wie
der gestorbenen, zu einem Reiche, das der Messias?) griinden und
regieren wiirde, ginzlich unberiicksichtigt laBt. Auch in der Ausfih-
rung jedes einzelnen dieser Begriffe entfernt sich der Koran oft recht
weit von dem enisprechenden jidischen. Eine viel nihere Verwandi-
schaft aber bekunden sie zu den christlichen Anschauungen tber
die letzten Dinge, so daB man ziemlich sicher hierin die altesten
Einflisse der christlichen Lehre auf die koranische erblicken darf.

Den Ubergang der Menschen zu den Erscheinungen des Jen-
seits und der Vollendung bildet der Tod. Bestand das irdische
Leben in der Vereinigung von Leib und Seele, so erlischt es bei
der Trennung dieser beiden Teile, die vom Engel des Todes oder

1) Zwar findet sich der Name Messias in medinischen Suren, doch nur
in Anwendung auf Jesus und seine geistige Oberherrschaft.
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von Gott selbst!) nach Anordnung des himmlischen Buches vor-
genommen wird. Wahrend der Leib wieder zu Erde wird, kommt
iber die Seele, die man sich nach jidischer Anschauungs-
weise in der Nahe Gottes aufbewahrt denken mus, ?) ein Zustand
teilweiser Bewufit- und Empfindungslosigkeit, die als Trunkenheit
des Todes 3) oder Todesschlaf gedeutet wird, tber dessen Zeit-
daver die Seele keine klaren Vorstellungen besitzt.4) Nur eine
einzige Stelle laBt in dieser Zeit der abwartenden Ruhe die
Bisen gleichsam im Traume eine Andeutung zukiinftiger Strafe
empfinden:

40, 49. Den Leuten Pharaos wird das Hollenfeuer morgens
und abends vorgeriickt; aber einst, wenn die Stunde kommt, wer-
den sie hineingeschickt in die schlimmste Strafe.

Im Ubrigen soll in diesem Zwischenstadium kein Unterschied
zwischen Guten und Bbsen gemacht werden.

Einen nicht ausgeglichgrien Widerspruch enthalt der Koran iiber
die Verbreitung des Todes. Spitere. Suren konstatiren hiufig,
dak jeder Mensch it Notwendigkeit dem Tode erliegen werde,
denn es heifit: Jede Seele schmeckt den Tod?®), wir haben kei-
nem verlichen, ewig zu leben.6) Andererseits aber wird nirgendwo
gesagt, daB die von der Stunde des Gerichtes iberraschten Men-
schen vor ihrer Aburteilung erst noch dem Tode anheim fielen; im
Gegénleil‘, das' Schauspiel der Totenerweckung geht vor den
Blicken der entsetzten Lebenden vor sich.?) Dieser Widerspruch
erklart sich aus der Fortentwickelung der islamischen Lehre, in-
dem in fritherer Zeit das Weltgericht als ein in nachster Nahe
befindliches Ereignis den Menschen angekiindigt wurde, spéter aber
seine Ankunft sich in immer unbestimmtere Zeit hinausschob,
wobei der Gedanke an ein vorheriges vollstindiges Aussterben
der Menschheit nicht ausgeschlossen sein mochte.

Gilt die Todesstunde noch nicht als Zeitpunkt des Eintretens
der ausgleichenden Gerechtigkeit, so ist dafir ein spaterer. allen
Mensclien gemeinsamer Termin eingeselzt, das Weltgericht, .vom
Koran. teils einfach die Stunde genannt, teils wiedergegeben
durch die bezeichnenden Ausdriicke: Tag der Auferstehung (gijama),
der Grabesoffnung (fath), des Hervorgehens (hurdg), der Samm-

1)89,43. - 139,43, — % 50,18 — ¢ 30,54 f; 20,103 f —
Y29, 57; 21, 36; 8, 182. — 21,35 — ) 9,3; 7, 2.
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lung (gam’), des Gerichtes (din), des Urteils (fagl) und viele an-
dere, woneben die orakelhafte Sprechweise der iltesten Suren
von ihm als dem Klopfenden 1), Hereinbrechenden ), Uberfallen-
den #), Eilenden 4) redet. ‘

Gewaltige Ereignisse leiten den Gerichtsakt ein, indem die
Welt, die fir die Menschheit gemacht ist, deren Ende mit eige-
nen fundamentalen Umwailzungen begleilet. Das Signal hierzu
wird ein gewaltiger Schlag (sahba, saiha, zagra) oder Schall
(rdgifa) geben, der spiter als Posaunenstof 8) oder Ruf$) eines
Engels gedeutet wird. Alsdann gerit die Erde in bebende Be-
wegung 7), die Berge schwanken gleich einer Wasserspiegelung
oder laufen dahin wie Wolken 8) und werd 2n zu Staub zermalmt?),
das Meer schwillt an und ergiefit sich 19), die Sonne beginnt sich
um sich selbst zu drehen11), der Mond wird diister und spaltet
sich 1%), die Sterne vergehen und stiirzen zur Erde herab 13), der
Himmel endlich 6ffnet sich und enthillt die Statten der zukinf-
tigen Welt den Augen der Menschen. 14)

Die spitmekkanische Zeit setzt unter die Vorzeichen des
Gerichtes das Hervorbrechen der Vélker Jigag und Magag (Gog
und Magog) aus ihren am Ende der Welt befindlichen Sitzen )
und das Hervorheben eines mysteridsen Tieres aus der Erde, das
den Menschen ihren Unglauben vorhiilt.'¢) Diese Folge uner-
horter Ereignisse erzeugt im Menschengeschlechte das Gefiihl der
tiefsten Furcht und lést alle Banden der bestehenden Ver-
héltnisse: ‘ :

32, 2. Dann vergifit die Nihrende den Siugling, die Schwan-
gere gebiert vorzeitig, und die Menschen siehst du wie trunken,
obgleich sie nicht betrunken sind.

80, 34—37. Der Mann fliecht von seinem Bruder, — seiner
Mutter und seinem Vater, — seiner Fra' und seinen Kindern; —
denn jeden beschiftigt nur sein eigencs Schicksal.

101,11 — %56 1. — )81 -.. ¢ 53 58 — *) 78, 18;%,8;
50, 19 wu. dfter. — ©) b4, 6; 50, 40; 20,107, - 7) 99, 1; 78 14. — ©) 78, 2;
27, 90. — °79,10; 73, 14; 56, 6. — 19,82 3; 81, 6. — M) 81,1 —
1) 7,8; 54, 1. — 19 77,8;81,2 — )8, 11f.; 78, 19; 7818 w.sw
1) 21, 96; 18, 98, f. Der Zug entstammt der jddischen Lehre, nach der
durch diese Volker das Messiasreich zu Grunde gehen soll.
. 1) 27, 84. Wie Mohammed zu diesr Anschauung kam, ist unklar.
Die beiden Tiere in der Apokalypse Cap. 13. v. 1 u. 11 erscheinen als Werk-
zeuge des Bbsen, wihrend das des Korans in Gottes Auftrage auftritt und redet.
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. Inmitten dieser Szenen des Aufruhrs in der Natur, der Fassungs-
losigkeit der Menschen vollzieht sich an den vorher Gestorbenen
des Menschengeschlechtes der Vorgang der Auferstehung: der
Korper ersteht neu aus dem Moder, die Seele verbindet sich aber-
mals mit ihm und die Erde giebt sie als lebendige Wesen
von sich:

75, 26—30. Fiirwahr, wenn die Seele in die Brust dringt, —
und gefragt wird: Welcher Zauberer treibt sein Werk? — und
man ahnt, dai dies die Trennung (vom Grabe) sei, — und sich
Bein an Bein fiigt, — dann geht zu deinem Herrn der Gang.

Diese Auferstehung von dem Tode bot den heidnischen
Gegnern Mohammeds die besle Gelegenheit zu Einwiirfen und
Angriffen, deren Echo der Koran an ungemein vielen Stellen
‘wiedergiebt. Wie kdnnen wir neugeschaffen werden, nachdem
wir schon einmal Staub geworden sind? so lautete die beliebteste
Frage an den Propheten. Die Erwiederung hierauf enthilt bald den
Hinweis auf die Allmacht Gottes, die Himmel und Erde geschaf-
fen 1), das Wunder der ersten Menschenschépfung gewirkt habe %)
ohne dadurch seine Kraft 3) zu verbrauchen; bald aber sucht sie
durch Gleichnisse aus der Natur diesen Vorgang als einen begreif-
lichen hinzustellen: 4)

7, 55: Er (Gott) ist es, der die Winde als Vorhoten seiner Gnade
entsendet, bis sie schwere Wolken aufsteigen machen, mit denen
wir totes Erdreich trinken, Wasser hineindringen lassen und jeg-
liche Frucht daraus hervorbringen: auf dieselbe Weise lassen wir
auch die Todten wieder herauskommen 3).-

In medinischer Zeit wird dann noch von einigen Fallen wirklicher
Totenbelebung geredet, die Gott an Menschen der Vorzeit ausgefiihrt
haben soll: so an einem Unbenannten, der angesichls einer zerstor-
ten Stadt Zweifel an der Auferstehung ihrer Bewohner duBerte, worauf

Gott auf ihn einen hundertjihrigen Schlaf kommen lie6 und ihn

1) 17,101, — 2)20,5. — 9 b6, 7; 46, 32.

4) Sehc beliebt sind bei den Talmudisten die Analogieen der Aufer-
stehung mit natirlichen Vorgingen, z. B. mit dem Hervorkeimen des Samen-
korns nach dem Regen, dem Gebiren aus dem Schoofe der Mutter, der Ent-
stehung von Schnecken nach einem Regengusse, von Mausen aus dem Erdboden
u.a., vgl. Wiinsche, Jerusal Talm, S. 22, Babyl. Talm. I, S. 33 u. 6., dazu auch
1 Korintherbrief Cap. 15, 35 ff. ’

%) Wiederholungen desselben Gleichnisses siehe 50, 11; 48, 10; 85, 10
30, 49; 22, 5, '
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dann ,zum Zeichen fiir die Menschen* wieder ins Leben rief. !)
Auch um das Herz Abrahams zu beruhigen, soll Gott diesem ein- |
mal Macht gegeben haben, vier zerstiickelte Viogel durch blofen
Zuruf ins Leben zuriickzurafen 2).

Wenn die vorbereilenden Ereignisse in der Natur und im
Menschenleben vor sich gegangen sind, dann beginnt das eigent-
liche Weltgericht. Auf dem von acht Engeln getragenen himm- ‘
lischen Throne %) enthiillt sich Gott den irdischen Blicken, wobei |
Scharen von Engeln 4) in Reihen geordnet ihn umschweben. Ihm
entgegen wenden sich sodann die auf weitem Plane 8) versammelten
Menschen 8), stirzen auf die Kniee' und wagen nicht die Augen
zu erheben. 7) ) ‘

Das Gericht besteht nach der Darstellung der iltern Suren
fast nur in der Offnung des himmlischen Buches8), worin der
Bestand aller menschlichen Thaten in untriiglicher Weise aufge-
schrieben steht, und weiter in der Mitteilung des Urteils. In der I
Form eines Schriftstiicks wird jedem ein Verzeichnis dessen, was
sich auf ihn bezieht, eingehindigt, damit er es selbst vorlese ?)
und seiner Thalen noch einmal ansichtig werde!0); wem es in
die rechte Hand gelegt wird, der liest zugleich das Maf seiner 1
Belohnung, wer es in die Linke bekommt, erkennt daraus das |
Urteil seiner Verdammung. ') Aus jenen bildet sich nun eine
Gruppe zur Rechten Gottes, aus diesen eine zur Linken 12);
aus den anserlesensten Frommen aber setzt sich eine dritte Schar
zusammen, die in nichster Niahe Gottes ihren Platz erhilt. 18)

-

1) Nach A. Miller (ZDMG, 42, S. 80) ist der Unbenannte mit Ebedmelek,
dem Freunde des Jeremias, zu identifizieren, von dem ein &hnliches Abenteuer im
#thiopischen Baruchbuche enthalten ist; dieses aber stinde nach M. Schreiner
(ZDMG, 42, S. 436 ff.) mit der talmudischen Erzihlung vom Schlafe Choni's,
des Kreiszeichners, in Verbindung. '

1) 2, 262. Die Erzihlung scheint spiterer Zusatz zum Vogelopfer Abra-
hams (Gen. Cap. 15, 9 ff.) zu sein, ist jedoch bei den Talmudisten nicht nach-
weishar. .

