Bo Holmberg

Abl/fariq at-tayman — ein ritselvolles Epitheton

Es ist faszinierend, tiber die Epitheta nachzudenken, die verschiedene Volker
und Gruppen von Menschen einander geben. Bisweilen konnen derartige Epi-
theta ins Schwarze treffen und einen wesentlichen und typischen Zug bei denen
hervorheben, fir die sie gedacht sind. Des ofteren ist ein Epitheton nur ein
Etikett, das gewissen Menschen aufgeklebt wird. In diesem Fall sagt es mehr
tiber diejenigen, die das Epitheton gemiinzt haben als tiber die, fiir die es gelten
soll. Wenn so die Griechen alle Nicht-Griechen als oi fdofagor (»Menschen,
die plappern, unbegreiflich reden«) bezeichnen, sagt dies mehr iiber die Einstel-
lung der Griechen zu anderen Vélkern als tiber diese selber. Inwiefern das Epi-
theton, das ich hier behandeln will, etwas Wesentliches tber die sagt, die es
verwenden oder tber die, auf die es abzielt, werden wir spiter zu entscheiden
haben. :

Nur viermal habe ich bisher die Bezeichnung abhl/farig at-tayman belegen
konnen, und zwar nur bei zwei verschiedenen christlichen arabischen Verfas-
sern. Der Ausdruck ahl at-tayman wird dreimal von dem westsyrischen Philo-
sophen und Theologen Habib ibn Hidma AbG Ra’ita verwandt, der im Irak in
der ersten Halfte des 9. Jh.s titig war.! Zweimal findet sich die Bezeichnung in
der Epistel Abt Ra’itas tiber die heilige Dreieinigkeit’ und einmal in seiner Ver-
teidigungsschrift der Trishagionformel »heilig, heilig, heilig«.” Den vierten Be-
leg und hier mit farig anstelle von abl, d.h. farig at-tayman, habe ich bei dem
ostsyrischen Verfasser Israel von Kakar in der Schrift iiber Gottes Einheit und
Dreieinigkeit gefunden.* Israel war Bischof des prestigevollen Bischofssitzes
Kagkar im Stiden des Irak von frithestens 860 bis zu seinem Tode 872. Er wurde
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zum Katholikos gewahlt, konnte aber das Amt nie antreten, da er von seinen
Feinden vorher getdtet wurde.”

Das Ritselvolle bei dem Epitheton ahl/fariq at-tayman hat nichts mit denen
zu tun, fir die es gedacht war. Aus dem jeweiligen Zusammenhang sowohl bei
Abt R@’ita als auch bei Israel von Kaskar geht deutlich hervor, dafl damit die
Moslems gemeint sind. Das Problem liegt vielmehr darin, wie wir den Ausdruck
zu deuten haben und warum er auf die Moslems angewendet wird.

Da die Worte ahl (»Volk«) und farig (»Partei«, »Gruppe«) in ihrer Bedeutung
ziemlich eindeutig sind, liegt die crux interpretum in dem Worte tayman. Was wir
hier vor uns haben, ist natiirlich die Wurzel YMN mit einem T-Prifix. Die
Grundbedeutung dieser Wurzel hat mit »rechts« zu tun. Das Wort yamin, das
sozusagen das Wort ist, das hier im Grunde genommen vorliegt und aus welchem
Verbformen und iibrige Nominalformen abgeleitet werden konnen, bedeutet in
erster Linie »rechte Seite«, »rechte Hand«. Die Wurzel und ihre Grundbedeu-
tung ist allgemeinsemitisch. Im Akkadischen® haben wir als Substantiv imittu
und #mnu, »rechte Seite«, »rechte Hand«, und die Adverbien imnis und imna,
»nach rechts«, »auf der rechten Seite«. Das Wort ist in den verschiedenen ara-
miischen Sprachen und Dialekten belegt: Reichsaramiisch’, Nabatiisch®, Pal-
myrenisch’, Mandiisch'® und Syrisch. Es fehlt aber im Bibelaramiischen. In den
kanaaniischen Sprachen findet sich die Wurzel belegt im Ugaritischen und na-
tiirlich im Hebriischen'!; ist aber — soweit ich weif§ — nicht belegt im Phonizi-
schen/Punischen. Unter den siidwestsemitischen Sprachen kommt die Wurzel
aufler im Arabischen noch im Athiopischen und Siidarabischen vor.

Neben der Grundbedeutung »rechte Hand«, »rechte Seite« hat die Wurzel
auch mit der Himmelsrichtung »Siiden« zu tun — dies trifft jedenfalls im Aramai-
schen, Hebriischen und Arabischen zu. Als Erklarung fihrt man an, daff, wenn
man sich zum Osten wendet (dem Sonnenaufgang), man den Siiden auf seiner
rechten Seite hat. Im Agyptischen, wo die gleiche Wurzel in der Bedeutung
»rechts« vorkommt, ist die Nebenbedeutung nicht »siidlich«, sondern »west-
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lich«. Im alten Agypten wandte man sich deutlich gegen Siiden, wo die Quellen
des Niles lagen, und hatte daher die westliche Himmelsrichtung auf seiner rech-
ten Seite."?

