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In der »Enzyklopidie des Islam¢ und gleichlautend auch wieder im
sHandworterbuch des Islam¢ bietet iiber »Islam« der von T.W. Arnold
herriihrende Artikel nichst der Feststellung, dass er sder Name ist, »womit
die Muhammedaner aller Linder ihre eigene Religion bezeichnen, und dass
er achtmal im Qoran vorkommt, die Bemerkung : »Das Wort bedeutet Unter-
werfung, Hingabe (an Gott; vgl. jedoch Lidzbarski, Salam und Islam in
7Z.8. 1, 85 ff)« und iiber »Muslime? der noch lakonischere Artikel A. I. Wen-
sincks : yPartizipium IV von s-I-m, bezeichnet die Anhiinger des Islam.

Nun ist zwar verschiedentlich das Problem der Bedeutung von den beiden
Termini ¢slam/aslama berithrt oder behandelt worden. So glaubte M.
Lidzbarski in seinem oben erwihnten Aufsatz als urspriingliche Bedeu-
tung »in den Zustand des Heils (salam) eintreten« geben zu konnen, und
D.S. Margoliouth? wollte den religiésen Begriff des Muslims mit dem
Namen des Propheten Maslama bzw. mit dessen in wegwerfendem Sinn
von mohammedanischer Gegnerschaft geprigten Deminutivform Musailima
in Zusammenhang bringen, aber dieser extreme Versuch hat durch Ch. I
Lyall* die verdiente Zuriickweisung erfahren. Mit der Frage vonas lama/
muslim hat sich Jos. Horovitz, Koranische Untersuchungen, Berlin 1926,
8. 54 {f., beschiftigt und hervorgehoben, »dass aslama schliesslich auch
geradezu als Gegensatz zu @mana in dem Sinn verwendet wird »sich dusser-

* Syntage ist die griechische Bezeichnung fiir den vor der Spendung der Taufe erfolgenden
Anschluss des Tauflings an Christus durch seine Ablegung des Glaubensbekenntnisses. In den
Riten des Ostens ist der Taufling dabei nach Osten, dem Sinnbild der »Sonne der Gerechtigkeite
und des »wahren Lichtes«, Christus, gerichtet.

1 Enzyklopidie des Islam II', S.576; Handwdrterbuch des Islam, S.219.

2 Enzyklopidie des Islam 111, 8.816; Handwdrterbuch des Islam, 5.550 f.

3 On the Origin and Import of the names Muslim and Hanif : The Journal of the British Royal
Asiatic Society 1903, 5.467/69.

4 The words yHanif and Muslime, ebenda 771/84.
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lich dem Islam anschliessen«. In der Monographie Islam, Aslama und Muslim
(Uppsala 1949) hat H. Ringgren den Gebrauch der Wurzel s-I-m nicht
nur im Koran, sondern auch in der alten Dichtung und im Hadith unter-
sucht und die allgemeine Bedeutung »to submit, to surrender, to resign
[to god]« vertreten. Kiirzlich hat nun D.Z.H. Baneth in seinem Aufsatz
What did Muhammad mean when he called his religion »Islams? (Israel
Oriental Studies I, Tel Aviv University 1971, S. 183-190) diese Termini
nochmals untersucht und ist zur Deutung »sich ausschliesslich [Gott] zu-
wenden« gelangt. Zur Worterklirung von ¢slam als »serving one alone« fiigt
er hinzu »there was no need for a solemn proclamation, which if it had taken
place, would probably have been commemorateds. Daher will ich diese Fragen
von einem ganz anderen Gesichtspunkt aus betrachten.

Wie es im Qoran d.h. im Mund und Empfinden des Propheten Mohammed
selbst um Wortgebrauch und Bedeutung der beiden Termini steht, die
spiterhin zweifellos in jenem Sinn grundlegend wurden, soll zuniichst auf
Grund des — und schon dies ist merkwiirdig genug — keinesfalls umfang-
reichen qoranischen Materials exakt nachgepriift werden.

Eine solche Nachpriifung erweist sich aber als héchst aufschlussreich.
In die Augen springt neben der beriihrten Spérlichkeit des in Betracht kom-
menden Materials von wenigen Beispielen zunichst die starke Ungleich-
méssigkeit seiner Verteilung auf die drei mekkanischen Schichten einer
Verwendung des Infinitivs, des Partizips und finiter Verbalformen des Kausa-
tivs aslama. So nimlich wird man von vornherein vorsichtig sich auszudriick-
en und der weiteren Untersuchung selbst es anheimzustellen haben, ob und
in welchem Umfang die beiden ersteren schon im Qoran den Charakter
wirklicher Substantive annehmen, der ihnen in der Folgezeit tatsichlich
eignet. Der nur achtmaligen Verwendung des Infinitivs stehen nicht weniger
als 15 Fille eines Gebrauchs finiter Verbalformen und die fast genau doppelte
Zahl von Beispielen einer solchen des Partizips gegeniiber. Doch ist beziiglich
der letzteren sofort noch eine weitere Beobachtung von nicht geringer
Bedeutung zu machen. Im Gegensatz zu einem bloss sechsmaligen Auftreten
anderer Formen von Genus und Numerus steht hier die erdriickende
Uberzahl von Beispielen der maskulinen Pluralformen musliming und
muslimina, die dabei mit Ausnahme sogar nur eines einzigen Falles das
reimende Versende bilden. Es ist also wohl das Bediirfnis des Reims, und
zwar in dessen spiterer salopper Allerweltsgestalt auf na und wna, dem das
Partizip die ausserordentliche Haufigkeit seiner Verwendung verdankt, und
virtuell wird das Gesamtbild des einschligigen Sprachgebrauchs durch
diejenige finiter Verbalformen beherrscht.

Die Tatsache, dass die Hiufigkeit eines Auftretens gerade des Partizips
von aslama in Zusammenhang mit einer jiingeren Entwicklungsstufe qorani-
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scher Reimtechnik steht, ordnet sich sodann Feststellungen zu, die sich
iiber das Alter jenes Sprachgebrauchs im allgemeinen wie bei Vergleich
seiner mekkanischen Schichten machen lassen. Erst der medinischen Zeit
gehoren — abgesehen von nur zwei spitmekkanischen Stellen : VI, 125
(125) und XXXIX,22 (23)%a — simtliche Belege des Infinitivs an. Auch
von denjenigen eines Gebrauchs finiter Verbalformen gehen in die spét-
mekkanische Periode mit Sicherheit nur solche in VI,14 (14).71 (70);
XVIL,381 (83); XXXI,22 (21) und XL,66 (68) zuriick, withrend ein weiterer
Fall in XXXIX,54 (55) vielleicht einer erst medinischen Einsprengung
innerhalb eines Textes jener fritheren Altersstufes angehort und drei letzte
Beispiele in XX VII,45; XXXVII,103 und in LXXII,14 hier sogar schon auf
die mittelmekkanische Epoche entfallen. Lediglich an der Verwendung der
maskulinen Pluralformen des Partizips sind schon diese letzten mit Bei-
spielen in XV,2; XXI,108; XX VII,31.88.42.91 (93) ; XLIIL69 und LXXITI, 14
und die spatmekkanische mit solchen in VI,163; VII,126 (123); X,72(73).84.-
90; XI,14 (17); XVI,89(91); XXVIIL53; XXIX,46(45); XXXIX,11(14);
X1LI,33 und XLVI,15(14) auf breiterer Basis beteiligt, wahrend vereinzelt
eine andere Form des Partizips (musliman) in der mittelmekkanischen
Josephsure XI1,101(102) auftritt. Ja, es findet sich im Reim LI,36 und im
Versinneren LXVIIL,35 ein al-musliming sogar im Rahmen als Ganzes
frithmekkanischer Texte. Indessen gehért der erste dieser zwei so vollig iso-
lierten Fille in LI,24/37 einem Stiick an, das als jiingerer Fremdkorper sich
aus seiner Umgebung heraushebts, und nicht minder zerreissen die beiden
Verse 34 f mit ihrer Verheissung paradiesischer Seligkeit der Gliubigen
héchst auffallend den Zusammenhang der vor- und nachher ausschliesslich
gegen die Ungliubigen sich wendenden Sure LXVIIL Es fehlt also an
gesicherten Belegen dafiir, dass irgend eine Form von aslama vor der mittel-
mekkanischen Zeit vorkommt. In dieser sodann — bezeichnender Weise
noch unter Ausschluss des Infinitivs — einsetzend, gehért seine Anwendung
in der Hauptsache erst der spitmekkanischen und vor allem der medinischen
Zeit an.

Noch eine letzte Beobachtung driingt sich auf. Es ist ein weitgehender
Zusammenschluss des Materials auf bestimmte einzelne Texte, dem als
naturgemisse Folge dann eine um so stiirkere Beschrinkung der Zahl
der iiberhaupt an demselben beteiligten entspricht. Schon fiir die mittel-

4a Der Qoran ist nach der kufischen Verszihlung zitiert, in Klammern folgt die Fliigel'sche
Zihlung. .

5 Vgl. die beachtlichen muslimischen Urteile in diesem Sinne bei Th. Noldeke-Fr.
Schwally, Geschichte des Qorans I. Leipzig 1909, 5.154, Anm. 7.

6 So auch Noldeke-Schwally, aa..0., S.105.
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mekkanische Periode entfiel an XXVII, 31.38.42.81(83).91(93) ein Grossteil
auf eine und dieselbe Sure. Aus spatmekkanischer Zeit gehoren hierher die
beiden Reihen VI,14.71(70).125.163 und X,72(73).84.90. Besonders auffillig
ist dann eine derartige Sachlage noch bei den medinischen Belegen. An II,
112(106).128(122).131(125) ff; III,19(17).20(19).52(45).64(57).67(60).80(74).84
(78) ff. 102(97) und V,3(5).44(48).111 sind die in Betracht kommenden Stellen
teilweise aufs engste zusammengedrangt. In I1,128/136(122/30) ist es dabei
niherhin die Vorstellung der mallat Ibrahim, der durch die Offenbarung an
Muhammed angeblich nur erneuerten Eingottverehrung Abrahams, der wie
TI1,67(60) und IV,125(124) in Infinitiv, Partizip oder finiten Verbalformen
zum Ausdruck kommt und sich verbindet.

Bereits auf Grund dieses rein statistischen Befundes kann ausgesprochen
werden, dass die Dinge so, wie es nach den gewdhnlichen Ubersetzungen
scheinen kénnte, nicht liegen : als ob ndmlich schon fiir Muhammed unter
wesenhaft substantivischem Gebrauch der beiden Formen in erster Linie der
Begriff des uslam als der von ihm gestifteten Religion und derjenige des
muslim als ihrer Bekenner festgestanden hétten und anschliessend in fast
denominativer Bedeutung finite Verbalformen von aslama zur Bezeichnung
des Aktes ihrer Annahme verwendet wiirden. Vielmehr hat sich fiir ihn
zunéichst mit dem dann noch stark verbal empfundenen Partizip der Begriff
dieser Annahme des von ihm verkiindeten Eingottglaubens verbunden und
erst am Ende einer allmdhlichen Entwicklung seines Sprachgebrauchs
steht eine Verwendung auch des Infinitivs, beziiglich deren nunmehr im
einzelnen zu untersuchen sein wird, ob und wie weit sie bereits wirklich
substantivisch oder noch verbal empfunden wird.

Eindeutig ist jedenfalls das Letztere der Fall, wenn sie in Verbindung mit
einem Pronominalsuffix erfolgt, durch welches das Subjekt der dslam-
Handlung zur Angabe gelangt. Hierher gehort von zwei einschligigen Bei-
spielen schon IX,74(75) : wakafard ba‘da islamihim. Dass dem nur die Um-
schreibung durch eine Handlung, nicht einen Zustand gerecht wird : Und sie
wurden (wieder) ungldubig nach ihrem Vollziehen jener durch das Verbum
aslama ausgedriickten Handlung, liegt auf der Hand. Noch klarer ist die
Sachlage, wenn im zweiten Falle XLIX,17 ganz derselbe Gedanke hart
neben einander zuerst durch eine finite Verbalform und dann, um einem
stilistischen Bediirfnis nach Abwechslung zu geniigen, durch den mit Per-
sonalsuffix verbundenen Infinitiv zum Ausdruck gebracht wird : yamunniina
‘alatka an aslami@ qul : 1@ tamunni ‘alaiya islamakum. Wieder ist nur die
Umschreibung moglich : »Sie werden gegen dich geltend machen, dass sie
die #sldm-Handlung vollzogen haben. Sprich : Macht nicht gegen mich die
Tatsache eures Vollzugs dieser Handlung geltend.« Belegen diese beiden
Stellen verbales Empfinden, was besonders beachtenswert ist, noch gerade
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fiir die medinische Zeit, so treten neben sie aus spitmekkanischer Zeit zwel
weitere aufs engste miteinander verwandte, an denen eine entsprechende
Auffassung mindestens niher liegt als eine substantivische. Es sind VI,125:
fa-mam yuridi IHaku an yahdiyahu yasrih sadrahu lil-islami und XXXIX,22
(23) : afa-man faraha l-lahu sadrahu lil-islami. Die Aussage : »Und, wen
Gott leiten will, dessen Brust weitet er« bzw. der Anfang einer Frage :»Und
(ist), wessen Brust Gott geweitet hat...« substantivisch ergénzt zu denken :
»zu einer islam genannten Sache, wiire zwar nicht ohne weiteres ausgeschlos-
sen. Aber sprachlich fliissiger ist doch zweifellos die verbal empfundene
Ergéinzung : »damit« oder »so dass er« die mit uslam bezeichnete Handlung
vollzieht. Gleiche Bewertung hat daneben folgerichtig ein lil-islame auch zu
einer dritten Stelle, LXI,7, wo es sich an ein wa-huwa yud'@ »wéhrend er
berufen ist« anschliesst. Die landliufige Auffassung »zum Islam« mag hier an
und fiir sich noch so nahe liegen : dic andere des »zum Vollzug der ¢slam-
Handlungc bleibt im Lichte der beiden von der Weitung der Brust handeln-
den Stellen trotzdem die gebotene.