5 69, 27. — +)89,23; 78,38 — 5179 14, — ¢ 18, 46; 14,44 —
) 45,27;88, 1. — %88, 10. — °) 69, 90; 17, 15. — 19) 81, 14.

1) 69, 19 ff.; 17, 73. Die mysteridsen Worte “Ilijjin und Siggin, womit in Sure
83 die Urteilsschriften der Guten und Bosen bezeichnet werden, vermag ich
nicht zu deuten. Wahrscheinlich verband Mohammed selbst keinen klaren
Begriff mit ihnen. ‘

1990, 18 £; 60,81 — %) 56, 101,
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Aus diesem einfachen Vorgange macht der spitere Koran
ein dramatischeres Gemélde. Eine Wage wird aufgestellt) und
alles Geschehene von Gott darauf gewogen. Wessen Wagschale
voll und schwer wird, der ist zur Seligkeit bestimmt; bei wem
sie aber leicht bleibt, zur Verdammnis.?) Sodann werden die
Verdammten beginnen, Entschuldigungen fiir ihr Thun vorzu-
bringen; 3) doch die Propheten und Bekenner, die einstens unter
ihnen geweilt hatten, werden sie durch das Zeugnis der Wahr-
heit tberfiihren und sie zum Schweigen bringen ¢), umsomehr als
auch ihre eigenen Glieder, die sie zu Werkzeugen der Siinde ge-
macht hatten, gegen sie zeugen. %)

Die spatmekkanische Zeit, die in den Genien Seitensticke
zu den Menschen erblickte, mufite das Weltgericht auch auf jene
ausdehnen. 8) Angesichts ihrer erhebt Gott gegen die Gotzendiener
unter den Menschen seine Stimme und frigt, wo denn nun seine
Mitgotter seien; ") die Genien aber laBt er Zeugnis ablegen, da
die Menschen aus freien Stiicken in die Irre gegangen seien. 8)

Dem Urteile folgt unverziiglich die thatsichliche Beloh-
nung und Bestrafung. Der Anteil der Gerechten besteht in
der Erwerbung ewiger Freuden und ewigen Friedens. Zum Ge-
nusse der Freuden werden sie in ,den Garten, d. i. Eden?) oder das
Paradies 19), versetzt, der auf ragender Bergeshohe gedacht ist11),
Dort sprudelt ein lebendiger Quell, um ihn herum stehen Thron-
sessel mit Kissen bedeckt auf prachtigen Teppichen 12) Hier sitzen die
Seligen mit freudigglanzenden Gesichtern, angethan mit Gewandern
von grinem Sundus und Atlas, mit silbernen Spangen geschmiickt
und trinken teils das NaB der Quelle, das mit kostbaren Essenzen,
Tesnim und Kafir, gemischt ist, oder genieBen kdostlichen Wein

1) Einmal wird sie schon in friherer Zeit erwihnt, vgl. 101, 5 f.

?) 23,104 f,; 21, 48; 1, Tf. — 9 40, 5. — 4) 39, 69; 16, 91.

5) 24, 24; vgl. auch 17, 38. Die Ansicht entstammt dem Judentume,
vgl. Wiinsche, Babyl. Talmud, I, S. 483.

) Vgl 66, 39 fI.; 25, 18. — ) 28, 62; 16, 29.

8) Dag alle Genien endlich zur Hdlle verdammt wiirden, sagen nur spite
Suren, vgl. 6, 128, wiahrend die frihere Zeit unter ihnen Gute und Bose an-
nimmt, vgl. 72, 11,

9 Zuerst 40, 8. — 1°) 23, 11; 18, 107. — 1) 88, 10 vgl. Ephrim, de
paradiso Eden, 1, str. 4, 5.
17) 88 12—16.
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aus moschusversiegelten Kriigen; den Hunger stillen sie mit Obst
und Trauben, die von schattigen Biumen sich zu ihnen herab-
neigen; von einem zum andern gehen geschiftig ewig lebende
Diener, schén wie hingestreute Perlen. 1) '

Die frither erwihnte Teilung der Seligen in Gute und Aus-
gezeichnete bedingt keinen groGeren Unterschied in ihrer Beloh-
nung; wena jene auBer den genannten Wonnen noch Wein, ,der
weder Kopfschmerzen noch Krankheit hervorbringl“, Fleisch von
Vigeln, wie ein jeder es sith wiinschen mag, und endlich gazellen-
sugige Jungfrauen (hdr), rein wie Perlen in Muscheln, zuteil werden,
so erfreuen sich die andern nicht minder im Schatten von dornen-
losen Sidrabdumen und Akazien am Genusse von flieendem
Wasser und Friichten der Baume, am Besitze von jungfriaulichen
Genossinnen, denen Gott ewige Jugend zugeteilt hat. ?)

Wihrend die bedienenden Jiinglinge in spiteren Suren in
Engel umgewandelt werden, 3) erscheinen die Paradiesjungfrauen,
bei denen infolge des Streites tiber das Geschlecht der Engel diese
Wandlung nicht vorgenommen werden konnte, zwar auch als
reine Wesen+), doch mit der ausgesprochenen Bestimmung, den
Seligen- als Gattinnen zu dienen. ) Da so die Paradiesfreuden fast
alle nur fiir Manner Wert haben, so kann man sich fragen, wel-
ches der Freudenanteil der glaubigen Weiber und Kinder sei,
deren Eintritt in den gleichen Paradiesgarten an mehreren Stellen
auch behauptet wird. ¢) Thnen wird der Friede geniigen miissen,
der die Seele eines jeden Paradiesbewohners umfingt,?) jeden
Hat und Neid daraus entfernt, 8) sich in frommen Reden und
Gebeten wiederspiegelt, jedes thérichte oder beleidigende Wort
fern hédlt und im GruBe Gotles an die Glaubigen sowie dieser
unter einander einen endlos tonenden Ausdruck erhilt. 9)

1) Dieses Gemilde ergiebt sich aus der Zusammenfassung der in zahl-
reichen Suren, z. B. 88, 83, 77, 76, 46 u. a., zerstreut vorkommenden Zige.

?) Vgl. 56, 11 ff.; auch die Aufzihlung der Paradiesfreuden in 56, 46 ff.
kann auf die Zweiteilung der Gerechten bezogen werden. .

21, 103; 18, 23. — 4) 2, 923. — 5 52, 20; 44, 54; 2, 23; 8, 13; 4
60. — ©13,23;4,123:9,73. — 7)89,21. — 9 15, 47; 7, 41. —

9) 39, 73; 86, 58; 13, 23. Die Phantasie Mohammeds diirfte bei der Be-
schreibung der Paradiesfreuden stark durch Erinnerungen an die Bilder vom
Paradiese befruchtet sein, die Ephrim der Syrer in seinem Hymnenzyklus
dber das Paradies gebraucht, wobei jedoch dessen Versuch, die irdischen
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DaB das héchste Glick der Paradiesbewohner in dem An-
schauen des Antlitzes Gottes bestehe, wie die spitere islamische
Theologie mit Vorliebe behauptet,1) kann nur kinstlich in den
Koran hineingedeutet werden. Zwar wird einmal eine gewisse
Verbindung der Guten mit Gott behauptet:

54, 55 f. Die Gottesfiirchtigen werden in Géarlen bei Flis-
sen wohnen — am Orte der Gerechtigkeit, bei einem maichtigen
Herrscher;

und dem entsprechend werden auch die Bésen einmal als
von ihrem Herrn geschieden bezeichnet 2); doch ist das Gott-
anschauen nirgends in die sonst so farbenreichen Schilderungen
von den Vorziigen der Seligen eingesetzt. Auch wenn von den
Glaubigen ausgesagt wird, daB sie das Gute thiten fiir ,Got-
tes Antlitz* oder ,im Verlangen nach Gottes Antlitz¢, 3) so soll
das wohl nicht mehr bedeuten, als ,sich uin Gottes willen* bemihen.
Wie sollte das Anschauen Gottes sich auch ermdéglichen lassen,
da das Paradies, der Wohnsitz der Seligen, ob auch nirgendwo im
Koran genau lokalisiert 4), so doch stets vom Himmel, der Woh-

Ausdriicke mdglichst geistig zu fassen, unbeachtet blieb. So sagt Ephrim:
Eden umfingt die Glieder mit der Fille seiner Wohlgeriche, die Herzen durch
seinen Schmuck, das Gehdr durch seine Klinge, Mund und Nase durch seinen
Geschmack und Geruch (VI, Str. 3.). Er redet von duflenden Quellen (II, Str. 8),
von Lustgezelten, von Blumenschmuck und Kronen der Gerechten (V, Str. 6)
als Diener sind luftige Geister da; die einen hauchen daher und sattigen
die Seligen, andere gieBen ihnen Trank ein (IX, Str. 8). Auch Reben fin-
den sich bei ihm: Wer sich des Weines einst klug enthielt, den trinken jetzt
um so mehr die Weinstdcke des Paradieses, deren jeglicher ihm seine Traube
darreicht, daB er sie sich nehme (VII, Str. 18). Auch unterscheidet er ver-
schiedene Gezelte (V, Str. 6), einen unteren und oberen Garten, je nach den
Verdiensten der Seligen. Endlich finden sich in Hymne X, Str. 5 erwihnt vier
Flisse von Wein, Milch, Honig und Rahm, &hnlich wie im Koran (S. 47, 16 f.),
nur daf hier statt Rahm Wasser, das nicht verdirbt, eingesetat ist.

1) Vgl. Krehl, Koranische Lehre von der Pridestination, S. 84, Anm. —
Das Spitjudentum schreibt den Seligen das freudevolle Schauen des Glanzes
der Schechina zv, vgl. Wiinsche, Babyl. Talmud, I, S. 39.

%) 83, 15, — %) 92, 20; 76, 9; 13, 22; 2, 274.

4) Nur dber seine Breite wird zweimal (57, 21 und 3, 127) gesagt, daB
sie der von Himmel und Erde gleich sei, also eine Ausdehnung habe, die weit
Gber die talmudische Angabe geht: Der Garten Eden hat 400 Parasangen im
Geviert und ist der sechzigste Teil von Athiopien, vgl. Winsche, Babyl. Talm.
L 8. 481

Grimme, Mohammed, IL 11
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nung. Gottes und seiner Heerschaaren, -unterschieden wird! Ein
thatsachliches Anblicken Gottes kennt der Koran nur bei der Welt-
gerichtsszene, wo aber nicht allein die Guten, 1) sondern alle Men-
schen ?) dieses Schauspieles teilhaftig werden.

Zu gleicher Zeit, wenn den Guten das Paradies erschlossen
wird, fahren die Verdammten zur Hélle hinab. Diese ist nach
der idltesten und stets vorherrschend gebliebenen Meinung ein Ab-
grund (hiwija) 3) oder eine Grube (uhdad) 4), angefillt mit feu-
riger Lohe (gahim, saqgar, nar), deren Name Gahannam %), d. i.
das hebriische Gehinnom, ist. Wie ein Vulkan wird sie 77, 30—33
geschildert:

Hinein in das Schattenreich mit dreifacher Kluft, — das
doch nicht Schatten beut, sondern Glut, die nichts abwehrt; —
ihre Klifte werfen Funken, gro wie Thirme -— und rotgelb wie
Kamele. _ .

Etwas spatere Suren fassen die Hélle und ihre Flammen
als lebende Wesen auf:

70, 15—17. Ja die Flamme — begierig zu verbrennen — ruft zu
sich jeden, der auf Erden sich abwandte und den Riicken kehrte.

Als wiitendes, unersittliches Tier horen die,- welche in sie
hineingeworfen werden, sie briillen, und sie wogt, dak sie vor
Grimm fast birst 8). Ja sie halt sogar mit Gott Zwiesprache:

50, 29. Einst, wenn wir Gahannam fragen: Bist du voll?
wird sie antworten: Giebt es noch mehr zu verschlingen?

Das Feuer der Holle hat nach den &lteren Suren den Zweck,
die Verdammten zu sengen und zu braten; spéter wird eine an-
dere Ansicht bevorzugt, wonach diese durch ihre Korper das Feuer
unterhalten und seinen Brennstoff bilden ). Die Grundvorstellung
von der Hélle als Feuerschlund wird nicht so ‘einheitlich festge-
halten wie die von dem Paradiese als Garten; mit ihr mischen
sich noch allerhand andere schreckhafte Bilder.

Auch die jidische und christliche Auffassung enthilt &hn-
liche Zige; doch wihrend hier die Absicht zu erkennen ist, be-

1) 75,22, — 2)89,69. — %101,6 — ¢ 8,4 — 567,71

%) Die medinische Phrase ,das Feuer, deren Brennstoff die Menschen
und die Steine sind“, kann ich nicht sicher deuten. Sollen mit den Steinen die
Genien, insofern sie von den Menschen in Godtzenbildern und heiligen Steinen
verehrt wurden, bezeichnet werden, oder ist die Stirke des Feuers so grob,
daB Steine wie Holz brennen? ‘
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stimmten Klassen von -Siindern solche Strafen zuzuerkennen, die
dem Wesen des von ihnen begangen Frevels moglichst genau
entsprechen, !) hiuft Mohammed alles, was ihm Gedichtnis oder
Phantasie an hoéllischen Strafen vermittelte, ordnungslos auf die
Verdammten in ihrer Allgemeinheit.?) So fihrt er ein Gegen-
stiick zu dem paradiesischen Quell an; jener ist siedend heiB,
schmutzig und stinkend, so daB er die Eingeweide zerreift,3)
wenn ihn die Verdammmten in ihrem Dursle trinken, oder wenn
er ihnen gewaltsam eingegossen wird, so bringen sie ihn vor
Wiirgen nicht herunter.4) Statt kostlicher Friichte reicht man
ihnen ein Stinkkraut ,das nicht nihrt und den Hunger nicht
stillt.“ 8) Spéater wird an seine Stelle der Baum Zaqqim gesetzt,
,der vom Grunde der Feuersglut aufsteigt, mit Friichten wie
Satanskopfe.“ 6) Mit der Beschreibung ?) dieses Baumes scheint
Mohammed aber die Wirkung auf seine Zuhorer einigermaGen
verfehlt za haben; wenigstens bekennt S. 17, 72, daf dadurch
der Unglaube der Gegner nur gemehrt worden sei. An andern
Stellen erscheint die Holle als eine Folterkammer voll Hals-
eisen, eisernen Ziumen und Ketten, von denen eine Elle so lang
sei wie siebzig irdische.®) Mit ihrer Handhabung sind Héllen-
wichter betraut, die Zabanija?®), strenge, harte Engel 19), neunzehn
an der Zahl 1), deren Oberster Milik, d. i. Herrscher heift.

Je spater die Darstellung, desto verzerrler erscheinen die
Bilder:

22, 20—21. Den Unglaubigen sind Kleider von Feuer zu-
geteilt und heifies Wasser wird tber ihre Kopfe gegossen; -- da-
durch wird ihnen die Haut und, was in ihren Leibern ist, gesengt;
auch eiserne Keulen sind fiir sie da.

4, 59. Sobald ihre Haut abgesengt ist, erneuern wir sie
ihnen, damit sie die Strafe fiihlen.

1) Statt vieler Einzelheiten sei hier nur auf die Schilderungen der Holle
in der Apokalypse Petri hingewiesen.

?) Nur einmal erwihnt er eine Klasse von Sﬂndem, denen eine besondere
Strate zukomme, nimlich die Geizigen, denen nach 9, 34 f. ihr aufgespeichertes
Gold glihend gemacht und Stirn, Seite und Rdcken damit gebrandmarkt wird.
'5) 78, 24; 69, 36; 66, 6; 47, 14. — )56, 54f.; 14,19 f. — #) 88,57, 78,
13. — 987,621 — ") b6, 52 ff.; 44, 43 f. — *) 76, 4; 13, 12; €9, 32. —
) 96, 18. — 1°66,6. — )74, 30f
11*
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Zu solchen Martern des Kérpers kommen weiler noch Qua-
len der Seele hinzu, die sich in Selbstanklagen, Verwiinschungen
und fruchtlosen Bitten nach Erlésung zu erkennen geben. 1)

Wenn Paradies und Hélle gewohnlich als weit von einander
getrennte Bezirke angesehen werden, so verringert Sure 7, 44 —47
ihre gegenseitige Entfernung so sehr, daB eine gemeinsame Scheide-
mauer ihre Grenze bilden solle; auf dieser stinden Manner, die die
Vorginge auf der einen wie der andern Seite wahrnehmen. Zu
den Paradiesgenossen hingewendet rufen sie: ,Friede sei tber
euch,“ da es ihnen nicht gegeben ist, sich ihnen anders zu nihern;
blicken sie aber auf die Verdammten, so flehen sie zu Gott: ,Ge-
selle uns ihnen nicht bei!* und halten einzelnen der Frevler, die
sie von der Erde her kennen, ihre Schuld vor.

Man hat es hier offenbar mit einer voriibergehenden Anlehnung
an die judisch-christliche Lehre von den Halbguten zu thun; doch
scheint Mohammed bald erkannt zu haben, dag diese Meinung mit
seinen friilheren Ansichten, zumal seiner Gnadenwahllehre, nicht
vereinbar war, und lie es daher bei ihrer einmaligen Andeutung
bewenden.

Sowohl Paradiesfreuden wie Hoéllenstrafen gelten im Koran
stets als ewig; der jidischen Meinung von der Endlichkeit der
Strafen fiir das Volk Israel setzt Mohammed in Medina den scharf-
sten Protest entgegen:

2, 74—176. Auch sagen sie (die Juden), das Hollenfeuer
wird uns nur eine Anzahl von Tagen beriihren. Sprich! Habt
ihr das mil Gott kontraktlich abgemacht (einen Vertrag wird
Gott nicht brechen), oder redet ihr gegen Gott, was ihr nicht wit?

Nein, die welche Boses gewirkt und ihre Sinde noch an
sich haben, sind Genossen der Hélle und zwar fir ewig.

Die aber geglaubt und das Gute gewirkt haben, sind Ge-
nossen des Paradiesgartens und zwar auf ewig.

Wie es gegeniiber den Genossen Edens kein Ermiiden und
Ermatten giebt, so erlost auch die Verdammten kein Tod von
den Strafen.2) Ebenso ist die Mdglichkeit einer Uménderung des
einmal zuerkannten Schicksals ausgeschlossen, und mit Entlehnung
einer neutestamentlichen Redensart wird deshalb gesagt: ,Thnen,
die unsere Zeichen leugnen und sich stolz abwenden, 6ffnen sich

1) 48,77;7, 3. — 9 85,82 1.
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die Pforten des Himmels nicht eher, noch werden sie in den Gar-
ten eintreten, bis ein Kamel durch ein Nadelohr geht.* Uber-
haupt hat alles, was der Gerichtstag geschaffen hat, als definitivund
ewig zu gelten; so Himmel und Erde, nachdem sie zu einer neuen
Erde und einem neuen Himmel umgeschaffen worden.!) Nur ein
einziges Mal 1a6t der Koran in spdtmekkanischer Periode die Mog-
lichkeit durchblicken, dat der allmichtige und unerforschliche
Wille Gottes auch in die Zustinde der Ewigkeit nach Gutdinken
andernd eingreifen kénne:

11, 108—10. Die, welche unselig sind, werden dem Feuer
angehoren, darin ihnen Achzen und Stdhnen ist — auf ewig,
so lange Himmel und Erde wihren, auBier es miifBte dein Herr
(anders) wollen; denn er vermag alles, was er will. — Die aber
selig sind, werden im Garten wohnen auf ewig, so lange Himmel
und Erde wahren, auker es miifite dein Herr (anders) wollen, als
unvergingliche Belohnung. '

1) 14, 49.




Schiusswort.

Das geistige Werk, welches Mohammed nach zweiundzwanzig-
jahriger Arbeit hinterlieB, mag man wohl als Religion, nicht aber
als Kirche bezeichnen. So fest ihre dogmatischen und moralischen
Fundamente auch gelegt waren, der Oberbau einer kirchlichen
Verfassung fehlte ihm ganz und gar. Das konnte. verwunderlich
erscheinen in Anbetracht der langen Zeit, die dem Propheten
hierfiir zur Verfiigung gestanden héatle, nicht aber im Hinblick
auf die Art und Weise, wie er alle duBieren Verhiltnisse in der
Gemeinde einzurichten pflegte. Sein Ziel war wihrend der ganzen
medinischen Periode die vollstindige Zentralisation aller Gewalten,
mochten sie nun geistlicher oder weltlicher Natur sein, in seiner
eigenen Hand. Zur Prophetenwiirde mit den Kompetenzen des
religiosen Lehramtes fiigte er langsam die priesterlichen Befug-
nisse, soweit sie als Vermittlung zwischen Gott und den Gliu-
bigen aufzufassen sind. Hiermit aber noch nicht zufrieden er-
hob er die richterliche Gewalt, die er urspriinglich auf dem Wege
des Vertrages mit den Medinern erworben hatte 1), auch in die
Sphire der geistlichen Befugnisse und handhabte sie wahrend
seiner ganzen Lebenszeit in theokratischem Sinne. Den alten
Stammesvorstehern will der Koran zwar noch einen gewissen ehr-
erbietigen Gehorsam gezollt wissen; ) auch soll ihre Autoritit
zur Belehrung und Aufklirung in schwierigen Fragen benutzt
werden3) und ihnen das Vermittlungsamt zwischen hadernden
Parteien in der Gemeinde zukommen;4) aber ihr friheres wich-
tigstes Vorrecht, das der richterlichen Entscheidung, blieb ihnen,
so lange Mohammed lebte, entzogen.