Ubrig sind damit nur noch drei letzte Stellen, an denen von vornherein
die substantivische Auffassung des Infinitivs dslam sich zu empfehlen
scheint, und sie entstammen — das ist wieder sehr zu beachten — simtlich
der medinischen Spiitzeit, in der nach Abbruch aller Briicken zu den »Schrift-
besitzern« und der feierlichen Aufkiindigung der mit den Ungliéubigen ge-
schlossenen Vertrige der Alleingiiltigkeitsanspruch des neuen national-
arabischen Glaubens energisch zur Geltung gebracht wurde. Es sind das in
diesem Sinne programmatische : inna d-dina “inda -lahi l-islamu von I1L,19
(17), ebenda 85(79) in ausfiihrlicherer Fassung des Gedankens ein : waman
yabtagi jaira l-islami dinan und das von der Uberlieferung passend mit der
Abschiedswallfahrt in Zusammenhang gebrachte Wort stolzesten Hoch-
gefithls V,3(5) : al-yauma akmaltu lakum dinakwm wa atmamiv ‘alaikum
nismats waraditu lakwmu l-islama dinan... »Siehe die Religion bei Gott ist
der Islam¢, »Und wer einer anderen Religion sich anschliesst als dem Islam¢
bzw. »Heuteta habe ich eure Religion vollendet und habe vollkommen
gemacht iiber euch meine Gnade und euch erwihlt den Islam als Religion
ist hier zweifelsohne die nichstliegende Wiedergabe. Doch zwingend ist
mindestens an der ersten Stelle solche substantivistische Auffassung keines-
wegs. In ihrem ‘inda l-lahi »bei Gott« beriihrt sie sich — vielleicht nicht
zufillig? — mit dem neutestamentlichen Jak. 1,27 : fpnoxeia kabapa kal
dulavros mapd t@ 0ed kal marpl adry éoriv. Entsprechend den griechi-

6a Vgl. E. Grif, Jagdbeute und Schlachttier im islam. Recht, Bonn 1959, 8.53.
7 H. Grimme hat in seinem Buch Mukammed II. Binleitung in den Koran. System der
koranischen Theologie, Miinster 1.W. 1895, 8.170/75 : Die Benutzung des I1. Briefes Pelri in spit-
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schen Infinitiven liesse sich auch der arabische Text in dem Sinne verstehen,
dass er das Wesen der Religion — noch einmal — in den Vollzug einer
bestimmten, durch ¢slam bezeichneten Handlung verlege, und in entscheiden-
der Weise kénnte diese Auffassung eine Stiitze durch die beiden weiteren
qoranischen Stellen XCVIII 5(4) und XI1,40(40) finden, wo die rein verbalen
syntaktischen Gebilde : (wa-ma umird <la) liya buda I-laha ... Wa-yuquma -
salata wa-yw'ti z-zakata »(Und nicht ist ihnen befohlen als) dass sie Gott
dienen ... und zum Gebete stehen und die Armensteuer entrichten« und
alla ta*buda Wlla dyyahu »dass ihr ihm allein dient« durch ein wadalika dinu
l-qayyimati »und dies ist die Religion der Rechtheit« bzw. dalika d-dinu
l-qayyimu ergénzt werden, das seinerseits in nicht minder auffilliger Weise
sich mit dem adiry éoriv und der attributiven Erginzung der Opnoxela der
Jak-Stelle beriihrt. Von dieser einen Stelle her liesse sich alsdann ein verbales
Verstéindnis des Infinitivs auch noch an den beiden anderen rechtfertigen.
Immerhin werden diese, an denen das allerdings doch recht schwer fillt,
mit jener durch die massgebliche Klammer der Tatsache zusammengehalten,
dass an allen das als #sldm bezeichnet, wie sonst nie als din, als eine Religion,
d.h. eben als eine Sache, nicht eine Handlung eingefiihrt wird, und so kann
mindestens ebensogut die an zweien anscheinend gebotene substantivische
Auffassung von ihnen her auch fiir die dritte Stelle sich zu ergeben scheinen.
Lasst mithin eine eindeutige Entscheidung sich hier nicht fillen, so ist zu-
sammenfassend zu sagen, dass der spétere Gebrauch von isl@m als technische
Bezeichnung der von ihm gestifteten Religion fiir Muhammed mit jeden
Zweifel ausschliessenden Gewissheit iiberhaupt nicht, wenn schon — was als
das Wahrscheinlichere gelten mag —, dann nur und erst in einer allerletzten
kiirzesten Zeitspanne seines Lebens nachweisbar ist.

Wenden wir uns zunéichst einer entsprechenden Priifung des qorani-
schen Sprachgebrauchs auch fiir das Partizip muslim zu, so entstammt gleich-
falls wenigstens erst spitmedinischer Zeit in XXII,78 eine einzige Stelle,
wo in der Tat Muhammad ausdriicklich seine Verwendung als »Name« der
von ihm gewonnenen Gliubigen ins Auge fasst, wenn er von Gott sagt : huwa
sammakumu l-musliming min gablu wa-fi hadd »Er hat euch die Muslims

melkanischen Suren wohl iiberzeugend Abhingiglkeit Muhammeds von IT. Petr. erwiesen. Eine
Bekanntschaft diirfte dann aber sich wohl kaum auf diesen besonders wenig umfangreichen
und dabei gewiss nie selbstindig {iberlieferten Text des NT beschrinkt, sondern naturgeméss
mindestens auf das gesamte Korpus der »katholischenc Briefe erstreckt haben. Der dlteste
erhaltene arabische Text desselben hrsg. von M. Dunlop Gibson, Studia Semitica, No. VII y
London 1899, bietet allerdings an der fraglichen Stelle als Wiedergabe von fpyoxela nicht etwa
din »Religions, sondern al-hidma »der Dienst¢ und als solche von wapd nicht “tnda »beit, sondern
qudddma yvors. Doch beruht dies unmittelbar auf dem entsprechenden syrischen ledmestd und
gddm der jener arabischen Ubersetzung zugrunde liegenden Psifta, wihrend diese im Qoran
nachwirkende aus dem Griechischen geflossen gewesen sein konnte.
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genannt vordem und in der Gegenwarts, wie demgeméss hier mit Bestimmt-
heit wiederzugeben ist, wihrend R.Paret in seiner Ubersetzung und seinem
Kommentar eine andere Deutung gibt. Demgegeniiber steht nun aber eine
im hochsten Grade bedeutsame negative Sachlage allgemeiner Natur. Wére
die hier ein einziges Mal klar zum Ausdruck kommende terminologische
Verwendung Muhammed wirklich und zwar schon seit der mittelmekkani-
schen Zeit geliufig gewesen, bis zu der ein Gebrauch des Partizips sich zuriick-
verfolgen liesse so miisste man unbedingt erwarten, sie auch in tatsdchlicher
Anrede seiner religiosen Anhinger erfolgen zu sehen. Aber etwa ein ya
atyuhd l-muslimina »O ihr Muslims« oder irgend etwas Ahnliches begegnet
im Qoran nge. Die in Medina immer wieder gebrauchte Anrede der sich zu
der neuen Religion Bekennenden ist vielmehr mit unverbriichlicher Formel-
haftigkeit : y@ aiyuha l-lading @mand »0 ihr, die da glaubt«. Dem hat offi-
zieller Sprachgebrauch auch unmittelbar nach dem Tode des Propheten
noch entsprochen. Zur urspriinglichen Amtsbezeichnung seiner Nachfolger
in der Leitung der Gemeinde ist amiru [-mwminina »Befehlshaber der
Glsubigen« nicht ein wieder schlechthin unerhortes amiru l-muslimina,
syBefehlshaber der Muslims« geworden. Auch in der Gemeindeordnung von
Medina ist nur einmal am Anfang von muslimina die Rede (vielleicht spéterer
Einschub %), sonst immer von mu’ mindine. Uberbriicken ldsst sich der da
klaffende Widerspruch nur dahin, dass die Ausserung XXI1,77, die, in so
eigenartig feierlichem Ton am Surenende, gefolgt von einer Einschérfung der
Fundamentalpflichten des Gebets, der Zahlung der Armensteuer und des
vertrauensvoll gliubigen Festhaltens an Gott 3 sowie einer Schlussdoxolo-
gie?, sich an einen Ausdruck des millat [brakim-Gedankens anschliesst*?, die
Sanktionierung eines bisher Mohammed fremd gewesenen terminologischen
Gebrauchs des Partizips, das durch diesen grammatisch zum Substantiv
gewandelt wurde. Dieser Gebrauch jedoch konnte sich gegeniiber dem Begriff
des »Glaubigen« nur so zogernd durchsetzen, dass er — anscheinend schon
fiir die graue Vorzeit Abrahams in Anspruch genommen — trotz jener
nachdriicklichen Sanktionierung wahrhaft geldufig zu Lebzeiten des Pro-
pheten nicht mehr geworden ist. Mit dieser Deutung des widerspriichlichen
Befundes und nur mit ihr lisst sich dann auch alles vereinbaren, was beziig-
lich des sonstigen Sprachgebrauchs fiir das Partizip muslim festzustellen ist.

8 Nach der selbst wieder feierlichen Uberleitung : liyakina r-rasitlu Suhidan ‘alavkuwm wa-
taking fuhadd'a “ald n-ndsi, vauf dass der Gesandte Zeuge iiber euch sei und ihr Zeugen iiber die
Menschen seid, fo agimi s-salata wa'ati z-zakata wa'taqimi bil-laki »So steht dann zum Gebet
und gebt die Armensteuer und haltet euch fest an Gotte.

9 huwae maulakum fa-ni‘ma l-mauld wa-ni‘mae n-nasiry yand er ist euer Schutzherr und
welch herrlicher Schutzherr und welch herzlicher Helfer !¢

10 wa-ma (a‘ala “alaikum {7 d-dini min haragin millata abikwm Ibrahima vand er hat euch in
der Religion nichts Schweres auferlegt an der Konfession eures Vaters Abraham.«
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Gegen einen von vornherein feststehenden terminologischen Charakter
seiner Verwendung scheint zunéichst eine merkwiirdige Sachlage zu sprechen,
deren Belege bei einer genaueren Uberpriifung des Materials, die alsbald
unter anderen Gesichtspunkten durchzufiihren ist, sich ergeben werden.
Wie némlich schon der Infinitiv von aslama an drei vermsge der Einfithrung
des Begriffs einer Weitung der Menschenbrust durch Gott inhaltlich mit
einer der néichst verbundenen Stellen und neben ihnen an einer dritten in
der finalen Wendung lil-isl@ms begegnete, so erscheint auch der Gebrauch des
Partizips vielfach an bestimmte Wendungen, Wortverbindungen, syntakti-
sche Verhiltnisse und Gegebenheiten des Inhalts gebunden. Noch deutlicher
redet in jenem negativen Sinne eine zweite Tatsache. Die Bezeichnung als
muslim erfahren nicht nur die Angehérigen der Gemeinde Mohammeds,
sondern auch friihere Bekenner des Eingottglaubens. Das liesse sich seit
deren Aufnahme in sein religiéses System durch den millat Ibrahim-Gedanken
wenigstens fiir Abraham und seine vormosaischen Nachkommen und etwa
fiir Moses und seine Zeitgenossen einerseits und andererseits fiir die Jiinger
Jesu von der noch élteren Vorstellung her erkliren, dass die im Qoran dem
arabischen Volke zuteil werdende Offenbarung den Inhalt schon der Thora
und des Evangeliums gebildet habe. Immerhin wiire von beidem bis zur
Ubertragung eines als heidnische Bezeichnung der gegenwiirtigen monothe-
istischen Gemeinde arabischer Zunge gesprigten Ausdrucks auf jene der
Vorzeit angehérenden Bekenner gleichen Glaubens doch noch ein sehr
erheblicher Schritt. Was aber besonders ins Gewicht fallt, ist mehr. Von den
in Betracht kommenden Stellen entstammt gegeniiber den medinischen
I1,132(126 f); IIL52(45) = V,111 die Mehrzahl in XXVII,31.38(93);
XLIII,69 schon der mittel- oder in VII,126(123); X,72(73).84.90; XII,101
(102) und doch wohl auch LI,36 wenigstens der spéitmekkanischen Periode.
Dieses Verhéltnis erweckt sehr entschieden den Eindruck, dass die Ent-
wicklung sich keineswegs in der Richtung jener schon innerlich wenig
wahrscheinlichen Ausdehnung einer Bezeichnung der Angehorigen der
Gegenwartsgemeinde auch auf deren der Vergangenheit angehérende
Glaubensgenossen vollzogen hat, sondern in der umgekehrten, einer fort-
schreitenden Einengung eines urspriinglich diese wie jene noch ohne ter-
minologische Starrheit bezeichnenden Ausdrucks auf die ersteren, ein
Entwicklungsverlauf, an dessen FEnde dann ganz naturgemiss dessen
Erhebung zu terminologischer Bedeutung stand.