) Vgl. Band I, 8. 77.
7 4,62 — %) 4, 85
4) 4, 87 u. 49, 9 wird wohl auf sie zu heziehen sein.
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Die einzigen offentlichen Amter, in denen der Prophet die
Mitwirkung anderer duldete, waren exekutiver Art; doch auch
hier schuf er keine frei aufier ihm wirkenden Eigengewalten, son-
dern nur Vertretungen der in ihm konzentrierten Allgewalt.. Des-
halb wurde die Heerfiilhrung im Kriege immer nur fiir die Dauer
eines einzigen Feldzuges an andere tbertragen und sogar das Er-
heben der alljahrlichen Steuer stets wechselnden Hainden an-
vertraut. ' -

Jede Gewalt aber, die Mohammed besaB, betrachtete er als
gottlichen Ursprungs, wie alles, was von Gott kommt, durch einen
unverdienten Gnadenakt mitgeteilt, und deBhalb an andere Men-
schen nicht iibertragbar. Bot eine solche Haufung exklusiver Ge-
walten in der Hand eines Mannes wie Mohammed die Gewihr
fir groBartige politische und kriegerische Erfolge, so mufite alles
Erworbene wieder in Frage gestellt werden vom Augenblicke an,
da der Trager dieser Befugnisse sie mit sich in das Grab nahm.
Einen Nachfolger mit ihnen zu bekleiden, stand aus dogmatischen
Grinden nicht in der Macht des Propheten, und darum ist es
kein Versehen von ihm gewesen, wenn er den Koran nichts iiber
seine Nachfolge anordnen laft.

So begreift man die Bestiirzung, die die Kunde von seinem
Tode unter den Glaubigen hervorrief. Die angesehensten Gefihr-
ten handelten im Interesse des Islams, aber auf eigene Rechnung,
wenn sie kurz entschlossen sich zur Wahl eines provisorischen
Stellvertreters des Propheten (Halifa) zusammentraten, ohne wohl
kaum sich klar gemacht zu haben, in welchem Mafe der Prophet
tiberhaupt vertreten werden konnte. Der Gewihlte war der be-
scheidene Abu Bekr, der seine Stellung: lediglich als die’ des
ersten Dieners der Gemeinde auffaBte, und so sprach er in seiner
Antrittspredigt zur Gemeinde: ,Ich bin euer Obmann geworden,
ob ‘ich schon nicht der Beste unter euch bin; wenn ich recht
handele, so unterstlitzt mich, wenn aber unrecht, so leistet mir
Widerstand.“ 1) Das Schicksal erleichterte ihm durch die Pflicht
der Fortsetzung der von Mohammed begonnenen Kriegspolitik
sein Amt und liefs es lber den duferen Erfolgen noch nicht zu
inneren Konflikten kommen. Sein von ihm empfohlener Nach-
folger ‘Omar fafite das Kalifat wesentlich anders auf; der Titel

1) Vgl.Sujati, Kalifengeschichte, Kairo, 1305. S. 27. -
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,First der Glaubigen, den er zuerst annahm, sollle nicht weniger
eine Ehren- als eine Machtstellung in der Gemeinde andeuten.
Doch schon seine beiden Nachfolger ‘Otman und ‘Ali, bei deren
Wahl sich die engere Gemeinde noch bethitigt hatte, scheiterten
bald in ihren Anspriichen mangels einer geniigend umgrenzten
und anerkannten Macht. Aus dem darauf folgenden ersten Birger-
kriege des Islams ging einesteils eine Konigsherrschaft, andern-
teils eine Kirchenspaltung hervor. Im Osten des Reiches gewann
die ganzlich unkoranische Lehre von der Ubertragbarkeit der
geistlichen Gewalten immer mehr Boden und bewirkte das Auf-
treten zahlreicher Imame oder Vorsteher, die mit den zweifel-
haftesten Beweisgriinden Anspruch auf weltliche und geistliche
Fihrung der Muslime erhoben. Der Westen schied sich eine Zeit
lang in zwei Halften, deren erstere, Syrien, nach dem Beispiele
ihres Konigs Mo'dwija den Islam als Gottesgeiiel fiir die Nachbar-
staaten auffaBte, wiahrend die andere, mit den klassischen Sitzen
Mekka und Medina und den Frihgrindungen des Islams Kifa
und Bagsra, sich mehr der Beobachtung der koranischen Pflichten
sowie der Sammlung der miindlichen Tradition des Propheten beflif
und zudem nach politischer Selbststindigkeit trachtete. Das Schwert
Jazids und ‘Abdelmaliks schuf aus diesen beiden Hilften gewalt-
sam wieder eine Einheit, einen Staat, an dessen Spitze ein erb-
licher Herrscher mit absoluter Machtfiille stand, in die auch
eine duBerliche kirchliche Reprisentation einbegriffen war. Konnte
sich in der Folgezeit die islamische Welt auch mit Gestalten wie
der des koranergebenen ‘Omar II und Hischim befreunden, so
brachten doch ihre freigeistigen Nachfolger die Familie der Omajjaden
und ihre auf Waffengewalt gegriindete Herrschaft wieder in Mig-
kredit, und als im Osten, im schi‘itischen Lager, auf das Schlag-
wort: Das Kalifat miisse der Familie des Propheten zuriickerobert
werden, sich eine revolutionire Bewegung erhob, da schwoll bald
die Woge des Aufruhrs von Volk zu Volk héher an, schwemmte die
omajjadische Herrschaft und Konigsfamilie vom Boden weg und hob
einen Nachkommen des schlauen Oheims Mohammeds, den ‘Abba-
siden Abu-l-‘Abbéas unverdienterweise auf den Kalifenthron. Jetzt
nahm das Kalifat ganz im Geiste der Schi'a das Recht kirch-
lichen wie staatlichen Oberleitung der Glaubigen fiir sich in An-
spruch und hielt daran auch dann noch fest, als aus politischen
Grinden die Herrscher sich zu Sunniten umwandelten. Nach wie
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vor ward aber auch dieses Kalifat als provisorische Einrichtung
gefthlt, hinter der fast nie der gesamte Islam stand, wenngleich
die ‘abbasidischen Kalifen noch in den Zeiten ihres Niedergangs
mehr geistliche Autoritit besaBen, als irgend ein Mitglied
spaterer Dynastien des Ostens und Westens, die sich mit dem
Titel Kalif schmickten.

Wahrend sich die theologische Wissenschaft bemiihte, den
Begriff des Kalifats zu definieren und denjenigen, der die Vorzige
des Wissens und Gerechtigkeitssinns, der Thatkraft und leiblicher
wie geisliger Gesundheit vereinigte, daza auch noch qorai-
schitische Abstammung nachwies!), als rechten Nachfolger des
Propheten ansah, so schwand doch in den breiteren Volksschichten
mebr und mebr das Vertrauen gegeniiber den Trigern dieses
Namens; dafiir aber lieB bei ihnen die Sehnsucht nach geregelten
Verhiltnissen in Religion und Staat schon frih das Bild des
Mahdi entstehen, in dem sich der jidische Messias ein wenig
verindert wiederspiegelt. Ein Mann, hoffte man, werde am Ende
der Zeiten aus den Nachkommen Mohammeds erstehen, um die
Religion 7zu stirken, Gerechtigkeit wieder einzufihren, sich an
die Spitze der Gliubigen zu stellen und sein Reich iber alle mus-
limischen Linder auszudehnen.*) Diese Hoffnung wuchs und wachst
weiter in den Herzen der gliubigen Menge, und selbst das Auf-
treten zahlreicher falscher Mahdis hat sie nicht zerstort, so daB
noch vor einem Jahrzehnt die Welt das Schauspiel der Bethérung
groker Volkerschaften durch einen religiosen Schwirmer erlebt hat.

Als Staatswesen verfiigt der Islam jetzt weder tber moralische
Kraft noch physische Machtmittel und steht in der Periode der
vollstindigen Zersetzung. Solches gestatiet den Schluf, dak der
Tag nicht allzu fern ist, wo auch das Gebaude der islamischen
Religion, haltlos geworden durch die Beseitigung der ibr vom
Propheten selbst gelegten staatlichen Fundamente, dem fortge-
setzten Anprall der européisch-christlichen Kultur sich neigen und
zusammenfallen werde,

1) Vgl. Ibn Halddn, I, 161.
%) Genaueres diber die Mahdiidee siehe bei Ibn Halddn, 1, 260 ff.




Exkur&

Die Benntznng del IL Brlefes Petri-
in sp&tmekkamschen Suren '

-.Wenn der Koran ans den Evangelien nur ver7errte Bilder
bringt, die Apostelgeschichte gar nicht kennt, aus den Briefen Pauli
keinen groBien Gedanken auch keine auffillige Redensart entlehnt
zu haben: scheint, kurz den Hauptschriften des neutestamentlichen
Kanons durchaus fremd gegeniiber steht, so muf:es nicht wenig
auffallen, daB er eine ganze Reihe :von Anklingen an eines der
kleinsten neutestamentlichen Biicher enthilt, die auf eine Benutzung
desselben seitens des Propheten schliefien lassen: ich. meine den
II. Brief des: Petrus. - Da hierven bisher noch kein Buch Notiz
genommen hat, so sollen hier mit Ubergehung des weniger Auf-
falligen kurz die- Hauptberuhrungspunk.te zwischen Brief und Koran
betrachtet werden.. : : S

" Die Entlehnungen bestehen in der ‘Heriibernahme besonders
prignanter’ Gedanken und Bilder vnd finden sich nur in den
Suren der Rahmaperiode, vor allem in S. 22 - und der mekkanischen
Episodé von S. 24. 'Es'ist ‘mir wenig walrscheinlich, daf Mo-
hammed  sie” direkt aus:dem’ Originale heriibergenommen habe;
denn die Art der Nachahmung ist immer eine durchaus freie,
miindlicher Mitteilung entsprechend, vielfach sogar eine mibver-
standene, so wie sie bei einem auch nur einigermafen genauen
Studium des Brieflextes unmoglich gewesen wire. Man -muf
daher annehmen, der Prophet verdanke seine Kenntnis der Brief-
stellen m{indlicher Belehrung seitens eines dem Cbnstentume ent-
stammenden Gewihrsmannes, der den Brief selbst ge]eseu zu ha-
ben scheint — in welcher Sprache, das laft sich wohl nie ent-
scheiden. Verfolgen wir die Ahnlichkeitspunkte jetzt von Kapitel
zu Kapitel.
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Im ersten Kapitel ermahnt Petrus die Gemeinde, sich im
Glauben auch der Ausiibung guter Werke zu befleifen und des-
senn nach seinem Hinscheiden weiter zu gedenken, indem der
Apostel das Evangelium von Christus selbst gehort habe, der
durch Gott den Vater und. durch Weissagungen als gottlichen
Wesens erklirt worden sei. Den ersteren Hauptgedanken hat
sich der Koran zu eigen gemacht, spricht ihn allerdings erst in
medinischer Zeit aus.1) Der Grund dafiir dirfte sein, dag Mo-
hammed in Mekka die Heiden eher zur Verrichtung guter Werke
als zum Glauben bringen konnte und darum mehr betonen
mufite, wie die Werke ohne Glauben nutzlos seien als um-
gekehrt. ?) : :

Aufier diesem Gedanken scheinen einige blldhche Ausdrucke
des Kapitels vom Propheten nachgeahmt zu sein. In v. 9 nennt
Petrus die, welche den Glauben ohne die guten Werke -haben;
der Reinigung ihrer Siinden uneingedenk sind und dadurch . ihre
Erwahlung zweifelhaft machen, Blinde. Dieses Bild von der
geistigen Blindheit wendet nun der Koran von S. 41 an sehr :haufig
an, zunichst auf diejenigen, die nicht zur Rechtleitung berufen
seien 3), die Lehre horten, dann aber abwiesen oder vergifien 4),
spater in Medina auch auf solche, denen Gott das einmal. ange-
zindete Licht ‘des Glaubens wieder fortnihme. 5) .