Positiv liegt mindestens ein Beispiel ebenso klar adjektivischen als
sachlich unmaglich terminologisch verstehbaren Gebrauchs des Partizips
muslim noch aus vorgeriickter medinischer Zeit vor. Etwa in das Jahr 629
wird der durch Muhammeds Verhiltnis zu der koptischen Sklavin Maria
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ausgeloste Haremsskandal gefallen sein'’, in dessen Verlauf er seinem un-
gebiirdigen Weibervolk LXVL5 in Aussicht stellte, dass Gott im Falle einer
zu vollziehenden Generalscheidung ihm statt der Entlassenen andere zu
geben in der Lage sei : azwdgan hairan minkunna muslimatin mw mindtin
ganatatin ta’ibatin “abidatin s@ thatin tayyibatin wa-abkaran »bessere Gattin-
nen als ihr, muslimische, gliubige, fromme, reuige, des (Grottesdienstes be-
flissene, fastende, deflorierte und jungfriuliche.« Uber den adjektivischen
Charakter des Wortgebrauchs eriibrigt sich jede weitere Bemerkung. Aber
auch als Adjektiv kann das nur notgedrungen vorlufig mit »muslimische«
wiederzugebende muslimdtin nicht in technischem Sinne die Zugehorigkeit
gur nationalarabischen monotheistischen Gemeinde bezeichnen. Denn
diese war auch den bisherigen Gattinnen des Propheten nicht abzusprechen,
und ebensowenig konnte es erst ausdriicklicher Versicherung bediirfen, dass
ihre besseren Nachfolgerinnen jener Gemeinde angehdren und vom Gesandten
Gottes nicht etwa unter Heidinnen gesucht werden wiirden. Wie die folgen-
den Partizipien muss vielmehr auch schon dieses erste eine bestimmte der
Zugehérigkeit zur — im spéiteren Sinne gesprochen — »islamischen« Gemeinde
entsprechende Einzelqualitit zum Ausdruck bringen. Wesentlich ebenso
ist dann aber trotz der Substantivierung, die hier die gereihten Partizipien
durch die Verbindung mit dem Artikel erfahren, ein zweiter Fall zu beur-
teilen, in dem ganz entsprechend der Begriff des muslim eine noch umfang-
reichere Folge vorziiglicher Eigenschaften erdffnet. Es ist die auch aus
spiterer medinischer Zeit stammende XXXIII,35 : inna l-muslimina wal-
muslimats wal-mw minina wal-mw mindts wal-g@niting wal-ganitats was-sadi-
qina  was-sidigati  wag-sabirina  was-sabiraty wal-hasiina  wal-hasi aty
wal-mutasaddiginag wal-mutasaddigdts was-s@’ imina was-sa@ imats wal-hafizina
fur@gahum wal-hafizat wad-dakirina l-laha katiran wad-dakirats a‘adda
ahu lohum magfiratan wa agran ‘aziman »Siehe den muslimischen und
gliubigen und frommen und wahrhaftigen und ausdauernden und
demiitigen und Almosen spendenden und fastenden und ihre Scham hiiten-
den und Gottes viel gedenkenden Ménnern und Frauen hat Gott Vergebung
bereitet und gewaltigen Lohn«.

Wie letzten Endes doch auch hier sehr stark durch die mit litaneiartigem
Klang durchgefiihrte zehnmalige Paarung je einer maskulinen und femininen
Form der adjektivische, so kommt aufs augenfilligste der verbale Charakter
des Partizips zur Geltung, wo muslim bzw. dessen Plural eine pronominale
Ergéinzung erfihrt. Es ist das in direkter Anrede Gottes der Fall, wenn 11,128
(122) Abraham und Ismail beten : wa'-galng muslimaini laka wa-min durriya-
tin@ ummatan muslimatan lakayand mache uns zu zwei dir die islam-Handlung

11 Vgl. Noldeke-Schwally, I, 8.217 f.
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Vollziehenden und aus unserem Samen eine dir die ssl@m-Handlung voll-
vollziechende Nation« und in der mit ihren Pronominalsuffix sich auf ihn
beziehender formelhaft festen Wendung des Nominativs : wa-naknu lahu
muslmina : »und wir sind ihm die ¢slam-Handlung Vollziehende«, die
I1,136(130) ; I11,84(78) und indirekt XXIX,46(45) je ein durch gala »sprechets:
bzw. qul »sprich« : als eine zu kultischer Rezitation bestimmt eingefiihrte,
mit amannd »wir glauben« anhebende symbolhafte Bekenntnisformelt2 und
11,133(127) das von den Sohnen Jakobs ihrem sterbenden Vater abgelegte
Gelobnis zum Festhalten am Eingottglauben abschliesst. Dass auch diese
Stellen mit Ausnahme der spatmekkanischen XXIX,46 (45) simtlich wieder
noch der medinischen Zeit entstammen, ist dabei erneut von besonderer
Bedeutung. Lediglich dem Reimbediirfnis geopfert ist eine entsprechende
Ergéinzung bei singularischer Form des Nominalsatzes in dem ebenso
formelhaften innani bzw. inni min al-musliming : »Siehe, ich bin einer von
den die sslam-Handlung Vollzichenden¢, das von zwei weiteren spatmekkani-
schen Stellen an der ersten XLI,33 als ein offenbar wieder zu kultischer
Verwendung bestimmter Spruch bezeichnet wird, dessen Rezitation der
Anrufung Gottes im Bittgebet und der Vollbringung guter Werke gleich-
geordnet erscheint's, an der zweiten XLVI,15 (14) angeschlossen an inni
tubtu‘ilaika wa»Siehe ich kehre zu dir zuriick unde, wieder in direkter Gottes-
anrede ein bei Erreichung des vierzigsten Lebensjahres zu sprechendes
Gebet beschliesst.

Andererseits ist offensichtlich von dem formelhaften Abschluss symbol-
missiger Bekenntnisse ein anderer Gebrauch der Plurale von muslim nicht
zu trennen, der immer wieder pradikativ in kiirzestem Nominalsatz an der
mittelmekkanischen Stelle XXI,108 und der spiatmekkanischen XI,14(17)
vorliegt. Die gleichlautende Frage : fa-hal antum muslimana : yund (seid)
thr die ssl@m-Handlung Vollziehende % ist hier beidemal eine Verkiindung
des monotheistischen Dogmas!¢, zu der sie eine in nicht minder fester
Formel zum Ausdruck zu bringende Zustimmung fordert. Mit ihr wieder
néchst verwandt ist ein lld wa-antum tamdtunna so sterbet nicht, es sel
denn, indem ihr 1pe 4slam-Handlung Vollziehende seid«, das II,132(126) im

12 8. dieses unten 8. 17, Anm. 19. Dass es sich vielfach offenbar bei den in der angefiihrten
Weise eingeleiteten Textelementen nicht sowohl um einmal zu machende Ausserungen oder bei
jener Einleitung um ein blosses rhetorisches Stilmittel handeln als vielmehr um Formeln kulti-
scher Rede bzw. unmittelbare gottliche Einfiihrung handeln diirfte, ist merkwiirdigerweise
bisher allgemein verkannt worden.

13 wa-man ahsanw qaulan mimman da‘a ild l-laki wa'amile salihan wa-qila »and wessen
Sprechen ist schoner als, wer zu Gott ruft und Rechtes tut und spricht.«

1 annama ildhukwm ilahun wakidun als dass euer Gott ein einziger Gott ist« baw. wa’an 1 ila-
ha illa huwa »and dass kein Gott (existiert) ausser ihm.«
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Munde des zu seinen Schnen redenden sterbenden Jakob und an einer
zweiten, gleich dieser medinischen Stelle 111,102 (97) bezeichnenderweise
gegeniiber den mit ya@ aiyuha l-ladina amani »O ihr, die da glaubet« ange-
redeten, zur »Islam«Religion sich bereits bekennenden Gemeindemitglieder
der Gegenwart sich an ein ld@ tamatunna ymoget ihr nicht sterben« anfiigt.
Dieselbe charakteristische Verbindung mit dem Tode zeigen dabei im
Rahmen eines ihnen gemeinsamen anderen Ausdrucks an zwei wieder schon
spatmekkanischen Stellen VII,126(123) das Gebet des Moses und Arons :
rabband afrig ‘alaind sabran watawaffand muslimina : »Unser Herr giesse
Ausdauer iiber uns aus und nehme uns hinweg als die isldm-Handlung Voll-
ziehende« und X11,101 (102) derjenige des sterbenden Jakob : tawaffani musli-
man wa alhigni bis-salihina : YNimm mich hinweg als die islam-Handlung
Vollzichenden und lasse mich zur Vereinigung mit den Rechtschaffenen
gelangen.« Der terminologischen Bewertung einer Wiedergabe durch »rals
Muslimg bzw. rals Muslim Bezeichneter« widersetzt sich hier nicht nur an drei
der vier Stellen die allgemeine Schwierigkeit, die gegeniiber jener Bewertung
des Wortes bei seiner Verwendung auf monotheistische Geschichte der Vor-
zeit nicht zu verkennen war. Auch an der letzten fillt im gleichen Sinne
ihre umgekehrte Beziehung auf die Gemeinde der »Muslims¢ im tech-
nischen Wortsinn entscheidend ins Gewicht. Denn der Gedanke an den
Begriff einer gratia fidei, durch welche diese vor einem Riickfall von einem
noch im letzten Augenblick des Lebens moglichen Wiederabfall vom Glauben
bewahrt werden miissten, liegt doch wohl entschieden jenseits der Grenze
dessen, was wir fiir den arabischen Propheten zu unterstcllen berechtigt sind.
Vielmehr wird unseren vier Stellen schon jetzt zu entnehmen sein, dass die
von ihm mit aslama bezeichnete Handlung, deren Wesen vorerst noch im-
mer festzustellen bleibt, ihm als besonders beim Lebensende heilsnotwendig
galt.

Durch das Reimbediirfnis bedingt ist weiterhin die Ausdrucksweise, wenn
an der medinischen Stelle IIL,80(74) ein : ba‘da id antum muslim@na ynachdem
ihr die islam-Handlung Vollziehende wart« am Versende statt eines ba‘da
islamikum wnach eurem Vollziehen der dslam-Handlung« steht, das nach
dem IX,74(75) im Versinneren vorliegenden Sprachgebrauch zu erwarten
wiire. Neben diese einzelnen tritt eine ziemlich umfangreiche Gruppe ent-
sprechend zu beurteilender Stellen, fiir die das gemeinsam Bezeichnende die
Verbindung des dabei keineswegs durchgiingig als blosse Kopula zu be-
wertenden Verbums %dna »sein, werden« mit am Versende stehenden maskuli-
nen Plural von muslim ist. Hierher gehéren schon aus mittelmekkanischer
Zeit XLITL,69 ein alladin Gmand bi-aydting wa-kand muslimina ydie an unsere
Zeichen glaubten und die islam-Handlung Vollziehende« — doch wohl eher
ywurden« als »sind¢, XV,2 ein : lau kana muslimina »dass sie die islam-Hand-
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lung Vollziehende gewesen« — oder ngeworden« — waren, XX VII,42 ein :
wa-kunnd musliming und XXVIIL,91(93) ein : wmirtu an akina min al-
muslimina ymir wurde befohlen, einer der die isl@m-Handlung Vollziehenden
zu seing (oder : »zu werden«?), im Munde Mohammeds selbst, aus der spit-
mekkanischen Periode X,72(73) wortlich gleichlautend dieses letzte im
Munde Noahs und ebenda 84, von Moses zu den Israeliten gesprochen, ein :
in kuntum muslimina»Wenn ihr die ¢slégm-Handlung Vollziehende (geworden ?)
seid, sowie XX VIII,53 die Behauptung der Schriftbesitzer : inna kunna min
qablihi muslimina »siehe wir waren vor ihm« — némlich dem Geoffenbart-
werden des Qorans — »die ¢sl@m-Handlung Vollziehende«. Dass hier iiberall
nichts anderes vorliegt als reimbedingte Umschreibung entsprechender
finiter Verbalformen von aslama, wird greifbar klar, wenn ein spdtmekkani-
sches : wa'umartu Iv'an akina awwala l-muslimine yund mir wurde befohlen,
der erste der die islam-Handlung Vollziehenden zu sein« (oder : »zu werdenc)
von XXXIX,12 (14), mit dem sich VI, 163 aus gleicher Zeit ein : wa-bidalika
umartu wa and awwalu l-muslimina »dieses wurde mir befohlen und ich (bin)
der erste der die sslam-Handlung Vollziehenden« aufs engste beriihrt,
ebenda Vers 14 eine ebenfalls gleichartige Entsprechung nicht am Versende,
in dem Ausdruck, der statt des Partizips tatsiichlich einen Relativsatz
verwendet, sich findet : inni umartu an akana awwala man aslama : »Siehe, mir
wurde befohlen, der erste zu sein, der die islam-Handlung vollzieht.«
Gegeniiber solchem partizipialen Ersatz, sei es finiter Verbalformen, sei es
eines seinerseits noch durchaus verbal empfundenen Infinitivs, wird schliess-
lich wieder der adjektivische und zugleich der verbale Charakter des Parti-
zips muslim selbst trotz Substantivierung durch den Artikel fithlbar, wenn
es in Gegensatz zu einem anderen tritt, fiir das ein durch terminologischen
Gebrauch bedingter echt substantivischer Charakter von vornherein nicht
in Frage kommt, so LXXII,14 aus mittelmekkanischer Zeit in der Aussage
der Ginne : minng muslimiing wa-minng l-qasitina. »Von uns sind die einen
die islam-Handlung Vollziehende, die anderen Unrecht Begehende« und
LXVIII,35 in dem kaum jiingeren's : afanagalu l-muslimina kal-mugrimina
»Sollten wir etwa die die islam-Handlung Vollziehenden den verbrecherisch
Handelnden gleichsetzen %« Die Sachlage ist zumal an der ersteren Stelle
um so unzweideutiger, wenn unmittelbar anschliessend unter Gebrauch
einer finiten Verbalform fortgefahren wird : fa-man aslama »ind wer die
tslam-Handlung vollzogen hat (oder : »vollzieht«). Wieder einmal noch aus

15 Die rhetorische Frage gehort dem zwischen den gelegentlich sogar als erst medinisch
angesprochenen Versen 17/22 und 48/52 stehenden Stiick des zweiten Teiles der Sure an, die von
einzelnen geradezu fiir die ilteste gehalten wird und deren erster Teil jedenfalls in der Tat noch
der frithmekkanischen Periode entstammt. Vgl. Noldeke-Schwally, S.96.
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medinischer Zeit liegt I11,67(60) eine Verwendung als Adjektivattribut zu
dem auch sonst!® mehrfach terminologisch von Abraham gebrauchten
Hanif vor, wenn von diesem, der nicht Jude noch Christ gewesen sei, gesagt
wird : wa-lakin kana hanifan musliman, was also die Wiedergabe verlangt
yund vielmehr war er ein die ssl@m-Handlung vollziehender Hanif«.
Mindestens nither liegt dann die echt partizipiale Auffassung eines »die
islam-Handlung vollziehende« als die substantivische einer terminologischen
yals Muslims« bei dem Zustand-Akkusativ muslimina, der sich an den mittel-
melkkanischen Stellen XXVII,31 und auf engstem Raume an ein wa-’atiini
yund kommet zu mir« bzw. gabla an ya’tuni »bevor sie zu mir kommen
anschliesst. Gleich méglich ist der Sinn eines »fiir die die sl@m-Handlung
Vollzichenden« wie derjenige eines »fiir die Muslims« gegeniiber dem lil-
muslimina, das an der spitmekkanischen Stelle XVI,89(91) ein wa-hudan
wa-rakmatan wa-busrd als Leitung und Erbarmen und Frohbotschaft« und
an der vielleicht wohl erst medinischen'? ebenda 102(104) das nur um einen
der drei Begriffe gekiirzten : wa-hudan wa-busrd »als Leitung und Frohbot-
schaft« erginzt. Erwiigt man, dass verbaler Charakter des Partizips ander-
weitig bei seiner Verwendung als Pridikat kiirzester Nominalsitze zu kon-
struieren war, so liegt es ferner doch wohl am niichsten, ihn auch bei einem
fahum muslimiing zu unterstellen, dessen XXVII,81(83) schon aus mittel-
mekkanischer Zeit vorliegenden Anschluss an in tusmi‘u dlla man yw'minu
bi-Gyatind »du kannst nur diejenigen horen machen, die an unsere Zeichen
glauben in wortlicher Ubereinstimmung beider Glieder aus spétmekkani-
scher Zeit XXX,53(52) wiederkehrt und das somit sinngeméss wiedergegeben
werden kénnte : »so dass sie« — nimlich die an Gottes Zeichen Glaubenden —
sdie islam-Handlung vollziehen« : Der Analogieschluss dringt sich um so
mehr auf, als bei substantivischem Sinn des Partizips, der »die Muslime«
als jene Glaubigen bezeichnet, die Verbindung des Partizips mit dem

16 T1,135(129): I11,95(89); VI,161(162) und XVI,123(124) in der formelhaften Verbindung :
millata Ibrahima hanifan wa-ma kina mina l-mudriking »die Konfession Abrahams des Hanifen
und (der) nicht einer der (Gott) Gefihrten Zugesellender war« stets als Attribut im Akkusativ
und XVI,120(121) in dem an sie wenigstens stark erinnernden Satz : inna Ibrahima kina umma-
tan qanitan Gillahi hanifan wa-lam yakw mina l-mudriking»Siehe, Abraham war konfessionsmaéssig
Gott gehorchend, ein Hanif und war nicht einer der Gott Gefahrten Zugesellenden.« Man kénnte,
wenn man wiisste, welchen Begriff Mohammed mit einem solchen verband, hier iiberall allerdings
auch das Mﬁ{fan selbst als Adjektiv verstehen. Dass es aber jedenfalls gerade an unserer Stelle
substantivisch gebraucht ist, wird durch den Gegensatz zu den beiden zweifellosen Substantiven
des vorangehenden méa kina Ibrahimu yahidiyan wa-la nagraniyan micht war Abraham Jude
und nicht Christ« unbedingt gesichert. :

17 {Jber die verschiedenen erst medinischen Bestandteile-der Sure vgl. Noldeke-Schwally,
S.145/49, wo allerdings §.146 gerade fiir diesen Vers dieser spatere Ursprung ausgeschlossen zu
werden scheint.
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Artikel zu erwarten wire. Zu verstehen, »dass wir die ¢slam-Handlung
Vollziehende sind¢, d.h. augenblicklich sie in der Tat vollziehen, nicht :
»dass wir Muslims sindy, ist endlich wiederum durchaus méglich, wenn aus
medinischer Zeit II1,62(45) und V,111 gleichlautend die Apostel zu Jesus
sprechen : amannd (bil-lahi) wa-"$had bi-annand muslimana »Wir glauben an
Gott, bezeuge, dass« usw. und III,64(57) fiir den Fall, dass die Schrift-
besitzer den Vorschlag einer Vereinigung auf der Grundlage gemeinsamer
Plattform rein monotheistischen Bekenntnisses ablehnen sollten, die Glaubi-
gen die Anweisung erhalten : fa-gili *Shadi bi-annd muslimina :»so saget :
Bezeugt, dass« usw. Ja, man wird vielleicht auch hier die Aufforderung zur
Augenzeugenschaft fiir eine gegenwiirtig erfolgende Handlung sogar als
besonders naheliegend empfinden. Selbst nur in irgendwelchem Grade
wahrscheinlicher als eine entgegengesetzte Auffassung, geschweige denn
gesichert ist mithin nicht ein einziger Fall, in welchem Mohammed das
Partizip von aslama in den von thm XXII,78(77) sanktionierten technischem
Sinn spéteren Sprachgebrauchs schon frither verwendet hiitte.

Jene Sanktionierung ist offenbar als naturgemiisse Parallelerscheinung in
dem in entsprechendem technischem Sinn erfolgenden substantivischen
Gebrauch des Infinitvs zu begreifen, der fiir seine letzte Lebenszeit an und
fiir sich doch als mindestens in hohem Masse wahrscheinlich sich ergab, im
Zusammenhalt mit ihr nunmehr vielleicht als gesichert gelten darf. Eine
terminologische Bezeichnung der neuen Religion, die er seinem Volke
geschenkt und zur Grundlage fiir deren starthafte Zusammenfassung ge-
macht hatte, und eine solche ihrer Bekenner festzulegen, musste in der Tat
in dem Augenblick als gegeben erscheinen, in dem er nach V,3(5) das Werk
ihrer Begriindung als vollendet empfand. Genommen hat er beide Bezeichnun-
gen von einer durch das Verbum aslama ausgedriickten bestimmten Hand-
lung her, deren Vollzug — Gott gegeniiber, nur soviel lisst sich zundchst
auf Grund der Fille einer Verbindung des Partizips mit pripositional-pro-
nomischer Erginzung schon mit voller Sicherheit aussagen — ihm fiir diese
seine Religion charakteristisch war. Indem wir zu dem Gebrauch, der durch
ihn von den finiten Verbalformen jenes Verbums gemacht wird, iibergehen,
sehen wir uns der Frage gegeniibergestellt, worin fiir ihn das Wesen der
fraglichen Handlung bestand, mit anderen Worten : welche Bedeutung er
mit dem Kausativ des Stammes s-I-m verbunden hat.

Wir hatten nun schon drei der in Betracht kommenden Stellen zu be-
rithren's, An LXXII,14 schon aus der mittelmekkanischen, an VI,14 aus
der spitmekkanischen und an XLIX,17 erst aus der medinischen Zeit
stammend, haben wir gemeinsam einen schlechthin absoluten Gebrauch des

18 Siehe S. 3.
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Verbums festgestellt, das weder mit einem Akkusativ, noch mit einer pri-
positionalen Erginzung verbunden ist. Mit ihm verbindet sich sachlich die
Erscheinung, dass in unmissverstéindlicher Weise die durch dasselbe be-
zeichnete Handlung sich mit dem Anschluss an die monotheistische Gemeinde
der arabischen Gegenwart deckt, zunichst an den zwei weiteren gleichfalls
medinischen Stellen IT1,20(19) : wa-qul lil-ladina ata l-kitaba wal-wmmiyyina
@aslamtum fa-"in aslami fagad thtadaw »Und sprich zu denjenigen, zu
welchen die Schrift kam und zu den Heiden : vollzieht ihr die ¢slam-Hand-
lung ? Und wenn sie die 4slam-Handlung vollziehen, so sind sie recht geleitetc
und XLVIIL16 : tugatilinahum au yuslimana »Ihr sollt sie bekriegen, es sei
denn, dass sie die 7sl@m-Handlung vollziehen.« Von besonderer Bedeutungist
dann die dritte Stelle gleichen Alters, die dieselbe Verbindung des gramma-
tischen und des sachlichen Zuges aufweist in XLIX 14 : galat dl-a‘rabu
amannd qul lam twmind waldkin qali aslemna : »Die Araber sprechen :
‘Wir glauben’. Sprich : ‘Nicht habt ihr geglaubt’, vielmehr sprecht : ‘Wir
vollziehen die isl@m-Handlung.« Denn unverkennbar scheint hier jene mit
dem Anschluss an die mohammedanische Gemeinde sich deckende bzw.
— diirfen wir folgerichtiz dann nunmehr sagen — diesen Anschluss zum
Ausdruck bringende Handlung einmal dusserlich in das Awussprechen einer
bestimmten Formel verlegt. Dabei diirfte diesmal die in der finiten Ver-
balform einer 1. Person auftretende Fassung von den oben beriihrten
Stellen I1,133(127),136(130); IT1,84(78): XXIX,46(45) bzw. XLI,33 und
XLVL15(14) wieder lediglich zwecks Gewinnung eines Reimes die Um-
wandlung in einen die maskuline Pluralform des Partizips verwendenden
Nominalsatz erfahren haben.

In dem Aussprechen dieser Formel bzw. nach Ausweis der Hilfte jener
Beispiele ihres Ausdrucks durch einen Nominalsatz, genauer eines mit ihr
abschliessenden symbolhaften Glaubensbekenntnisses, wird dann aber in
weitem Umfang das zu erblicken sein, was wir bislang mit vorsichtiger Unbe-
stimmtheit als »Vollzug der isl@m-Handlung« zu bezeichnen uns begniigen
mussten.

Von den schon frither beriihrten Beispielen absoluten Gebrauchs finiter
Formen von aslama lisst bezeichnender Weise nur das yamunnina ‘alaska "an
aslam »Sie werden gegen dich geltend machen, dass sie die 7slam-Handlung
vollzogen haben¢, sich schon wegen der unmittelbaren Nachbarschaft von
XLIX,14 mit aller Bestimmtheit zugleich fiir die(se) Einsetzung dieser
Handlung mit dem Anschluss an Mohammeds Gemeinde in Anspruch nehmen.
Hochstens bis zu einem gewissen Grade in gleicher Richtung liegt es, wenn
wir VI,14 Mohammed selbst als deren Begriinder sich den ersten nennen
sahen, der die 7slam-Handlung vollzogen habe. An den frithesten der drei
Stellen setzen LXXII, 14 f die Ginne ihre zunidchst mit Hilfe des Partizips



16 Spies

muslim zum Ausdruck gebrachte Unterscheidung gottesfiirchtiger und
siindiger Angehériger ihres Geschlechts mit den Worten fort : fa-man aslama
Ja wl@’ika taharrav rasadan wa amma l-qasitana fakand ligahannama hataban
»Und wer immer die ¢slgm-Handlung vollzieht, die werden den richtigen Weg
erwihlen, und was die verbrecherisch Handelnden anlangt, so werden sie dem
Héllenfeuer zu Brennstoff.« Dass schon hier die spétere terminologische
Verwendung des absolut gebrauchten aslama vorliege, wird zwar als aus-
geschlossen nicht bezeichnet werden kénnen. Aber ungleich niher liegt es
doch, im allgemeineren Sinn eine bestimmte ethische Haltung ins Auge
gefasst zu denken, die in dem Eintritt in Mohammeds Gemeinschaft spe-
ziellen Ausdruck findet. Nur um diese umfassende Bedeutung kann es sich
nach dem zum Gebrauch von muslim fiir Gestalten schon der AT-lichen
Vorzeit Gesagten fiiglich handeln, wenn V,44(48) einmal im medinischen
Text als Vorgiéinger der zeitgendssischen jiidischen Rabbiner und Schrift-
gelehrten an-nabiyina I-ladina aslami »die Propheten, welche die islam-
Handlung vollzogen haben«, erwihnt werden. Mindestens nicht iiber eine
gleichmissige Moglichkeit allgemeiner und spezieller Auffassung hinauszu-
kommen ist endlich, wenn es an der spitmekkanischen Stelle XVI,81(83) von
Gott heisst : kadalika yutimmu ni‘matahu “alaikum »So macht er seine Gnade
tiber euch vollkommen« und dann weitergefahren wird : la‘allakum tuslimina
»Vielleicht vollzieht ihr die isigm-Handlungt.