Weiter bringt Petrus in v. 19 einen linger ausgespornnenen
Vergleich zwischen dem prophetischen Worte und einer ;Leuchte;
die an einem diisteren Orte scheint, bis der-Morgen anbricht und
der Morgenstern in euern Herzen aufgeht. Dieses Bild kénnte
den Propheten zu dem é&hnlichen begeistert haben, mit dem die
mekkanische Episode von S. 24 (v. 35—44) anhebt: ,Gott ist
das Licht des Himmels und der Erde; das Gleichnis seines Lich-~
tes ist wie eine Nische: in ihr ist eine Leuchte, die Leuchte ist
in einem Glase, das Glas ist wie ein funkelnder Stern; angeziin-
det ist sie (mit Ol) vom gesegneten Baume, dem Olbaume, nicht
aus Osten noch aus Westen.* 6) '

1) Vgl oben Seite 112, — 3) Vgl. oben Seite 112,

8 In 41, 16 ‘ami Blindheit geradezu als Gegensatz zu hudé Recht-
leitung gebraucht.

4) Vgl 20, 126. -- 5 Vgl. 2,16 f.

') Also nicht irdischen, sondern himmlischen Ursprungs; A. Miiller
(Koran im Auszuge Gbersetzt, Anm. zu 24. 35) weif sich nicht zu_ he]fen Es
ist schwer zu bestimmen, was das fir ein Olbaum sein soll.* h
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Cap. II geht gegen die falschen Propheten vor, welche Gott 4hn-
lich wie einstmals die slindigen Engel, die Menschen zu Noahs
Zeit und Sodoma und Gomorrha mit dem Gerichte treffen werde,
wihrend die Gerechten aus der Anfechtung gerettet hervorgehen
sollen. Pseudopropheten hatte Mohammed unter seinen mekka-
nischen Gegnern zwar nicht, dafiir aber solche Unglaubige, die,
wie er meinte, vom Satan angetrieben falsche Lehre tiber Gott
und die Auferstehung gegen ihn vorbrichten ). Gegen sie wie-
derholt der Koran in der Rahmaperiode unablissig die Andro-
hung eines Gerichts, wie es iber die friiheren Volker ergangen
sei, hebt auch geradeso wie Petrus und im Gegensatz zu den

- Gerichtsschilderungen der friihmekkanischen Zeit die Rettung der
Glaubigen hervor. Zur Vermehrung der Ahnlichkeit stelll sodann
Sure 15, 31 ff. auch den Sturz des siindigen Engels Iblis, den man
sich nach 17, 66 kaum ohne Anhang denken darf, an den Anfang
der Strafgerichtsreihe.

Auf die Nichtigkeit der falschen Propheten wendet Petrus
in v. 17 Bilder an, die etwas besonders Augenfilliges haben: ,Sie
sind wasserleere Quellen und Nebelwolken vom Sturmwinde ge-
trieben; das Dunkel der Finsternis ist ihnen aufbehalten.“ Hieran
kann nun sehr wohl eine Reihe von koranischen Vergleichen, die
dem oben erwihnten Bilde von der Leuchte sofort nachfolgen,
in mehr oder weniger freier Weise sich angelehnt haben. Das
erste Bild von der wasserleeren Quelle wire dann leicht verschoben
zu dem naheliegenden einer Wasserspiegelung in der Wiiste, hin-
ter der man Wasser sucht, aber keines findet, und von den un-
glaubigen Personen weg auf ihre Werke ibertragen, so da8 es zu
folgender Form gelangt:

v. 39. Was die Ungliubigen betrifft, so gleichen ihre Werke
einer Wasserspiegelung in Steppen, die der Durstige fir Wasser
hilt, bis er hin zu ihr kommt und nichts (derartiges) findet; aber
Gott findet er daselbst, der ihm seine Rechnung schnell begleicht.

Das Warten des Ungliubigen ,im Dunke! der Finsternis®
findet man in konkreterer Form im gleich darauf folgenden
Verse wieder: :

v. 40. (Die Lage des Ungliaubigen ?) ist wie Finsternis im

') Vgl. z B. 22, 3, 8.
?) Es kdnnen nicht mehr die Werke gemeint sein, da das Bild dazu
keinerlei Anhalt gewdhrt.
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Meeresabgrunde: es bedecken ihn Woge iber Woge und iiber
diesen noch dunkle Wolken, eine qiber der anderen; streckt er
seine Hand heraus, so sieht er sie kaum. Wem Gott kein Licht
schafft, der hat keines.

Endlich mag es auch nicht zufallig sein, daB, wie Petrus
noch ein von Wolken eingenommenes Bild bringt, so auch der
Koran in v. 43 von Wolken redet, die Gott hertreibt, verbindet
und schichtet, bis sie mit Regen und Hagel auf die, welche nach
gottlichem Ratschlusse getroffen werden sollen, herabkommen.

Die Hauptbeweiskraft fiir unsere Ansicht von der Benutzung
des petrinischen Briefes durch Mohammed liegt jedoch in der
Gleichheit von Gedanken und Ausdriicken des Kapitels I1I, wo Petrus
die Verzogerung der Ankunft des Herrn gegeniiber ungldubigen
Spottern deutet. Der Lage des Apostels &dhnelte frappant die-
jenige Mohammeds um die Scheide der friihmekkanischen Zeit
der Rahmaperiode. Seine Gegner hatten lange genug auf die
Frage: Wann der Gerichtstag eintreffe, hinhaltende Antworten
gehort und gingen jetzt dazu dber, ihn zu verspotten und als
Liigner hinzustellen. Dem gegeniiber macht sich der Prophet in
eigenartiger Verarbeitung die Erwiederungen Petri zu eigen, wel-
cher ausfithrt, es sei nicht wahr, daf die Schopfung sich bisher
unverindert erhalten habe, da doch schon einmal die aus Wasser
erschaffene Welt durch Wasser vernichtet worden sei und dann
fortfahrt: ,Eines aber moge euch nicht entgehen, Geliebte, da ein
Tag beim Herrn wie tausend Jahre ist und tausend Jahre wie
ein Tag. Der Herr verziehet die Verheifung nicht, sondern ist
langmiitig euretwegen . . . Hieraus macht der Koran in Sure
22, 43 -46 folgendes: Er fiihrt aus, so wie die Unglaubigen Mo-
hammeds Verheiung leugnen, hitten ehemals schon die Volks-
genossen der sieben Strafgerichtsprediger gethan, worguf Gott noch
eine kleine Frist wartete, dann aber sie alle mit gewaltigem Schlage
traf: wiren die Mekkaner nicht an ihrem Verstande blind, so
miifiten sie auch an so manchen wiisten Stidten, verschiitteten
Brunnen und leeren Burgen das Eingreifen der Strafe Gottes er-
kennen; sodann sagt er:

v. 46. Ja sie mochten, daB die Strafe sich noch beschleu-
nige; aber Gott wird seine Verheifiung nicht verziehen, und beim
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Herrn giebt es cinen Tag, (der) wie tausend Jahre (lang ist), so
wie- ihr sie zahlt. 1)

Hier ist Mohammed fast Schritt fiir Schritt der Beweis-
fiihrung des Briefes gefolgt, hat aber in dem wichtigsten Teile
nur die Worte, nicht den Sinn bewahrt. Dieses Beispiel ist wohl
das bezeichnendste fiir die oberflichliche Art, mit der, sei es der
Gewdhrsmann des Propheten oder er selbst, den Text des Briefes
sich angeeignet und wiedergegeben hat.

Es ist nicht unwahrscheinlich, da& der gleiche duBerliche Aneig-
nungsdrang aus v. 5 des Briefes: ,und die Erde, die aus Wasser
und durch Wasser entstand“ die Idee zum Schlufverse der mek-
kanischen Episode von S. 24 entnahm: ,Und Gott schuf jedes
Geschopf aus Wasser,* ein Gedanke, der dann in 8. 22, 5 noch
genauer ausgefiihrt wird.

Einen anderen besonders auffilligen Gedanken des Briefes giebt
v. 18: ,Neue Himmel aber und eine neue Erde erwarten wir
nach seiner Verheifung, in denen Gerechtigkeit wohnt.“ Nach
dem Vorhergehenden ist es nun nicht zu verwundern, wenn auch er
den Propheten zur Nachahmung reizte, und diese, bei Beibehal-
tung fast derselben Form, dennoch mifverstanden ausfiel:

14, 48 f. Und halte nicht von Gott, dak er seine Verheiung
an seine Gesandten versiume (denn Gott ist michtig und ein
Raicher),

Am Tage, da die Erde sich in eine andere Erde umwandelt
und die Himmel (ebenso), und man (aus den Grabern) herausgeht
zu Gott, dem Einen und Méichtigen.

" Wahrend Petrus die Neuschopfung offenbar als eine Ver-
besserung ansieht, damit die Seligen wiirdig wohnen konnten,
fat Mohammed sie als Vernichtung der fritheren Form, zum
Zwecke, dem Gerichtstage eine auffallige Szenerie zu verleihen;
und zwar wird er von der petrinischen Anschauung deshalb ab-
gewichen sein, weil er sich sein Paradies, den Wohnsitz der
Seligen, mit dem Himmel oder der Erde weder gleich noch auch
nur verbunden vorstellte.

1) Man darf nicht, wie gewdhnlich geschiebt, tbersetzen: Beim Herrn
ist ein Tag wie tausend Jahre; entsprechend unserer Ubersetzung -sagt auch
82, 4: Der Amr steigt zu Gott wieder auf an einem Tage, dessen MaG tausend
Jahre betrdgt, so wie ihr sie zdhlt (d. h. am Gerichtstage).

~
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138 . I, 142 f.
146 11, 180,
152—158 1, 116 f.
155—156 I, 116 Anm
159 . . o, 112.
Sure 7.
19 u 2 . . O 62
55 . I, 157.
156 I, 142
178 11, 109.
179 11, 41.
Sure 8.
1 . .1, 89.
5—6 . . I, 85.
22 . . I 91,
40—41 . 1, 90.
42 | 1, 89.
43 1, 87 Anm
Sure 9.
1—24 I, 129—133
17—18 , 126,
256—26 11, 53 f.
28 . . I, 161.
29 . . I, 158.
36—387 . I 162 f.
40 . . I, 417.
48, 58—60 1, 150.
. II 141,
81 . . . I, 150.
95 11, 6.
98 1, 151,
104 11, 140.
112 II 149,
116 II 110.
128—124 . Il, 137.
125 . 11, 6.
129 . 1, 142.
Sure 10.
88 . . . . I 18
88—39 . . II, 3 und 23.
60—61 . II, 129 f.
90—92 . II, 88 Anm.
100 . 11,107 und 119.