Dass in jedem Falle die von Muhammed mit dem Verbum aslama ver-
bundene Bedeutung in derjenigen des Anschlusses an seine Religionsgemein-
schaft sich nicht erschopfte, wird einmal durch ein vorletztes Beispiel
seines absoluten Gebrauchs jedem Zweifel entriickt. Es ist die mittel-
mekkanische Stelle XXXVII, 103, wo in der Szene der erfolgen sollenden
Opferung Isaks die Gottesstimme an Abraham ergeht lamma aslama watalla-
hu Ul-Gabing, »als beide die tslam-Handlung vollzogen hatten und er ihn auf
die Stirn niederbogs. Denn wollte man selbst grundsitzlich fiir die Anwendung
des Verbums und seines Partizips auf schon der Vergangenheit angehirenden
Bekenner des Eingottglaubens mit der landliufigen Auffassung rechnen,
dass diese durch sie bereits als »Muslims« im spiteren technischen Wortsinn
bezeichnet wiirden, so bliebe es doch unvorstellbar, dass Abraham und sein
Sohn solche erst in dem fraglichen Augenblick geworden seien, in ihm erst
etwa jenen Glauben angenommen oder erstmals bekannt haben sollten.
Vielmehr kann es sich nur um eine demselben und seiner Situation ent-
sprechende bestimmte seelische Haltung bzw. — was dann sich als besonders
beachtsam erweisen wird — niherhin um deren Ausdruck durch das ge-
sprochene Wort handeln. Nicht weniger unzweideutig ist sodann in gleicher
Richtung eine erste Stelle IT1,83(77), die das Verbum in Verbindung mit einer
Ergénzung aufweist, wo in medinischer Zeit von Gott gesagt wird, dass
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lahu aslama man f1 s-samawdti wal-ardi taw‘an wakarhan »Ihm zu Ehren die
islgm-Handlung vollzieht, wer immer in den Himmeln und auf der Erde ist,
freiwillig oder widerwillige. Auch hier kann es sich ja nur um die von allen
Geschépfen ihrem Schopfer allenfalls wieder in anbetender Rede entgegen-
gebrachte Gesinnung schlechthin handeln. Geradezu alle geschaffenen
Wesen zu »Muslims« stempeln zu wollen, geht denn doch nicht an.

Dem absoluten Gebrauch von aslama gegeniiber ist dabei seine hier
vorliegende Verbindung zuniichst mit einer — indogermanisch gesprochen —
dativischen Erginzung naturgemiiss das Primére. Verbunden zeigt beide
Gebrauchsweisen eine Stelle medinischer Herkunft so, dass im Gegensatz
zu der offenbar schon geliufigen absoluten von einer referierten offenbar
formelhaften Wendung diejenige der Verbindung mit dativischer Erginzung
festgehalten bleibt, wenn von Abraham 11,131(125) gesagt wird, dass id gala
lahu rabbubu aslim qala aslamtu lirabbi I-‘Glamina »wenn sein Herr zu
ihm sprach : ‘Vollziehe die islgm-Handlung’, er sprach : ‘Ich vollziehe die
islam-Handlung dem Herrn der Welten¢. Hier einen formelhaften Charakter
der Worte des Patriarchen zu erfiihlen, werden wir doch wohl durch drei
weitere Stellen berechtigt, an denen die gleiche Erginzung wiederkehrt ;
der sie dabei in etwas vollerer Form bietenden mittelmekkanischen XXVII,
44(45), an der die Konigin von Saba von sich sagt : wa aslamtu ma‘a Sulai-
mana lil-lahi rabbi I-@lamina »und ich vollzog mit Salomo die islim-Handlung
Gott, dem Herrn der Welten« und die beiden spitmekkanischen VI,71(70)
und X1.,66(68) : umirn@ linuslima bzw. wmirtu an uslima li-rabbs [-*alamina
ses wurde uns« bzw. »mir befohlen, die isl@m-Handlung dem Herrn der Welten
7u vollziehen.« Zwar ist nicht zu iibersehen, dass jene gleichlautende Ergén-
zung iiberall am Versende steht, es also naheliegen konnte, die wiederholte
Wahl gerade ihres Wortlautes aus dem Reimbediirfnis zu erkliren. Dem-
gegeniiber bleibt es aber beachtlich, dass die Bezeichnung Gottes als rabbu
I-alamina eine wesenhaft altertiimliche ist und speziell in Verbindung mit
aslama — abgesehen von dem einzigen Beispiel der fraglichen Worte Abra-
hams in medinischer Zeit — nie wiederkehrt!®. Auch darauf darf vielleicht

19 Sje findet sich auch sonst im medinensischen Text nur noch zweimal V,41(45) und LIX,16
— wie allerdings durchweg — im Reim. Dagegen tritt sie LVI,80(79); LXIX ,49; LXXXT,29
und LXXXIX,6 bereits in friihmekkanischer Zeit auf, ist abgesehen von I,1. mit XXVIL16(15),
23(22), 77(77), 98, 127, 145, 164, 180 : X XVIL,8.44(45) ; XL,66(68) ; XLIII1,46(45) und XLIV,32(31)
in der mittelmekkanischen stark vertreten und erscheint neben den anderen Belegen VI,45.71(70) ;
XXVIIL,30 : XLI,9(8) wohl nicht zufillig VI,162(163) in einer Gebetsformel, X,10(11) in einer
als formelhafter Gebetsschluss zitierten Doxologie; XXXTT,1 in dem feierlichen Eingang : tanzilu
I-kitabi 1a raiba fihi min rabbi I-‘@lamina »Die Herabsendung des Buches (erfolgte) zweifellos
vom Herrn der Weltent, XX XV,39(26) in einer nicht minder feierlich gehaltenen Schlussdoxolo-
gie, X1,64(66) in einer Bericha- und Vers 65(67) in einer wieder doxologischen Formel, VIL,61(59).
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hingewiesen werden, dass mindestens die Anwendung des allgemeinen
rabbun »Herr«-Begriffs auf Gott in unmittelbarer Ndhe des mit aslama
verkniipften auch im Versinnern an einer dritten wohl noch spéitmekkanischen
Stelle20 auftritt, wenn XXXIX,54(55) Mohammed von Gott zu der Er-
mahnung beauftragt wird : wa anibi ila rabbikum wa aslimi lahu min qabli
an ya'tiyakum l-‘adabu »und bekehrt euch zu eurem Herrn und vollzieht
ihm die zsl@m-Handlung, bevor euch die Strafe iiberkommt.«

Nur der erste Bestandteil der wvolleren Gestalt, welche die dativische
Erginzung in XXVII,45 aufwies, kehrt dann auch an einer letzten sich auf
diese beschrinkenden Stelle wieder, die, erst medinischer Zeit angehérend,
eine besondere Bedeutung dadurch gewinnt, dass sie noch einmal die Auffor-
derung zum Vollzug der islam-Handlung eng an die Verkiindigung der
Einheit Gottes anschliesst, XX11,34(35) : dlahukum ilahun wahidun fa-lahu
aslimiireuer Gott ist ein einziger Gott und ihm vollzieht die ssl@m-Handlungs.
Erneut sehen wir uns da an jenes Ausmiinden symbolhaften Bekenntnisses
in eine mit aslama gebildete feste Formel erinnert, der wir zunéichst in der
durch das Reimbediirfnis bedingten grammatischen Gestalt eines Nach-
satzes begegneten. Dass durch die Ablegung eines so gestalteten Bekennt-
nisses in — wir diirfen wohl sagen — kultischer Form da tatsichlich der
Akt des Anschlusses an die urislamische Gemeinde vollzogen wurde, diirfte
immer deutlicher werden. Und schon jetzt dringt sich dann unwillkiirlich
der Gedanke an eine vorbildliche Bedeutung auf, die hier Taufbekenntnis
und Taufgelobnis der christlichen Initiationsferer gehabt haben konnten. Ein
Letztes ist in diesem Sinn wohl von entscheidender Bedeutung.

Mit der dativischen verbindet sich mehrfach eine akkusativische Ergdnzung
von aslama. Erst in medinischer Zeit auftretend, ist auch sie stets von
formelhafter Festigkeit in I1,112(106) und IV,125(124) in einem gleichlauten-
den : man aslama waghahu lil-lahi »wer immer mit seinem Angesicht Gott die
islam-Handlung vollzieht« und II1,20(18) in einem durch einleitendes
fa-qul »so sprich« wieder ausdriicklich auf die Rezitation einer bestimmten
Formel hinweisenden : aslamtu waghaya lil-lahe »Ich vollziehe mit meinem
Angesicht Gott die isl@m-Handlung«. Schon diese Stellen wiirden wohl die
Verwendung rechtfertigen, dass, wo nicht die in Betracht kommende Hand-
lung bekenntnismissigen Anschlusses an Mohammeds Gemeinde selbst,
so doch irgend ein ihr etwa zugrundeliegendes Vorbild von einer tatsichlichen

67(65).104(102) und XLIII,46(45) in der aus schon &lterem Sprachgebrauch iibernommenen
festen Verbindung ras@lun min bzw. rasilu rabbi l-‘@lamina rein Gesandter vom (bzw. der
Gesandte des) Herrn der Weltene.

20 Die Zeugen einer Uberlicferung, nach welcher der Vers allerdings dem Anfang eines erst
medinischen Stiickes angehoren wiirde, bei Noldeke-Schwally, S.154, Anm. 7.
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symbolhaften korperlichen Wendung begleitet war?t, Noch deutlicher wird
in dieser Richtung aber die einzige entsprechende Stelle schon spéitmekkani-
scher Herkunft, wenn XXXI,22,(21) die dativische Erginzung in einem :
man yuslim waghahu ila I-ldhi »wer immer mit seinem Angesicht die slam-
Handlung zu Gott hin vollzieht« durch einen noch stirker real ortlichen
Ausdruck ersetzt wird.

Eine letzte Frage bleibt noch zu beantworten, bevor die hier gewiesene
Spur sich weiter verfolgen ldsst. Es ist die noch immer offen gelassene Frage
nach der unmittelbaren Wortbedeutung, die in seiner urspriinglichen Ver-
bindung mit dativischer Ergiinzung aslama fiir Muhammed gehabt hat.
Die Auffassung, dass es sich um ein »Gott sich hingeben« handle, ist im An-
schluss an original arabische Lexikographie zu geliufig, als dass die ihr sich
entgegenstellende entscheidende Schwierigkeit iiberhaupt gefiihlt wiirde.
Diese besteht darin, dass der von ihr vorausgesetzte Sinn zu seinem sprach-
lichen Ausdruck statt der kausativen eine reflexive Form erfordern wiirde. In
der Tat erscheint denn auch die erstere ausserhalb des Qorans und des von
diesem abhiingigen Sprachgebrauchs durchweg transitiv gebraucht im
Sinn eines Lassens, Verlassens, im Stiche lassen?? und im christlich-arabischen
Bibeltext als Aequivalent von griechischem mapadidévai2s. Dieser Sachlage
gegeniiber ist die Unterstellung, dass bei der Verwendung des Kausativs im
spezifisch religidsen Sinn ein nafsahu »sich selbst« zu ergénzen sei?4, doch eine
allzu billige Auskunft, als dass man bei ihr ehrlicher Weise sich beruhigen
konnte. Zu erhirten ist das Zugrundeliegen eines urspriinglich transitiven
Charakters fiir den gesamten im Qoran von aslama gemachten Gebrauch
einschliesslich nicht zuletzt eben auch des Partizips und Infinitivs etwa von
den drei zuletzt beriihrten Fillen einer akkusativischen Erginzung her

21 Nicht unbedeutsam sind in diesem Zusammenhang auch das VI,79 Abraham in den Mund
gelegte : inni wagdahtu wadhiya lil-ladi fatara s-samawati wal-arde »Siehe, ich wende mein
Angesicht demjenigen zu, der die Himmel und die Erde gespalten hat« und das X,105; XXX,30
(29) und 43(42) nicht weniger als dreimal mit formelhafter Festigkeit auftretende agim waghaka
lid-dini hanifan »Richte dein Angesicht der (wahren) Religion zu als Hanife, bei dem es wieder
wiinschenswert wire, den genauen Sinn zu kennen, den Muhammed mit dem letzten Worte
verbunden hat. Vgl. dazu auch Jos. Horovitz, Koranische Untersuchungen, S.56 ff.

22 Vgl. die Belege bei Lane.

23 So um beispielsweise nur die einschlagigen Belege eines besonders alten Textes anzu-
fithren Mt. 10, 17; 20,18; 26,15 f. 21; 27,3 f.; Mk. 10,38; 14,10. 18. 21. 42 bei B. Levin, Die
griechisch-arabische Evangelien-Ubersetzung Val. Borg. ar. 95 und Ber. orient. oct. 1108, Uppsala
1938 S. 16,36, 48 {f., 52,76, 84-86. Zu dem noch vorislamischen Ursprung dieser Ubersetzung
vgl. den von A. Baumstark verfassten, noch immer fiir zwingend gehaltenen Nachweis in dem
Aufsatz Das Problem eines vorislamischen christlich-kirchlichen Schrifttums in arabischer Sprache,
Islamica IV, 1931, S.562/75, speziell S. 570/72.

24 So Lane, a.a.0. ausdriicklich stillschweigend wird wohl allgemein diese Voraussetzung
gemacht.
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keineswegs. Sollte in dieser wirklich ein direktes Objekt zu erblicken sein
und es nicht sich vielmehr um die allerdings seltene?* Determination eines
Akkusativs der Spezifizierung handeln, so bliebe nichts iibrig als den dann
hier tatséchlich vorliegenden transitiven Gebrauch einer finiten Verbalform
von dem intransitiven zu trennen, der absolut oder in Verbindung nur mit
einer dativischen Erginzung schon bei solchen Formen unmittelbar zu
beobachten ist und erst recht bei dem absoluten von Infinitiv und Partizip
bzw. der bei dativischer Erganzung auch der letzteren offenbar im Hinter-
grund steht. Denn diesen auf jenen zuriickzufiihren, wiirde nicht nur in
hochstem Grade schon das zahlenmiissige Verhiltnis der beiderseitigen
Belegung widerraten. Geradezu ausgeschlossen wird es durch die Tatsache,
dass die verschwindend wenigen Beispiele akkusativischer FErginzung
jinger sind als solche eines nur dativischen bzw. absoluten Gebrauchs
einschliesslich der Verwendung des Partizips.