Grimme, Mohammed II,

171
Sure 11,
v.16 . . . . II, 8 und 28.
v.98 . . . I, 29.
v. 116 . . . 11, 128.
Sure 12.
v. 107 . I, 81.
Sure 14.
v. 21 .. I 112,
v. 26—27 . . . 11, 70.
v. 87 . . . 11, 88
v. 48 f. . 10, 174,
Sure 15.
v.17 . . . . 11, 70 Anm.
v. 84—85 . . II, 70 Anm.
v.8% . . . . I, 7.
Sure 16.
v. b—16 II, 55 f.
v.43 u. 44 . . 1, 85 Anm.
v.82 . . . . 11, 40.
v. 98—96 . I, 149,
v.93 . . . . I 25
v. 101—102 , II, 70.
v. 108 . . 11, 8.
v. 127 . . 1II, 134,
Sare 17.
v. 1 .« « . L 8
v. 13 . . II, 181 Anm.
v. 23—40 . 11, 116 f.
v. 86 R A 25
v.4 . . .. II 817.
v.46 . . . . II, 55.
v. 59 . M, 69.
v. 62 . . 1, 88
v. 65—66 . 0, 61.
v. 80 . . O, 8.
v. 87 . H, 52
v. 107 .. I, 2 u. 78 Anm,
v. 110 . IO, 123.
Sure 19,
v. 81 . IO, 94.
v. b8 . . . O, 92.
v.61 . . . O, 112,
v.97 . . . . L2
Sure 20.
v. 118—123 . II, 61 f.
Sure 21.
v.22 . . . . N8
v.70 . . . . IH,88.°
v. 106 . I, 90 Aonm.
12



178
Sure 22.

v.18 . . o, 55.

v. 2731 . . 1,66 f.; H, 128.

v. 39—41 . . I, T2,

v. 40—41 . . H, 185.

v. 48 . . O, 82,

v. 46 .. IO, 178

v. b1 Tt

v. 62, 64 .. IO 89.

v. 12 . II, 69.
Sure 28.

v. 6 O, 148
Sure 24.

v. 35 . I, 171.

v. 89 I, 711w 172

v. 40 . O, 172 f.
Sure 25.

v.1 . H, 78.

v. 5—6 . 1, 82,

v. 34 . . o, 2

v. 70 H, 115.
Sure 26.

v.94—95 .. . H, 7L

v. 111—-114 ., 1, 838 Anm.

v. 128—130 . I, 9.

v. 197 . . 1, 52 Anm,

v. 224—228 . 10, 9.
Sure 27.

v. 22 11, 6.

v. 93 . 85.
Sure 28,

v 52 I, 52 Anm.

v.- 58 . .. 11, 108.

v T1—18 . . . I, 8.
Sure 29,

v. T . II, 188.

v.4 . I, 122,

v. 47 n, 4.
Sure 30.

v. 29 11, 60.
Sure 31.

v. 14 1I, 188.
Sure 82.

v. 2 H, 156.

v. 4 10,52 u. 174 Anm.

v. 8 H, 58.

v. 13 H, 107.

Verzeichnis der tibersetzten Koranstellen.

Sure 33.

v.19 . . 1, 108.

v. 26—27 . 1, 110.

v.70 . . . H, 151.

v. 149—152 . 1, 140.
Sure 34.

v. 39—40 . H, 69.
Sure 35.

v.13 . . . 1I, 45.

v. 14—15 . . I, 69.

v.2 . . . 1, 176.
Sure 87.

v.1—4. . . . I, 100

v. 148--144 . . O, 91
Sure 38.

v. 16 . . 1, 80,

v. 48 . . 11,92 Anm

v.62 . . . . 1,83 Anm

v. 11—72 . . . I, 58.

v. 18-85 . . . H,60f.
Sure 39.

v. 4 . 1I, 66 Anm

v.8 ., . . II 58

v. 14 . 11, 108 Anm

v. 19 . . 1, 108.

v. 43 . . II, 59.

v. 65 .o IL 71 u 112
Sure 40.

v. 13 11, 108

v. 16 . 11, 52.

v. 48 . 1I, 76.

v. 49 . II, 155.
Sure 41.

v.7T . 11, 110

v. 10—12 11, 47.

v.11 . 11, 51.

v. 24 . II, 61.

v. 30 . I, 49.
Sure 42,

v. 6 . 10, 107

v. 12 11, 108,

v. 17 . . 1, 80.

v.88 . . . 11, 134,

v. 48—49 . . II, 45.

v.52 . . . II, 102,

v. 66 . 1, 29.
Sure 43.

v. 16—18 . . II, 68.

v. 26—27 . . 1, 61.

v. 30 . I, 29.
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. 28—30 .

. 15—17 .
. 38—39 .

. 1—4.
. b9

. 1—-18 .
. 1927 .
32—33 .

17

. 52—53 .

. 58—T1 .
. T1—18 .

26 .

Verzeichnis der ibersetzten Koranstellen.

Sure 44.
11, 51.
I, 47.
11, 2.
Sure 46.
11, 65.
Sare 47.
I, 85.
I, 85.
Sure 48.
.11, 150,
1, 112,
11, 53.
1, 115.
Sure 49.
11, 121.
11, 57.
Sure 50.
11, 49.
11, 128.
Sure b1.
. . II, 100.
. . I, 80
Sure 52.
1, 80.

Sure 53.

11, 101.
11, 68.
I, 114.

Sure b4.
11, 2.

1I, 44 Anm.

Sure 56.

11, 38.
I, 44.

Sure b7.

I, 79 Anm.

Sure 59.
I, 92.
11, 43.
Sure 60.
11, 148.

Sure 61.
I, 87 Anm.
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. 9—11
.9 ..
. 10

.17

.12

17
4446 .

:)—-'8 .

22—23 .

1—17

7—8

16—19 .
26—30 .
37—39 .

2—3.

29—-31 .

Sure 64.

1921 .

30—31 .

Sure 62.

I, 55.

II, 125.

1I, 125 Anm.
Sure 63.

I, 105.

11, 141.

Sure 65.
1I, 51.

Sare 66.
1, 140.

Sure 69.
H, 48.
H, 36.
1, 4.

Sure 70.
I, 36.
1, 30.
I, 59.
11, 143.

Sure 71.
I, 69.

Sure 72.

I, 65 Anm.
10, 65.
I, 126.
o0, 124.

Sure 78.

II, 128.
. 1, 26.
. IT, 106.
I 2.
Sure 74,
1, 22 f.

Sure 76.
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Sure 77.

v.1—6. . ., 100.

v. 20—238 . . . II, 5T
Sure 78,

v. 40 1, 30.
Sure 79.

v.1-5. . . M, 100.

v. 15—25 . . I, 8T7.

v. 27—29 . 1O, 31.

. Sure 80.

v. 1—-10 I, 22.

v. 6—7. . O, 142.

v.1—-13 . . . I, 72

v. 13—15 . . IO, 44.

v. 19—-23 . . I, 101.

v.24—82 . . . I, 37.

v. 843817 Coe 11, 156.
Sure 81.

v. 27—28 . . I, 105.

v. 27—29 . 1I, 9.
Sure 82.

v. 10—12 . ‘I, 48.
Sure 88.

v. 1—6. . I 22.
Sure 84.

v. 2 o, 110.
Sure 85.

v. 11 . . . I, 110.

v.21—22 . . . I, 72 Anm.
Sure 86.

v. 1—4 . 1II, 48.
Sure 87.

v. 6—1. . I, 9.
Sure 8S.

v. 17—20 . 10, 37.
Sure 89.

v. 14—80 . L2t
Sure 90.

v, 1—-16 . . L2

Verzeichnis der tbersetzten Koranstellen.

v.
V.

N

444

4d2s

5. .
8—13

1—10
5—17.

. 1—19
. 1—2,
. 6—T.

. IO, 11

Sure 100.
1, 18.
I, 100.
Sure 101.
. I, 111.

Sure 104.
I, 18; I, 20.

Sure 108. .
11, 35.
1I, 32.
Sure 107.
1, 19.
Sure 108.
II, 127.

Sure 114.
. » I, 123 Anm.




Verzeichnis der Eigennamen und wichtigeren theologischen Kunst-
ausdriicke in Band | und Il des ,Mohammed“.

A.

Aaron (Haran) 11, 25, 89.

el-“Abhis ben el-Mot{alib}l, 45 f., 121,
133, 135, 145.

el-"Abbéis ben ‘Obdda 1, 46.

‘Abd-Alléh (Stamm) I, 40.

‘Abd-Allah ben Mohammed I, 9.

‘en Abd-Alldh b'Abbis 1, 124 f.

‘Abd-Alldh ben ‘Abd-el-Mottalib I, 8.

‘Abd-Allih ben Gahsch I, 83

'Abd-Alldh ben Ruwaha I, 127.

‘Abd-Alldh ben Suhail I, 115,

‘Abd-Alléh ben Ubaj 1, 74 f,, 93, 95,
98, 104, 110, 152, _

‘Abd ben Ta'laba I, 121.

‘Abd-Allah ben ez-Zubair II, 15.

‘Abd-ed-Dir I, 34, 96.

‘Abd-el- Aschhal I, 51.

‘Abd-el-Malik II, 168.

‘Abd-el-Mottalib I, 139.

‘Abd-el-Qais 1, 4, 157.

‘Abd-er-Rahmén ben ‘Auf I, 24, 46,
115, 151. .

‘Abd-er-Rahmén ben el-Harit Il, 15.

Abel 11, 8i.

Abessinien I, 4 f., 84.

Abraha II, 77,

Abraham (Ibrédhim) I, 60 ff.; II, 25,
77, 82 f. 128.

Abu “Afak I, 92.

Abu “Amir 1, 52, 74, 151; II, 33.

Abu-l-Bahtart I, 88.

Abu Bekr 1, 24, 34, 37, 115, 151, 160,
164; 11, 12 ff,, 167.

Abu Gahl I, 33 f., 86 ff.

Abu Hodaifa I, 46.

Abu Hodaima, I1, 14.

Abu Lahab I, 28, 36.

Abu-l-Bari I, 102.

Abu-1-Qasim 1, 9.

Abu Qais I, 12,

Abu Rifi’ Sallim I, 94.

Abu Sufjén 1, 8 f., 95, 97 1., 12,
128, 133, 148.

Abu Talib 1, 8, 28, 36, 38; 1I, 106.

Abu”Zaid II, 15.

‘Ad, I, 77, 79.

Adam II, 56, 58 ff,, 81.

adéin, Gebetsruf [, 54.

‘Aden 1, 5.

‘Adi 1, 36.

‘Adf ben Ka'b I, 35.

Adri‘dt I, 93, 103.

Agagl, 1.

agr, Morg'é'ﬁgabe. II, 143.

Ahabisch 1, 106.

‘ahd-Allah, Geldhnis der Gliubigen an
Gott I, 25; II, 148 ff.

Ahmed = Mohammed II, 96.

el-Ahqéf 1, 3,

Aila 1, 2, 151,

dja, Mitteilung, Einzeloffenbarung 1II,
46, 177.

‘Ainain 1, 96.

“Aischa I, 12, 189.

‘Ali ben Abi Talib I, I, 24, 46, 86,
108, 115, 122, 187, 144 f, 157, 159;
II, 168. '

Allah 11, 25, 36 ff.

Allat I, 146 f.; II, 66.

Almagqah I, 5.

amana, Sicherheit, Gottesnihe II, 54.
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‘Amir 1, 40.

‘amm-ha‘ares cf. ummi.

amr, Emanation Gottes II, 47, 51.

‘Amrben el-“As I, 108,122, 137, 143, 178,

anéba. Hinneigung zu Gott fiihlen II
107 f.

Ansir, medinische Hiilfsgenossen Mo-
hammeds I, 46, 50, 53, 82, 85 f., 89
92 f, 111, 119, 135, 148,

Antiochia II, 97.

‘Agaba 1, 21, 44 ff, 51, 127, 135,

Arabia Deserta I, 2.

Arabia Felix I, 2.

Arabia Petraea I, 2.

Arabien 1, 1 ff. )

‘Arafa [, 162; 1I, 127, 129.

‘Arid 1, 3.

Asad I, 4. -

Aslam [, 135.

aslama cf. Islam.

‘Asma I, 92.

“Aschuratag I, 55.

‘Attar 1, 5.

“Auf I, 52, 78.

Autés I, 146.

Aus 1, 40, 44,50 f.,, 91, 95, 102, 105, 143.