Den allem demgegeniiber grundsatzlich richtigen Weg hat zweifellos
M. Lidzbarskigewiesen, indem er, aslama im intransitiven bzw. denomina-
tiven Sinne fassend, die Bedeutung des Verbums von dem Substantiv salam
her bestimmt und in dem Begriff des Eintretens in einen durch dieses be-
zeichneten Zustand erblickt. Nicht minder zweifellos verkehrt war es dagegen
allerdings, wenn er den fraglichen Zustand nédherhin als denjenigen des
»Heiles« betrachtet, eine Auffassung, deren dusserst briichige Grundlage, dass
man »n arabischen Kreisen fiir cwrnpia salam gesagt zu haben scheine, er
nur von einer einzigen nabatéischen Inschrift aus zu gewinnen vermag. Denn
unerkldrbar bleibt, eine so »bedeutsame Rolle, die cwrnpia und das Streben
nach ihr im religiosen Leben des spiten Altertums gespielt« haben mag, von
dem Begriff eines Eintretens gerade in sie die unerbittliche Tatsache der im
Gegensatz zur akkusativischen schon fiir die mittelmekkanische Zeit beleg-
ten, ungleich hdufigeren, wie bei finiten Verbalformen so auch beim Partizip
auftretenden Verbindung von aslama mit einer dativischen Ergéinzung.
Diese aber erweist den in Betracht kommenden Zustand eindeutig als den-
jenigen eines bestimmten Verhiltnisses bzw. Verhaltens Gott gegeniiber,
das dabei — auch hierauf ist in dem gegenwiirtigen Zusammenhang noch
einmal nachdriicklich hinzuweisen — nicht einmal auf die heilsbediirftige
Menschheit beschriankt, sondern allem kreatiirlichen Sein Himmels und der
Erde gemeinsam ist und in »freiwillig oder widerwillig« seinen Ausdruck
findet. Die Bedeutung des Eintritts in den Zustand eines solchen, des
sheilen« und richtigen Verhéltnisses zu Gott — warum ruhig geradezu des
»Friedens mit ihm % — der restlosen Ergebung in seinen Willen, der Begriff

25 Aber eben doch nicht unerhorte. Vgl. H. Reckendorf, Arabische Syntax, Heidelberg
1921, S.96 £.
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seiner Herstellung ist es, was—mit Ausnahme hochstens der drei Fille akkusa-
tivischer Krgéinzung, in denen aber mindestens die Beziehung auf Gott erst
recht stark hervortritt — fiir Muhammed mit dem Kausativ aslama, ein-
schliesslich seines Partizips und Infinitivs, sich verbindet. Nur von diesem
Begriff her fiihrt der Weg zu dem schliesslich sich ergebenden terminolo-
gischen Gebrauch der beiden letzteren. Von ihm her wird insbesondere auch
das enge Verhiltnis verstindlich, in das wir denjenigen des islam gelegentlich
zum Tode treten sahen. Ergebung in den gottlichen Willen ist gerade die
ihm gegeniiber einzunehmende keilsnotwendige Haltung. Daneben ist schliess-
lich auch ein Letztes noch besonders beachtenswert, wie stark ndmlich und
unmittelbar vermdge der gerade hier nie fehlenden dativischen Ergéinzung
die Beziehung des von Lidzbarski als derjenigen der cwrnpia gefassten
Zustandes vielmehr auf Gott immer da hervortritt, wo eine liturgische uslam-
Formel und deren Verbindung mit einem symbolhaften Bekenntnis nach-
zuklingen schien.

Eine solche hat nun aber in gleicher Verbindung ein denkbar frappantestes
Gegenstiick, in der Tat durch eine symbolhafte Korperwendung begleitet,
im christlichen Taufritus des Orients. Worauf wir uns durch den Inhalt der
akkusativischen Erginzung wie durch den ermittelten Ursinn mindestens —
abgesehen von den wenigen Fillen — gerade ihres Auftretens alles qoranischen
Gebrauchs von aslama zuriickgewiesen sehen, ist der Akt einer uralten, dem
Osten und dem Westen gemeinsamen Lossagung vom Teufel, die ovvrais
oder gvvrayy mit Gott oder Christus, die sich der dwdraéis oder dmorays)
anschliesst und ihr entspricht. Bei Ephrem (vgl. Pius Zingerle, Ausgew.
Schriften des hl. Kirchenvaters Ephrdms... Bd. I, Innsbruck 1845, S.117)
lesen wir : »Du hast schon einmal dem Satan entsagt und seinen Engeln; Du
hast Dich Christo zugesagt vor vielen Zeugen...« Ausdriicklich bezeugt ist
dieser Akt fast gleichzeitig fiir Jerusalem durch die mystagogischen Kate-
chesen des Kyrillus oder seines bischiflichen Nachfolgers Johannes?s und
anscheinend unmittelbar mit den dmoray7-Akt verbunden fiir dessen
kilikischen Bischofsritus durch diejenigen des Theodoros von Mopsuestia2?

26 JI,8 = Migne PG XXXIII, Sp. 1073A pera riv dnérafw 7o ocaravd kol Ty mpos Tov
Xpwordv advrafw. Dazu im folgenden (a.a.0. 1073B) : ér ofv 7@ caravg dmordrry ... dvolyeral
oor 6 mapddeigos To0 Beol Ov epvTevoe xara dvarodas, ofev Sia Ty wapdfacw éfdpioros yéyover
6 Huérepos mpomdrwp. Kal Tovrov adpPolov, 76 oTpadival oe dmd Suopdv mpds dvaTodiw, Tob pwros
76 ywplov. Tore oor éXéyero elmeiv. moTedw els 7ov marépa usw. In der Autorenfrage ist in wohl
iiberzeugender Weise fiir Johannes eingetreten W.I. Swaans, A propos des »Catéchéses Mysta-
gogiques attribuées @ Saint Cyrill de Jérusalem : Le Museon LV, 1/47.

27 JII 1 A. Mingana, Woodbrooke Studies. Christian docuwments edited and translated with a
eritical apparatus ; Vol. VI, Cambridge 1939, S. 174/175 f., engl. ﬁbersetzung 5.43. Ich iibersetze
folgendermassen : »Diese Vertrige und diesen Kontrakt machst du in der vorbesprochenen
Haltung, wihrend dein Knie in gebiihrender Anbetung gleich auf der Erde liegt : Ich verleugne
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und um die Entstehungszeit des Islams ist es mit dem romischen Gebieten
des christlichen Orients auch seit der zweiten Hilfte des 5. Jahrhunderts der
nestorianischen Kirche des Sassanidenreiches gemeinsam gewesen. Aus
deren Taufritual diirfte erst die um die Mitte des 7. Jahrhunderts durch den
Katholikos ISo‘yahb erfolgte Neuredaktion beide Akte entfernt haben2#
Ein buchstébliches symbolisches Hinwenden des Angesichtes zu Gott
bezeichnete es dabei, dass die Formel der dmorays nach Westen, diejenige
der ouvrays nach Osten gewandt gesprochen wurde, ein Motiv des Ritus,
von dem F.I. Délger in einem aufschlussreichen Buch?® ausgegangen ist,
auf das hier zu verweisen geniigt. Eng verbunden ist ferner der ovvraysj-Akt
mit der in Worten an seiner Stelle auftretenden Ablegung des Glaubens-
bekenntnisses, sei es, dass es in kiirzester trinitarischer Form ihrer eigenen
Formel eingebaut erscheint®, sei es, dass ein mehr oder weniger umfang-
reiches Taufsymbol unmittelbar aus dieser herauswichst®® oder doch
deren Rezitation sich unmittelbar an die ihrige anschliessts2, Thr eigener

Satan und alle seine Engel und allen seinen Dienst und all sein Spiel und all seinen weltlichen
Wahn und schliesse Vertrag mit der gottlichen und seligen Natur, die von immerdar her ist, des
Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes.« In unmittelbarem Anschluss wird noch einmal
gesagt, dass, — offenbar unmittelbar — nachdem der T4ufling die Formel der dmorayf gesprochen
hatte, er die alsdann in genauerem Wortlaut mitgeteilte cuyrays-Formel gesprochen habe,
Entsprechend fasst die der Katechese vorangeschickte Zusammenfassung des Inhalts S.164,
Ubersetzung S.34 f das Aussprechen beider Formeln zu einem einzigen Akt zusammen.

28 Bezeugt wird hier der Doppelakt der dmorayj und ouvrays noch fir die Wende vom 5.
zum 6. Jahrhundert durch eine Dichtung Narsai’s, die aber einen Riickschluss auf den Wortlaut
der betreffenden anscheinend einheitlichen Formel nicht erméglicht. Vgl. R.H. Connolly,
The liturgical homilies of Narsai, translated into English with an introduction, Cambridge 1909,
S.38.

2 Die Sonne der Gerechtigkeit und der Schwarze. Eine religionsgeschichiliche Studie zum
Taufgelobnis, Miinster i.W. 1910, Vgl. hier 8.1/10.

30 So in der sogleich anzufiihrenden trinitarischen Formel des »Testamentum Domini Nostri
Jesu Christi« (Vgl. A. Baumstark, Geschichte der syr. Lit., S.252).

31 So schon in der durch die Ubersetzung der Katechesen des Theodoros erhaltenen Formel
von Mopsuestia, wo sich in der genauen Mitteilung ihres Wortlauts an die Wiedergabe des
owrdooopae unmittelbar anschliesst : wamhaimen end w'@med ena Psem aba waBnd wriha
8qud#a vand ich glaube (an) und empfange die Taufe auf den Namen des Vaters und des Sohnes
und des Heiligen Geistes.« Eine entsprechend kurze rein trinitarische Formel mausé(’)nd wamhai-
men (e)nd w'amed (e)né Box webboy weBrahdy hayys wgaddiss »lch bekenne und ich glaube und ich
empfange die Taufe auf dich und auf deinen Vater und auf deinen lebendigen und heiligen
Geist« schliesst sich in jakobitischem Taufritual einer ausfiihrlicheren und an Christus gerichteten,
der eigentlichen owvraysj an, wihrend wieder aus einer kiirzesten Gestalt der letzteren im VIL.
Buch der Apostolischen Konstitutionen iiber das Bindeglied des kal mworedw xal Bamrilopar
els ... der Text eines umfangreichen Taufsymbols herauswichst.

2 So im koptischen und #thiopischen Taufritual, wo unmittelbar nach der cwwrayj die
Ablegung eines Taufsymbols erfolgt, und im byzantinischen, wo an gleicher Stelle zunichst die
Frage des taufenden Priesters : «al moredas adrd durch ein moredw adrd ds feohel kai Oed
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griechischer Wortlaut eines Zvwrdocopar mit folgendem Dativ erfihrt
durch das VII. Buch der Apostolischen Konstitutionen® seine erste
originale Bezeugung, ist mit voller Sicherheit, wenigstens was sein verbales
Element anlangt, auch als Vorlage der syrischen Ubersetzung der Kateche-
sen des Theodoros von Mopsuestia zu erkennen®4. Auch lebt es im byzanti-
nischen Ritus in dem tiersyntazeste»Ich mache ovvrdéacfaw des Koptischen®
fort. Schon die Identitit der Bedeutung des medialen griechischen Verbums
mit der intransitiv-denominativen, die sich grundsétzlich fiir den qoranischen
Sprachgebrauch von aslama ergeben hatte, wiirde sich keinen Augenblick
verkennen lassen. Unmittelbar fiihrt zu dem letzteren ein syrisches $olem
(')né »Ich stimme zu¢ hiniiber, das dem ersteren in der jakobitischen Uber-
lieferung des antiochenischen Taufrituals entspricht®® und als reine Wieder-
gabe in der syrischen Ubersetzung des »Testamentum Domini nostri Jesu
Christi«? erscheint. Nur die Verwendung des von vornherein intransitiven
Grundstamms des nimlichen Verbums statt eines intransitiven Gebrauchs
seiner Kausativform bezeichnet hier noch einen letzten Unterschied.

Auch im einzelnen sind bei einem Riickblick auf das qoranische Material
auffallende Beriihrungen desselben mit den christlichen ovvrays-Formeln
zu beobachten. Fiir den Gedanken eines durch die ganze Schépfung erfolgen-
den Vollzugs der islam-Handlung liegt derjenigen des christlichen Apo-
kryphons gegeniiber eine solche vor, wenn dieselbe an die unmittelbare dati-
vische Ergéinzung ihres verbalen Elements loy abbo wabro writho gaddi$o
sdir, Vater, und Sohn und Heiliger Geist« den Relativsatz anschliesst: men
haw dkul kyoné ro‘el wzo’a® »vor dem alle Natur zittert und bebt«. Eine
nicht minder beachtenswerte Beriihrung besteht mit der Fortsetzung der
jakobitisch-syrischen Formel : loy msiho aldho end flon d‘omed(')né wal-
kulleh yulpond d’efg'el menoy byad nbiyyé waslihé w'abbohobo gqaddise
»dir, Christus, Gott, ich N.N., der ich die Taufe empfange und alle Lehre, die
von dir niedergelegt wurde durch die Propheten und die Apostel und die

beantwortet wird, worauf dann weiter unmittelbar die Rezitation des nicéno-konstantinopoli-
tanischen Symbols folgt. Vgl. J. Al Assemani, Codex Liturgicus Ecclesiae universalis, 1,
Rom 1749, S.159, M. Chaine, Le Rituel Ethiopien. Rituel de baptéme, Rom 1913, S.18 f. (=
Estratto del Bessarione) bzw. Edyoddyor 76 Méya, Venedig 1872, S. 129.

33 44 Bd. Funk I, S.444, Z.23 ff.; perd 8¢ miw dmorayiv ovvrasoduevos Aeyeraw O kai
owrdooopar 76 Xpotd ral moaTedw USW.

34 Ayuch in der genauen Mitteilung des Textes der Formel : mdqin end qyama »lch schliesse
Vertrage.

35 J. Al. Assemani, Codex Liturgicus, a.a.0. ‘

36 (odex Liturgicus 1, 8.238 : §6lem (")né loy mstha »Ich stimme dir, Christus, zu.«

37 11,8 Ed. Rahmani, Mainz 1899, 8.128 (syr.), 129 (lat.) : $5lem ()né loy abba wabnd weriho
quddiso vIch stimme dir zu, Vater und Sohn und Heiliger Geist.«
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heiligen Viiter«® bei dem symbolhaften Bekenntnis, das durch wa-nahnu
lahw musliming yund wir vollziehen ihm die dslém-Handlung« abschliesst,
wenn dieses II,136(130) und II1,84(78) wértlich gleichlautend mit dem
Glauben an Gott zum Ausdruck bringt : ma wunzile ‘alaing wamd unzila
‘ala 1brakvm wa Ismatla wa Ya'qiba wal-asbiti wamd dtiya Misa usw.
»was immer auf uns herabgewandt wurde und was immer herabgesandt
wurde auf Abraham und Ismael und Isaak und Jakob und die Staimme und
was immer Moses und Jesus und den Propheten zukommen gelassen wurde
von ihrem Herrn.« Der Wortlaut des Bekenntnisses ist genauer wohl auch
XXIX,46(45) vorausgesetzt, wenn hier die Glidubigen angewiesen werden,
zu den jiidischen und christlichen »Schriftbesitzern« zu sprechen : amanna
bil-ladi unzila ilaina@ wa-unzila tlaikum »wir glauben an das, was zu uns
herabgesandt wurde.« Nicht minder bemerkenswert ist es, dass dem er-
ginzungslosen Gebrauch von aslama, der bei Einbeziehung der Verwendung
des Partizips zahlenmissig so stark iiberwiegt, ein solcher auch des vom
nestorianischen syrischen Ubersetzer der Theodosos-Katechese sinngemiss
mit mogim end qyama »ich schliesse Vertrage wiedergegebenen cwvrdoooua
schon der Formel von Mopsuestia entsprach. Wenn wir sodann III,20(19)
an die »Schriftbesitzer« die Frage gerichtet sahen : @’aslamtum »vollzieht ihr
die islam-Handlung %, so ist es der Beachtung wert, dass im byzantinischen
Ritus ein dreimaliges, ebenso erginzungsloses cvvrdooopar die Antwort auf
die dreimalige Frage : ovvrdooy 7 ypiord darstellt3*. Wenn es sodann im
allgemeinen allerdings einen nicht zu verkennenden (Gegensatz bezeichnet,
dass dem wa-nahnu lohu muslimina »und wir vollzichen ihm die #slam-
Handlung« an den betreffenden qoranischen Stellen das Bekenntnis voran-
geht, aus den christlichen Formeln aber erst herauswiichst bzw. an sie sich
anschliesst, so erfolgt eine letzte Frage : owverdéw 7® xpior®d; und ihre
Beantwortung durch ocwvverafduny wenigstens hier doch nicht nur vor,
sondern erneut auch nach der Rezitation des Symbols durch den T#ufling.

Unter welchem Gesichtspunkt man das beiderseitige Material ins Auge
fassen mag, man sieht sich, so iiberraschend es zunéchst scheinen mag, immer
wieder zu dem Ergebnis gefiihrt, dass Mohammed bei seinem von dem Verbum
aslama, dessen Partizip und Infinitiv gemachten Gebrauch von dem svvrayqd-
Akt christlicher Initiationsfeier und deren iiblicher Formel abhingig war.
Auszudehnen ist unter Inkaufnahme der pronominalen Determination des
Spezifikationsakkusativs dieses Ergebnis nunmehr naturgemiss auch auf die
wenigen Fille der akkusativischen Ergiinzung, da ja gerade diese inhaltlich

38 Brganzungen inhaltlich dhnlichen Charalkters, bei denen die Berithrung mit der qoranischen
Stelle nicht so stark ist, weisen auch die koptische und die auf diese zuriickgehende dthiopische
Formel auf.

39 Vgl. Edyoddyiov 76 Méya a.a.0, S. 129
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durch einen Moment kultischer Handlung, der jenen Akt begleitet, die
Umwendung des Téuflings von Westen nach Osten, bedingt ist. (Zur Korper-
wendung vgl. 11,142(136)-150(145) und besonders den Artikel Kibla in der
EI' I1,1059-1061).

Untragbar war fiir den mekkanischen Propheten allerdings ein trinitari-
sches Bekenntnis, das gewiss auch bei den Christen Arabiens, mit dem Akt
der ouvrays) verbunden war. Und so stellt uns dann eine nicht zu unter-
schitzende Gegenprobe auf die Richtigkeit der gewonnenen Erkenntnis der
Verwurzelung seines islam-Begriffes in demselben dar, dass bei genauerer
Priifung die Kurzsure CX1II, die durch ihr einleitendes qul »sprich« sich selbst
als eine zu kultischer Rezitation bestimmte Bekenntnisformel erweist, sich
als bewusste Antithese zu einem solchen Bekenntnis herausstellt, auf dessen
Wortlaut sie bestimmte wertvolle, wenn auch iiber das Mass einer gewissen
beschrinkten Tragweite nicht hinausgehende Riickschliisse gestattet. Im
Gegensatz zu allen sonstigen monotheistischen Bekenntnisformeln des
Qoran, die entweder durch das wohl jiidischer Uberlieferung entstammende
negative Schema4 I »nicht« oder ma ... 4ll@ micht ... ausserq oder durch das
stirkere wahidun »einziger« charakterisiert werden, tritt vermdge seiner
villig singuliren Verwendung der einfachen Kardinalzahl zuniichst das
erste Glied des arabischen Textes : huwa I-lahu ahadun »Er, Gott, ist einer;
ebensosehr stellt es eine offenbar textlich sich ihm anschliessende und
durch es bedingte Zustimmung zu dem Bekenntnis des Glaubens eis éva fedv
dar. Diese Formulierung ist gegeniiber einfachem els fedv, in deum oder deo
der abendlindischen fast ausnahmslos fiir die der morgenlindischen Formu-
lare des Taufsymbols bezeichnend und ihm mit den Symbolen der im Osten
abgehaltenen altchristlichen Synoden gemeinsam?®. Gegeniiber dem warépa

40 Vgl, iiber dieses und seine Herkunft Noldeke-Schwally I,8.7. Bemerkenswert ist
auch die Ubereinstimmung mit einer genau entsprechenden Bekenntnisformel, die in samarita-
nischer Liturgie am Schluss der Hymnen angefiigt zu werden pflegt.

41 Vgl. aus ersteren die betreffenden Stellen bei H. Lietzmann, Symbole der alten
Kirche (Kleine Texte fiir Vorlesungen und Ubungen 17.18.), 5. Aufl., Berlin 1961, S.18 {., 21/25;
aus letzteren S.26 ff,, 30 f., 34, 36. Ferner A. Hahn, Bibliothek der Symbole und Glaubens-
regeln der alten Kirche, Breslau 1897, und F. Katten busch, Das apostolische Symbol, Leipzig
1894-1900 (Neudruck Hildesheim 1962). — Eine Ausnahme machen mit einfachem fedvnur das
igyptische Kurzsymbol des Papyrus von Dér Balyzeh (ebenda 5.26) und die dritte Formel der
Synode von Antiochien im Jahre 341 (ebenda S.30), wobei in dem letzteren nach Lietzmann,
Symbolstudien I (Zeitschr. f.d. Neutest. Wiss. Bd. XXI, 1922, 8.7) »an einen Textfehler zu
glauben« man berechtigt ist, wihrend er fiir das erstere auf einen »machweisbaren Zusammenhang
mit dem rémischen Ursymbole verweist und mit gleicher Unterdrickung des Zahlwortes von
vornherein iiberhaupt nur als Zeuge romischer Tradition bei deren zutreffend von ihm betonten
Zuriickgehen »auf den griechischen Text der Hippolytischen Kirchenordnung« des syrischen
Testamentum Domini (Ed. Rahmani, 8.17 f.) in Betracht kommt. Dagegen ist es bezeichnend,
wie schon Origenes seine Wiedergabe des Symbolinhaltes im Johannes-Kommentar XXXII,16
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wavrokpdropa, das sich {ibereinstimmend in Ost und West der christlichen
Welt unverbriichlich anschliesst, ist von dem zweiten qoranischen Glied der
Bestandteil as-samadu, das wohl irrig-allgemein als »der Ewige« gefasst wird,
doch wohl die aus einer christlichen Fassung in arabischer Sprache iibernom-
mene Wiedergabe?, wihrend das erste am nochmaligen al-lahu »Gott« eine
wenn auch noch stillschweigende Polemik gegen die christliche Auffassung
Gottes als Vater eines Sohnes bezeichnet. Nicht nur eine umso ausdriicklichere
Polemik gegen diese Auffassung, bzw. das Bekenntnis zu Jesus Christus als
eben jenem Sohne Gottes, liegt zu dem lam yalid wa-lam yulad »icht zeugte
er und nicht wurde er gezeugte, das die erste Hilfte ihres dritten Gliedes
bildet, sondern sogar ein unverkennbarer formaler Widerhall mindestens
eines yewwnBfévra oder yeyevwnuévor, wie es die christlichen Texte in dem
Ausdruck jenes Bekenntnisses aufweisen4, Ob daneben ein solcher auch
von etwas wie dem nur einmal in einem Synodalsymbolét begegnenden
(ovwovra) 7@ yeyevvyrére anzunehmen sein sollte, muss naturgeméss
dahingestellt bleiben. Eine doppelte Moglichkeit besteht auch beziiglich
der Richtung, in welcher die nach allem dem gewiss nun auch fiir die zweite
Hélfte des dritten Gliedes von Sure CXII : wa-lam yakun lahu kufu’'an
ahadun »and nicht ist ihm ebenbiirtig (irgend)einer« zu suchen sein sollte.
Es kann sich dabei wieder innerhalb des qoranischen Wortschatzes um die
aus dem christlich-arabischen Formular {ibernommene Wiedergabe des

(Lietzmann, Symbole usw. S.8) mit dem Satz beginnt : Ilp&rov mdvrew mlorevoor, 6t els éorw
6 Beds usw. womit die Angabe des Dionysius von Alexandria in seinem Briefe an Germanus (bei
Eusebius, Kirchengeseh. II,11,8) iiber sein protokollarisch festgehaltenes Bekenntnis zum
Glauben an 7ov éva fedv xal Sypiovpydy Tdv dndvrew iibereinstimmt. Auch im Abendland diirfte
dltester Symbolgestaltung das &a. bzw. ein entsprechendes unum oder wnicum nicht gefehlt
haben. Vgl. fir Gallien Irenaeus I, 10,1 s &a fedv marépa mavTokpdTopa, TOV memouKdTa
usw. bzw. IV,93,7 : els éva Ocov mavrorpdropa €€ o8 76 mdvra (Lietzmann, Symbole, S.5;
Symbolstudien, 8.8, fiir Afrika Tertullian de virg. vel. 1 : in unicum deum omnipotentem, mundi
conditorem, sodann de pracscr. haer. 13 : unwm omnino dewm esse nec alium praeter mundi condi-
torem (Lietzmann, Symbole S.6), ferner adv. Prazean. 1 = wunicum deum indicat, omni-
potentem mundi conditorem und ausdriicklich zugleich fir Rom derselbe de praesc. haer. 36
(ebd. S.6) = wnum dewm dominum.

42 Einigermassen in diese Richtung iibersetzt auch der Muslim Maulana Sadr ad-din,
Der Koran arabisch und deutsch. Ubersetzung, Einleitung und Erkldrung, Berlin 1939, S.1005 :
»Der, von dem alles abhangt.« Das Wort ist umstritten. Vgl. die Deutung bei R. Paret, Kom-
mentar, S.530.

43 So ersterer die Taufsymbole von Jerusalem (H. Lietzmann, a.a.0., 8.19) und der Aposto-
lischen Konstitutionen (ebd. 8.23), die beiden von Epiphanios mitgeteilten Formulierungen
(ebd. S.19) und regelmissig die Synodalsymbole (ebd. S.26 f., 28., 30.f., 34 f.), letzteres die Tauf-
symbole von Caesarea (Palaestina), (ebd. 5.18) und Alexandrien (ebd. S.24) und ausnahmsweise
das Bekenntnis der Synode von Sirmium im Jahre 359 (ebd. 8.31).

44 Der ersten Formel der antiochenischen Synode des Jahres 341 (a.a.0., S8.27).
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nicinischen dSuoodoios handeln. Nicht ausgeschlossen ist aber auch die
Mbglichkeit, dass es sich um die Polemik gegen eine auf den Heiligen Geist
gehende Aussage handelt, wie sie an dessen 76 ovv marpl kai Vi ovp-
mpookuvodpevoy kal owvdofalduevor in dem sog. niciino-konstantinopoli-
tanischen Symbol vorliegt, das erstmals im Jahre 451 in den Akten des
Konzils von Chalkedon erscheint und in Antiochia schon zwischen 477 und
488 durch den monophysitischen Patriarchen Petros, den »Walker¢, in die
eucharistische Liturgie aufgenommen wurde?. Im letzteren Falle miisste
dieses die Verwendung als Taufsymbol, die es — wir wissen nicht, seit wann—
in Konstantinopel, wo jene Aufnahme seiner Rezitation in den Rahmen der
Eucharistiefeier durch einen anderen Monophysiten Timotheos zwischen 512
und 518 erfolgtess, und deshalb dauernd im byzantinischen Ritus, zeitweilig
aber auch in Rom47, ja bis auf deutschen Boden4® erfuhr, im frithen 7. Jahr-
hundert ebenso im arabischen Gebiet und hier dann vermutlich durch
Christen des monophysitischen Bekenntnisses der Ghassaniden erfahren
haben. Im ersteren doch wohl wahrscheinlicheren Falle ist in dem durch
Mohammed bekédmpften Symboltext wohl mit Bestimmtheit das natur-
geméss bei den arabischen Christen von Hira gebréuchliche Taufsymbol der
syrischen Nestorianer des Sassanidenreiches*® zu erkennen. Denn dieses®
weist in der Form eines bar kyand dabbah »Teilnehmer an der Natur seines
Vaters« eine Aufnahme des duoodoios im urspriinglichen Taufbekenntnis
auf, kénnte hier allenfalls in einer lokalen Abwandlung die Variante eines
dyaladeh »seines Erzeugers« aufgewiesen haben und enthilt gleichzeitig in
seinen einleitenden Worten mhaimenin-nan bhad aldha abba ahid kul »Wir
glauben an einen Gott, Vater, den Allmichtigen¢ und spéteren hau dmen
abbiih efiled »denjenigen, der von seinem Vater erzeugt wurde« alle sonstigen

45 Nach dem Zeugnis der Kirchengeschichte des Theodoros Anagnostes II 45 (Migne PG
LXXXVI, Sp. 209).

46 Nach derselben Quelle 32 (ebd. Sp. 201).

47 Nach dem Scrutinienritus des Ordo Rom. VII (s. Migne PL. LXXVII Sp.997 f.), bzw.
des Sacramentarium Gelasianum I 35/Ed. Wiloza, 8.53 ff. = Migne PL. LXXIV Sp.1088 ff.).