Aus ben el-Hadrami I, 84.

Azumiten 1, 4.

Azd 1, 4, 158,

Badrl, 73, 86 1., 98, 103, 112, 163; 11, 54.

Bihila I, 4.

Bahri I, 157.

Bahrain I, 3 f,, 122, 157, 159.

Bakk 1, 4.

Bakr, 1, 128.

Bali I, 3, 157.

Baqi‘ 1, 163.

el-Bard I, 43.

Batrik 1, 35.

Bekka I, 65.

Belqé I, 127, 163.

Bentt ‘Abd-Allih siehe unter ‘Abd.
Alldh u. s. w.

Bilal I, 34, 55,

Bo'at I, 41.

Bostra 1, 4.

Bibari 1, 11, 56.

Buwit I, 83.

Verzeichnis der Eigennamen und Kunstausdriicke.

C.
Chosroes I, 5.
D.
Dahni I, 2.
Dakwan II, 102.
Damascene I, 4.
dar-en-nadwa, Rathaus I, S.
Diram I, 163.
DAt-el-Hanzal I, 113.
David (Dawad) 11, 90,
dimma, Rechisverband des Islams I,
151, 156.
dikr, dikra, Predigt = Koran, 11, 72.
din, Gericht II, 156.
Du-l-Higga I, 7; II, 127, 131.
Du-1-Qa‘da II, 131.
Du-1-Qarnain (Alexander) I}, 33. 97 f.
Dimat-el-Gandal I, 111, 151.

E.
‘Eden, Paradiesgarten, II, 159. -
Edruh I. 121.
Elias (Iljas, lljasin) II, 92, -
Elisaeus (Eljasa’) II, 92.
‘Esra I, 68.
Eva II, 62.

Fadak I, 120,
Faid I, 2.
Falag I, 4.
fagsala
farraqa
Fatima I, 9.

Fazira 1, 157.

el-Fulas I, 157.

furgin, Abtrennung = Koran II, 73.

Tigeh.

—— des h
} Buches fir den irdischen Gebrauch
I1, 45.

Gadima I, 143,

Ga‘far ben Abi Talib I, 34.

Gafna I, 73.

Gahannam, Holle II, 162 ff.

gaib, Geheimnis = himml. Buch II, 44.
Garba 1, 157.

el-Gardd ben ‘Amr I, 157.

Gassan I, 126.

Gassaniden 1, 5

Gatafan 1, 3, 104, 106 f., 118,
Gazawian I, 144,

Gibril (Gabriel) 1, 10 f.; II, 49, 103.
Gibt, 1, 68.

Gifar 1, 133,




Verzeichnis der Eigennamen und Kunstausdricke.

¢gihad, Glaubenskrieg T, 72 f., 90, 120;
II, 134 ff,

Ginn, Genien II, 63 fI.

el-GiTéna 1, 146 f., 149 f.

gizja, Kopfsteuer I, 154 f,

Gohaina I, 3.

Goliath (Galat) II, 90.

Gadi 11, 82.

Gurasch I, 146, 158,

gurnaiq, weibliches Himmelswesen 11,
66 f., 99.

Guscham I, 52, 78, 144.

Hadiga 1, 9, 25, 38, 139.

Hadramaut 1, 3, 159.

haffafa, OffenbarungenerleichternII, 10.

Hafsa, I, 139; II, 15.

Hagar I, 3.

el-hagg, das mekkanische Fest, Wall-
fahrt nach Mekka II, 20 Anm., 127.

Haibar I. 2 f, 5, 94, 103, 111, 118,
120, 151.

haldl, erlaubt II, 124,

Hilid I, 96, 108, 122, 127, 134, 137
143 ff,, 151, 159.

balifa, Stellvertreter. Gottes oder des
Propheten N, 75, 167 ff.

Hamdin 1. 4, 158 f.

Hamza I, 33, 83.

hanif, religids unvollkommen 1, 12 f.,
63, 66, 157; ll,'59 f.

haqq, Wahrheit -= himml. Buch /1, 44,

harédg, Abgahe, Grundsteuer I, 155.

hardm, geweiht, verhotenl 184; ll 129.

el-Harit 1, 52, 78, 123, 126, 159.

Harit el-Mahasibi I1, 16.

Harita I, 91, 95.

Harra, I, 2.

Haschim 1. 8.

Haschimiden I, 28, 36 f., 39

Hassén ben Tabit I, 92, 94, 102, 148, 15H7.

Hatam I, 4.

Hatib I, 41.

Hauda I, 123.

Haurén I, 2, 5, 93.

hawa, der bose Trieb H, 5‘)

hawdrijjan, Apostel, H, 96.

Hawiézin 1, 4. 126, 133, 145.

Hazra§ 1, 4011, 501t 91, 93,106,111, 143.

.
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Heraklius I, 123, 125 f., 149.

Higaz 1, 3, 5, 82, 86, 101, 111, 113
120, 122, 158.

el-Higr I, 4, 151; 11, 80.

hima, Bannkreis I, 147, 158,

Himjar I, 4, 158. .

Hiob (Ajjab) H, 92.

Hira I, 4 f, 10, 123.

Hischam I, 168.

Hodaibijja I, 98,
128; 11, 53.

Hodaifa ben el-Jamén 11, 15.

Honain I, 145 f., 148, 158; H, 53

Hubaib I, 101.

Hubal I, 97.

Had H, 31, 79.

huda, rechter Weg, gotil. LeitungIT,110.

Hudail I, 4, 101, 111, 143,

Huzéa I, 3, 106, 113, 116, 128,

J.

Jagtg H, 33, 48, 157,

Jagit H. 69.

Jakob (Ja‘qdb) H, 25.

Jatrib I, 40 ff., 49 ff.

Jauq I, 69.

Jazid ben Abi Habib I, 126.

Jazid ben Mo‘awija I, 168.

Iblis, Oberster der bdsen Geister II,
50,60 f. - -

Ibn ‘Abbés cf. 'Abd-Allah hen ‘Abbas

Ibn el-Atir I, 54.

Ibn Hischam 1, 51.

Ibn Ishaq I, 10 f, 38.

Ibn Mas'ad II, 17.

Ibrahim I, 126.

Idris H, 92.

Jeméma 1, 24 £, 123, 153.

Jemen, I, 2, 153 f. 158, .

Jesus (1sa) 11, 25, 93 ff.

jezer hattéb und hara‘, guter u. bdser

. Trieb I, 59.

‘Ikrima |, 148.

‘ihm, Wissen == himml. Buch II, 45.

imam, rel. Vorsteher 1, 168. '

iméan, Glaube II, 111, 118 ff.

‘Imran, 11, 93.

‘ingil, Evangelium I, 61; II, 96.

Johannes (Jahjd) H, 96 f.

Jonas (Janus) H, 91.

Joseph (Jasuf) 1I, 84 ff.

112 f, 116 f., 120,
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Irdq I, 2,

Isaaq. (Ishaq) II, 25, 84.

igldh, Liebe, Wohlthuen II, 138,

. islam, Hingebung an Gott I, 27; II, 108.
Ismael (Ismafl) I, 84.

Juden], 66 fI., 90 ff., 102f,, 1091, 118f,,

K. :

Ka'hb hen Asad I, 109 f.

Ka'b ben el-Aschraf I, 94.

Ka'b ben Malik I, 92.

Ka'ba I, 6, 59 f., 134, 161; 1I, 128.

Kadé 1, 133.

kéhin, Wahrsager 11, 65.

Kalb I, 4.

kalima, Wort Gottes — Jesus II, 32.

el-Katiba I, 119.

Kinana I, 4, 7.

Kinda I, 4.

kitab, gottliches Buch und seine offen-
barten Teile II, 25, 44, 50, 72 f,

Klein-Badr I, 84,

Koran (gorin), Vorlesung des gbttl.
Buches, Mohammeds Offenbarungs-
schrift 1, 27; I1, 1 ff, 72 f.

Kuda 1, 133.

L.
Lihjén I, 101.
lilim, weibliche Nachtgeister II, 64.
Lot (Lat) II, 77, 83.
Logman II, 92.
lah, himmlische Tafel II, 44.

M.
Ma'ad 1, 47.
Ma®ifir 1, 158,
Madgaf I, 156,
Madhig I, 4.
Madjan II, 80.
Magag 11, 33, 98, 157.
Mahirib 1, 159.
Mahdi, der Zukunftsprophet II, 169,
Mahmfid ben Maslama I, 115.
Mahzim I, 34.
Maimana I, 120, 140, 163.
maisir, ein altarabisches Gliicksspiel,
11, 152 f.
Mala’ I, 8, 133.
malaika, malak, Engel II, 48 ff.
Malik, oberster Hollenengel 11, 50, 163.
Milik ben Auf I, 144, 146 f.

Verzeichnis der Eigennamen und Kunstausdriicke.

Manét II, 66.

mansil, Abrogiertes (im Koran) II, 10.

Maqgné I, 151.

magoém, magimu, Ort der Gottheit -
Gott II, 46.

Maria I, 126, 141.

Maria (Marjam) 11, 25, 93 f.

Marwa 1, 121; II, 129.

Maslama I, 126, 158.

maténi, Abbilder des himml Buches
1L 25, 71.

mé‘din, Almosen I, 15.

Mi'tna I, 102.

el-Ma’wia 1I, 10t.

maziqqin, schidliche Geister, 11, 64.

Mesgid el-agsa 1. 37.

Mesgid el-haram I, 37, 71, 115.

Messias II, 95, 154.

Mihlaf I, 158. .

Mikél (Michael) II, 49.

Mikraz ben Hafs [, 115.

Mina T, 7, 160, 162.

Mirba‘ I, 75.

Mo‘ad ben Gebel I, 159; II, 15.

mo‘aqqibat, Wachtenge! II, 100.

Mo'awija I, 148; 11, 168

Modar I, 158.

Mohamamed ben ‘Abd-Alldh 1, 114.

Moharram II, 131.

el-Mottalib I, 36.

. Moqaugis I, 123, 126.

Mogqri 1, 42.

Mos'ab ben Omair 1. 42 f., 47,

Moses (Masi) II, 25, 77, 87 f.

Mostaliq 1, 104, 139.

Mubigira oder MuhigirGn, Fluchtge-
nossen 1, 46, 50, 73, 77, 82, 92, 119.

Mulaika I, 140.

munifiq, schwachglaubig I, 74, 89, 99.
104, 149, 151; 11, 119 f.

Mundir I, 123.

el-Muntaha II, 101.

Murad I, 4, 159.

el-Muraisi’ 1, 104.

Murra I, 121.

Musailima I, 158, 160.

Muslim I, 11,

Mu'ta I, 127.

Mu'tafika =- Sodoma 1I, 83.

Muzaina I, 8, 133. .

Muzdalifa I, 7.




Verzeichnis der Eigennamen und Kunstausdriicke.

N.
Nabataerreich I, 4.
nabi, Prophet II, 75 ff.
Nadir I, 52, 91 £, 94, 102 f., 106, 109.
Naggir I, 43, 52, 78.
Nagrén 1, 5, 153 f., 159.
Nahd I, 4.
Nahla I, 83, 85, 143.
nisih, Abrogierendes 11, 10,
Nagr I, 144.
Nasr II, 69.
Nagib 1, 35.
el-Natat 1, 119 f.
Negd I, 3 f., 102, 106, 111, 121.
Negus I, 35.
Nestor II, 33.
Nestorianer 1, 5.
Noah (Nah) II, 77, 81.
Numair ben ‘Amir I, 4.

0.

‘Obaida 1, 83.