48 Nach dem Scrutinienritus des Sacramentarium Fuldense 473 (Ed. G. Richter und
A.Schoénfelder, Fulda 1912, 5.339).

49 Frhalten im Rahmen des Messritus der nestorianischen Liturgie : Lifurgia sanctorum
apostolorum Adaei et Maris cui accedunt duae aliae in quibusdam festis et feriis dicendae necnon
ordo baptismi, Urmia 1890, S.8, bzw. in Ubersetzung bei F. E. Brightman, Liturgies Eastern
and Western, Oxford 1896, 8.270 f. Griechische Riickiibersetzung bei H. Lietzmann, w0,
S.24.

50 Allerdings in Ubereinstimmung mit einem »homousion ‘patric der lateinischen Wiedergabe
des antiochenischen Taufsymbols durch Johannes Cassianus confra Nestor. VL3 (bei Lietz-
mann, S.22), so dass als ausgeschlossen auch nicht gelten kann, dass es sich vielmehr um das
Symbol der monophysitischen Christen des Ghassanidenreiches handeln sollte.
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Elemente, die sich fiir das hinter der Sure CXII stehende christliche Symbol
ergaben.

Aus Qoran II,138 (132) sibgat Allah, das meist mit »Baptisma, Taufe«
ibersetzt wird, konnte man herauslesen, dass Mohammed von der Taufe
wusste, und aus I1,249(250), dass er etwas aus einer Taufhomilie gehort
hat. E. Graf hat versucht, Sure LXXIV,1-7 mit der christlichen Taufe in
Beziehung zu setzen, da Vers 4 an die Kleidersymbolik der christlichen
Taufliturgie erinnert. In seinem Referat Zu den christlichen Einfliissen im
Koran (ZDMG Bd.111/1961, Wieshaden 1962, S.397) schreibt er : »Der
bisherige Verweis auf Offbg 7,14 (K. Ahrens, Muhammed als Religionsstifter,
Leipzig 1935), dem man noch Offbg. 19.8; Jes. 61,80 und evtl. Pred. 9,8 und
schliesslich Matth. 22, 11-13 hinzufiigen kénnte, wird damit nicht entwertet,
da o.a. Stellen in der Taufsymbolik eine Rolle spielen (Erik Peterson, Theolo-
gie des Kleides, in : Benediktin. Monatsschrift zur Pflege relig, u. geistig.
Lebens XVI/1934, 8. 347-356). Ein an die Symbolik der thram-Gewandung
gewShnter Mekkaner hatte fiir diese Seite des christlichen Initiationsritus
sicher Verstindnis.

Der Umstand, dass im Urislam kein Initiationsritus belegt zu sein scheint,
wenn man nicht die Sakdda als eine Kombination von Entsagung und Zusage
fassen will, wird darin liegen, dass der Islam weder Sakramente noch einen
Priesterstand entwickelt hat. Dass auch in den alten Traditionen keine
Andeutung entsprechender Zeremonien zu finden ist, mag daher kommen,
dass derartige Hinweise der spéteren Praxis angepasst und die Hadithe so
redigiert wurden, dass sie als Belege fiir die spétere Praxis dienen konnten.

Die $ahada musste spiter nach den gesetzlichen Bestimmungen vor Zeugen
ausgesprochen werden. Nach Baidawi 11,276, Z.24 ist izhar as-Sahdda d.h.
»offentliches Aussprechen des Bekenntnisses« erforderlich. Omar legt die
$ahada vor dem Propheten ab. Diese bai’a vor dem Propheten erinnert
daran, dass man die $ahdda nicht in eigener Regie, sondern nur vor einer
Art geistlicher Person machen kann.

Zu einer Herkunft des isl@m-Begriffes aus christlichem Sprachgebrauch
passt nicht minder ferner die Tatsache seines Auftretens erstin mittelmekka-
nischer Zeit. Denn diese ist es ja ganz allgemein, in welcher — und sofort
mit auffallender Stéirke — eine nihere Bekanntschaft Mohammeds mit
Christlichem sich geltend zu machen beginnt. In ihr bekundet er XIX,34.97
und XLIIT,63 ff. erstmals eine Kenntnis der christologischen Streitigkeiten
und Sektenbildungen im Schosse des Christentums. Thr entstammen XI1X,35
und XLIIIL63 die ersten namentlichen Ersdhnungen Jesu, bzw. XXIII,50
(52) und XLIII,57 Marias und ihres Sohnes, XXI,89 bzw. 91 die erstmalige
Erwihnung der Geburt Johannes des Tdufers von der unfruchtbaren Mutter
und die Empfingnis Jesu vom Heiligen Geiste, aber auch schon die ausfiihr-
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liche Erzahlung von der Verkiindigung an Zacharias XIX,2/15 und die-
jenige von Marii Verkiindigung, den Eintritt ihrer Wehen unter dem Palm-
baum, der Auseinandersetzung zwischen den Juden und ihr und dem Ein-
greifen des Jesuskindes in dieselbe ebenda Vers 16/36 und XXXVII,123/132
das bedeutsame Beispiel durch die auf das Griechische zuriickgehende Na-
mensform Ilyas urkundlich verbiirgter Herkunft ATlicher Prophetener-
zihlung aus christlicher Uberlieferungs!. Thr wird, wie es hier grosstenteils
durch den Gebrauch des Gottesnamens ar-rahman sder Erbarmer« charak-
terisierte Suren sind, auch die den Qoran eroffnende Gebetssure I entstammen,
auf deren engsten Zusammenhang mit christlichem Gebetstypus bereits
A. Baumstark in seinem Aufsatz »Jiidischer und christlicher Gebetstypus
im Korans, Islam 16 (1927), 229-248, hingewiesen hat.5?

Anhang

Bei der Lektiire von R. Reitzenstein, Historta monachorum und
Historia Lausiaca, Gottingen 1916, 8.107, ist mir der Satz aufgefallen »Der
dmérafis in der Taufe wird die dmdraéis des Monchs immer wieder gleich-
gestellt... Die Gleichstellung der Monchsweihe mit der Taufe bedarf kaum
nitherer Erliuterungen. Sie dussert sich in einer Fiille von Einzelheiten.«
Daher mag hier zum Schluss noch eine Vermutung ausgesprochen werden.

Das Hineinragen des christlichen Monchtums in die Einsamkeit der Step-
pen des vorislamischen Arabiens ist durch Stellen alter arabischer Dichtung
sattsam bezeugt. Der Einfluss gerade seiner Gedankenwelt auf Mohammed,
der ihm gelegentlich einen Ausdruck seiner Hochschitzung nicht versagt
hat!, ist durch T. Andrae? in verschiedener Richtung tiberzeugend wahr-
scheinlich gemacht worden. Sollte — so wird man wenigstens zu fragen kaum
unterlassen kénnen — neben der urspriinglichen Heimat des cwvrayr-Be-
griffes, der christlichen Initiationsfeier, nicht etwa auch jene Gedan-
kenwelt es gewesen sein, aus der auch dieser Begriff befruchtend auf
die seinige einwirkte? Denn ihr ist nicht nur allgemein eine erstmals
beim Ps.-Areiopagites Dionysios® als bekannt anklingende Auffassung

51 Vgl. J. Horovitz, Koranische Untersuchungen, Berlin 1926, S.99. IR

52 Vgl. Noldeke-Schwally, a.a.0. I, 8.110 ff., besonders S.112 »...ist ... der grosste
Teil der Sura ... jiidischer oder christlicher Herkunfte.

1 V,85. Dazu die Nachricht Wagqidi's (vgl. J. Wellhausen, Mohammed in Medina, S.910),
dass er vor dem Zuge gegen Mu’ta den Teilnchmern an demselben die Schonung der christlichen
Eremiten befohlen habe. :

2 Der Ursprung des Islams und das Christentum, Upsala 1926.

3 De Ecoles. hierarch. VI 3,4 (Migne PG, ITI 536 B) : ‘H 8¢ ijs mporépas éobijros dmofols)
kal s érépas Afpes iy dmd péoms lepds Lwds émi iy TeXetorépay perdralw éudaivar, xalldmep
&ni Tiis tepis Oeoyevealas 7 s dobiros dpeufns dfdov iy dmoxabapopévns Lwis els Gewpnriniy
kal darioricy w dvaywyiy. Pt b
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des Eintritts in den Monchsstand als einer zweiten Taufe eben unter dem
Gesichtspunkt eines dem Ritus der Monchsweihe eigentiimlichen Doppel-
aktes von Widersagung und positivem Gelobnis geldufig gewesen 4 Der
schon vom 5. bis ins 7. Jahrhundert® zu belegende terminologische Gebrauch
des Verbums dmordrrecfar bedeutet durch Anlegung der Monchskleider
das der Welt Entsagen. Der entsprechenden Bezeichnung der einen Hélfte
eines solchen Doppelaktes als amorayai (in der griechischen Kirche noch
bis ins 12. Jahrhundert®) muss vielmehr diejenige der anderen als owvrayal
gegeniibergestanden haben. In beiden Fillen wird es sich mindestens ur-
spriinglich nach dem Vorbild des Taufrituals um die Form einer dreimaligen
Frage und Antwort gehandelt haben, wie fiir die Gestalt der monastischen
Geliibdeablegung des Abendlandes die von der Benediktinerregel aufgestellte
Forderung des dreifachen Versprechens der stabilitas loci, castitas und
oboedientia massgeblich geworden ist. Ja, es ist auch im Osten im Rahmen der
Akoluthien der Monchsweihen bis zur Gegenwart nicht nur jener termino-
logische Gebrauch von amordrrecflor bzw. des Substantivs dmorays, sondern
ein solcher selbst von cwrdrrecfar zur Bezeichnung ihres entscheidenden
Moments? und die alte Gegeniiberstellung der beiden verbalen Begriffes
erhalten.

4 Vgl. R. Reitzenstein, Historia monachorum und Historia Lausiaca, Gottingen 1916,
8.258, und eingehender O. Casel, Zur Taufliturgic : Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft I,
8.126/27; drs., Die Ménchsweihe, ebenda V, 5.1/47, speziell S. 5ff.

5 Aus dem ersteren bietet einen Beleg dieses absoluten Wortgebrauchs Palladios, Hist. Laus.
(Migne PG. XXXIV, Sp. 1217 C). Aus dem letzteren liegen solche bei Leontios von Neapolis in
der Biographie des Joannes Eleemosynarius 36f, 44 (Ausgabe von H. Gelzer 8.74, Z.26; 75,
Z.12; 88, Z.24) vor. Herrschend ist der gleiche absolute Gebrauch auch bei Johannes Moschus,
Prat. Spirit., vgl. beispielsweise 32, 69.78.155 (Migne PG. LXXXVII, Sp.2881 A ; 2920 A ; 2936
B; 3024 C). Ausnahmen bilden die Hinzufiigung der dativischen Erginzung =& rdopw bei
Palladios, Hist. Laus. (a.a.0., Sp.1220 B) wie dicjenige der genitivischen 7&v xooudv bei
Leontios in der Biographie des Symeon Salos 14 (Migne PG. XCIII, Sp.1688 C).

8 Nach Johannes von Antiochien Pr. de discipl. monast. (Migne PG. CXXXII, Sp.112 4 A) :

éorw ol 1) SnAwleioa r@v povaxdv lepd Teders) ds v dmopviioews Myw kard plumow tob @eclov
Bamrioparos, év dmorayals kal owvrayals xard modd épywdeorépais kal dwoepwrépars ovyreyrévy
nvrwa Sedrepov Bdmriopa xal Tol mpdirov dvaxawiaTikoy ol Oelor marépes fudv erwvdpacar.
Der spétere, hier anscheinend nicht iiber das 13. Jahrhundert hinaus zu verfolgende byzan-
tinische Ritus bietet in einer einheitlichen Reihe von Fragen und Antworten, in der sich die
monastische Geliibdeablegung vollzieht, die Verbindung geradezu formal entsprechend gestalte-
ter dmorayal und ouvvrayal.

7 Vgl. Edyoldytov 76 Méya 8.200 innerhalb der *Axolovbia o5 Meyddov kai dyyeliod axfparos
in einer bezeichnenden Weise als xarijynots eingefithrte Ansprache : ‘H dmorays) Tolvuv oddév
dM\o éori usw. bezw. ’Amordooy ydp yovetuw ddeddois ywwaikl Tékvors usw. und S.206 die
Rutrik : Kai pera 76 ovrrdfacla AMyer mpos adrov & lepeds.

8 Vgl. ebenda 8.206 in derselben ’Axodovfin den Satz : BAémedé riw ovwrdoay, vl mpoadpyn
xal riw dmordoay.