Ohod I, 74 f., 96 f., 99, 103, 106, 112,
145, 163; 1I, 54.

‘Omin I, 3 £, 158.

‘Omar ben el-Hattab I, 35, 115, 120,
122, 137, 164; 1I, 12.

‘Omar ben ‘Abd-el“Aziz II, 168.

Omajja (Stamm) I, 24, 34.

Omajja I, 86, 18.

‘omra, Besuch des mekk. Heiligtums
1, 112, 149, 161; II, 127.

‘Osajja I, 102.

‘Oschaira I, 83 f.

‘Otaiba I, 28.

‘Otba 1, 28, 33, 46, 86, 88.

‘Otméan ben ‘Affan I, 24, 1131, 11, 12,
15 t., 168.

‘Otmén ben Talha I, 135.

el “0zzé 1, 143; H, 66.

P.
Persien I, 4, 160.
Petra I, 4.
Petrusbrief IT, 82, 170—175.

Q,
qadr, urvorzeitl. Ratschluff Gottes 11, 109.
qadﬁﬁ ” » " 111109'
Qaila I, 40.

Qainuga‘ I, 52, 91, 93, 103, 109 f. -
Qésim I, 9.
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qibla, Gebetsrichtung I, 57, 71; H, 124,

qijima, Auferstehung II, 155.

Qoba 1, 46, 91.

Qora I, 144

Qoraisch 1, 7, 25, 37, 58, 82ff., 105 f1.,
114, 185, 137, 144 £, 148, 160 f.

Qoraiza I, 52, 91, 109 f.

Qosaj 1, &,

rabb, der Méchtige, Herr (Gott) I, 25, 35f.

Rabia I, 158.

Ragab I, 83; M, 131.

er-Ragi’ I, 101.

rahma, gottliche Barmherzigkeit, I, 31;

H, 25, 39 ff., 175,

er-rahmén, der Barmherzige (Gott)
H, 26, 40.

Ramadan 1, 10, 54; II, 132.

er-Rass II, T7.

rastl, Prophet H, 78.

Ri1l I, 102.

Ro‘ain I, 158,

Roqajja I, 9, 28.

rah, rdh-el-quddas, hl. Geist11, 51 f., 102,

Saba’ IT, 77, 91.

Sabder I, 4.

Sabier I, 17, 53.

Sa‘d ben Abi Waqqas I, 24, 115.
Sa“d ben Bakr I, 144,

Sa‘d ben Mo'ad I, 86.

Sa‘d ben Zaid I, 143.

sadaqat, Almosen I, 141.

Sadif I, 159.

saduqa, Morgengabe II, 143.

Safa I, 121, 135; I1, 129.

Safijja 1, 140.

Sa'id ben el-As II, 15.

Satida I, 52, 78, 163.
sakina(Schechina)Gottesnihell, 51,53f.
Sal‘ I, 107.

salat, Pflichtgebet 1, 25.

Salih 1T, 80.

galihat,diereligidsen Pflichtwerkell,111.
Salim 1, 151.

Salma I, 1.

Salomo (Sulaimén) IL 90 f.

salla, mit gebeugtem Ricken betenl, 122.
Salal I, 3. '

Samiri H, 89.

San4 I, 159,
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Sarat I, 1 f.

sérim, Engelsfarsten II, 50.

Sasaniden I, 5.

Sauda I, 139,

schahdda, Zeugeneid H, 150 Anm.

Schaiba 1, 33, 83,

schaitdn, Saten 1, 11; H, 70 f.

Schém [, 2.

Schammir I, 1, 4, 157.

schédim, Dimone I, 64.

schia, das Ergebnis der islam. Kirchen-
spaltung H, 168,

es-Schiqq I, 119,

Scho‘aib H, 80.

Schotaiba I, 77.

Schugi’ ben Wahb I, 126.

se§’, accentuirende Poesie 1i, 18 ff.

Sufjin ben HAlid I, 111.

Suhail ben ‘Amr I, 114.

suhuf, himmlische Rollen II, 44.

Sulaim I, 3, 106, 133,

sira, Schriftstick, Korankapitel II, 3,

Suwa“ I, 143; 1I, 69.

T.
Tabari I, 126; II, 17.
Tabak 1, 3, 151, 153, 157, 162.
tafzil, Abteilung des himml. Buches
= Koran II, 73.
Tagat 1, 68.
tahannut, eine Art Gottesdienst der
Mekkaner I, 10. ‘
Taj I, 4, 157, 159.
Taif I, 8, 39, 144, 147 £, 158,
Taim I, 24
Taima I, 3, 5, 120, 153.
Talaba L, 52.
Talba ben ‘Obaid-Allih I, 24.
Tdlib, I, 46.
Talmud II, 30, 32.
Talat (Saul), L 59.
Tamim I, 4, 157.
Tamid 1, 151; 11, 80.
tanzil, Herabsendung — Koran 1II, 73.
taqal, Korperwesen II, 48.
Taqif I, 4, 39, 135, 144 146 f.
taqwa, guter Trieb 1I, 59.
Targum 1I, 30.

tatawwa’, das geratene Gute iben II, 129-

tauba, Bufe II, 112, 115.
taul, gottliche Langmut II, 175.

Verzeichnis der Eigennamen und Kunstausdrieke,

Taur I, 47; II, 53.

tawidf, Prozession um das Heiligtum
I, 184; II, 127.

Theodorus I, 127.

Theophanes I, 127,

Thora 1L 43 f.

Tihdma I, 8 £, 95, 144.

Trachonen I, 2.

Tuwé II, 87.

Ubaj ben Kad II, 15, 17.
Ubné 1, 163.

Ukaidir I, 151.

Umm Habiba I, 140.

Umm Kultum I, 9, 28,
Umm Salama I, 139.

ummi, ungelehrt 1, 5, 31.
Usair ben Rézim I, 111.
Uséma ben Zaid I, 103.
Wadd 1, 69.

Waddén I, 73, 83.
Wadi-l-Qora I, 5, 120, 151 f.
Wa'il 1, 106.

Walid I, 88.

Wigqid ben ‘Abd-Alldh I, 83,
Wigqidi I, 108.

Waraga ben Naufal I, 11 f.
el-Watih I, 119.

zabénija, Hollenengel II, 50, 163,

zabir, Offenbarungsbuch — Kitab11,90.

Zacharias (Zakarijja) II, 93.

Zaid ben ‘Amr I, 12,

Zaid ben Hérita I, 24,101, 122, 127, 139.

Zaid el-Hail I, 157.

Zaid ben Tabit 1I, 13 ff.

Zainab I, 9, 139 f.

zakat, innere Reinigung, Pflichtalmosen
I,15,29,91, 154 f; H, 139 ff.

zakka, sich innerlich reinigen durch
gute Werke I, 113.

Zaqqtm, der Hollenbaum 1I, 163.

Zamabschart 11, 17.

Zamzam 1], 7.

Zohra [, 34.

ez-Zohri 1, 126.

Zubaid I,-159.

Zubair ben el-Awwam I, 24

zubur, Blatter des himml. Buches I1. 44.

Zuraiq T, 91.
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Die im Verlage der Aschendorffschen Buchhandlung in
Miinster i. W. erscheinende Sammlung von

Darstellungen aus dem Gebiete der nicht-
christlichen Religionsgeschichte

stellt sich zur Aufgabe, die Ergebnisse der religionsgeschichtlichen
Forschung unserer Tage den wissenschaftlich Gebildeten zuging-
lich zu machen und den Studirenden zum Weiterstudium auf dem
betreffenden Gebiete das notige Material an die Hand zu geben.

Dem Zusammenhang zwischen Religion, Geschichte und
Cultur wird sie besondere Beachtung schenken und auch dieje-
nigen Punkte, worin die nichtchristlichen Glaubens- und Cultus-
formen Analogien zu Judentum und Christentum darbieten, ge-
biihrend hervortreten lassen, jedoch willkiirliche Deutungen und
waghalsige Combinationen grundsatzlich vermeiden.

~ Jede einzelne der in Aussicht genommenen Darstellungen

wird ein selbstindiges Ganze fir sich bilden.

Die Reihenfolge ihres Erscheinens richtet sich nicht nach
chronologischen oder dhnlichen Gesichtspunkten.

Jeder Band der Sammlung wird einzeln abgegeben.

In Bearbeitung sind folgende Binde:

Kultus und Glaube der alten Germanen. Von Dr. E. Mogk,
Privatdozent an der Universitat Leipzig.

Die Religion der Siidseevilker. Von Dr. W. Schneider, Paderborn,
Die Religion der Rémer. Von Dr. Emil Aust in Frankfurta. M.

Die Religion der Griechen. Von Dr. Paul Wetzel, Gymnasial-
Oberlehrer in Breslau.

Chinas Religionen: I Teil. Confucius und seine Lehre. —
II. Teil. Lao-tse und der Taoismus. Von Dr. Rudolif
Dvorak, Professor a. d. k. k. bohm. Univers. Prag.

Die Religion des Avesta von Dr. W. Bang, Professor an der
Univers. Lowen.

Die Religion der Babylonier und Assyrer. Von S. Arthur
Strong, M. A. in Cambridge.

P Verzelehniss der erschienenen Binde s. folgende Seite. .
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Darstellungen aus dem Gebiete der nichtchrist-
lichen Religionsgeschichte.

Erschienen sind bisher :

Band I: Der Buddhismus nach #lteren Paili-Werken. Darge-
stellt von Dr. Edmund Hardy, ao. Professor an der
Universitit Freiburg i. B. Nebst einer Karte ,Das heilige
Land des Buddhismus“. VIII und 168 Seiten. Preis ge-
heftet Mk. 2,75, gebd. in Leinwandband Mk. 3,50.

Band II: Volksglaube und religiéser Brauch der Siidslaven.
Vorwiegend nach eigenen Ermittlungen von Dr. Friedrich
S.Krauss. XVI u. 176 S. Preis geheftet Mk. 3, gebd.
in Leinwandband Mk. 3,75.

Band III: Die Religion der alten Agypter. Dargestellt von Dr.
A. Wiedemann. IV u. 176 S. Preis geheftet Mk. 2,75.
gebd. in Leinwandband Mk. 3,50.

Band IV: Volksglaube und religitser Brauch der Zigeuner.
Dargestellt von Dr. Heinrich v. Wlislocki. XVI a.
184 S. Preis geheftet Mk. 3, gebd. in Leinwandband
Mk. 3,75.

Band V/VI: Die Religion der afrikanischen Naturvélker. Darge-
stellt von Dr. W. Schneider. XII u. 284 S. Preis geh.
Mk. 4,50. geb. in Leinwandband Mk. 5,50.

Band VII: Mohammed. I. Teil : Das Leben.Von Dr. H. Grimme,
Professor an der Universitit Freiburg i. Schw. Mit
Plinen von Mekka und Medina. XII u. 168 S. Preis geh.
Mk. 2,75, gebd. in Leinwand Mk. 8,50.

Band VIII: Volksglaube und religidser Brauch der Magyaren.
Von Dr. H. von Wlislocki. XVI und 172 Seiten.
Preis geh. Mk. 8, gbd. in Lwbd. Mk. 38,75.

Band IX/X: Die vedisch-brahmanische Periode der Religion des
alten Indiens von Dr. Edmund Hardy, ao. Professor
an der Universitit Freiburg i. B. VIII u. 250 S, Preis
geh. Mk. 4, geb. in Lwhd. Mk, 5.

Band XI: Mohammed. II. Teil: Einleitung in den Koran, System
der koranischen Theologie. Von Dr. H. Grimme, Professor
an der Universitat Freiburg i. d. Schw.
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