Die Nominalform einer Wurzel mit einem T-Prifix, wie zum Beispiel tayman
(Arab.), taymenda (Syr.) und téman (Hebr.), kann die Bedeutung »Siiden« nur
als Substantiv haben — bisweilen mit der Sonderbedeutung »Stidwind«. Im Bi-
belhebraischen kommt téman auflerdem teils als Personenname eines der Enkel
Esaus vor®, teils als Name eines Ortes in Edom — etwa auf halbem Wege zwi-
schen dem Toten Meer und der Akababucht."* Téman kann auch, wie bosra, das
ganze Gebiet Edoms bezeichnen." Von der Zeit der Gaonen an wird téman auf
Hebriisch auflerdem Bezeichnung fiir Siidarabien. Auch auf Arabisch kann
tayman — und yaman — ein geographisches Gebiet meinen, von Anfang an ver-
mutlich ganz Arabien auflerhalb und siidlich des Einflusses der Grofimichte.'®
Aus diesem Grunde konnen gewisse Lexikographen Mekka als al-yamaniyya,
»die stidliche (Stadt)« bezeichnen.!” Spiter — unklar ist wann, aber wahrschein-
lich nachdem Mekka als das religiése Zentrum des Islams hervorgetreten war —
konnen yaman und tayman als geographische Bezeichnungen auch auf Siidara-
bien begrenzt werden.

Wie wir bisher gesehen haben, hat die Wurzel YMN wenigstens im Aramii-
schen, Hebriischen und Arabischen eine Bedeutung, die teils mit »rechte Hand/
Seite« (diese Grundbedeutung ist allen semitischen Sprachen gemein, in denen
diese Wurzel belegt ist), teils mit der Himmelsrichtung Siiden zu tun hat. Im
Hebriischen und Arabischen findet sich jedoch noch eine dritte Bedeutung der
Wurzel YMN - eine Bedeutung, die mit »Gliick«, »Wohlergehen« zu tun hat.
Auf Arabisch bedeutet das Verb yamana nicht nur »nach rechts gehen«, sondern
auch »Gliick, Erfolg haben«. In der fiinften Stammform bedeutet tayammana
mit der Préposition bi- »etwas als ein gutes Omen betrachten«. Im Bibelhebrii-
schen haben wir diese Bedeutung der Wurzel YMN im Eigennamen binjamin,
»Gliickssohn« — der von seiner Mutter Rahel zuerst ben *6ni, »mein Sohn des
Schmerzes« genannt worden war.'® Das biblische téman wird auch — besonders
bei den Propheten — mit Gliick und Weisheit verkniipft.'” Diese Assoziation
spiegelt sich ibrigens auch im Ausdruck der Rémer Arabia Felix, »Das gliick-
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liche Arabien«, das beim Geographen Strabon nicht nur die sidwestliche Spitze
der arabischen Halbinsel, sondern im Prinzip ganz Arabien meint.”

Wenn wir nun zum Epitheton ahl/farig at-tayman zuriickkehren und das
Wort tayman mit den drei verschiedenen Bedeutungen »rechts, »Siiden« und
»Gliick« konfrontieren, kénnen wir unmittelbar die Bedeutung »rechts« aus-
klammern, da diese Bedeutung fiir das Wort tayman (oder eine andere Form der
Wurzel YMN mit T-Prifix) nicht belegt ist. Auch die Bedeutung »Gliick«, »Er-
folg« ist fiir die Form tayman nicht belegt. Vokalisiert man jedoch die vier Kon-
sonanten t-y-m-n in anderer Weise, kann dieses Bedeutungsfeld in Frage kom-
men. Wie frither erwihnt, kann die Wurzel YMN in der fiinften Stammform
bedeuten »als gutes Omen betrachten«. Wir kénnten uns infolgedessen vorstel-
len, daf} wir es hier mit einem masdar in der fiinften Stammform zu tun haben:
tayammun, »gutes Omen«.”' »Abl at-tayammun« konnte folglich in etwa be-
deuten »das Volk, das ein gutes Omen mit sich fithrt«. Meinerseits kann ich
nichts sehen, was fiir diese Auslegung spricht, auch wenn sie nicht vollig ausge-
schlossen werden kann. Eine so unzweideutig positive Bezeichnung der Mos-
lems erwartet man kaum in dem Zusammenhang, in dem sie vorkommt, beson-
ders nicht bei Abii R3’ita, der gegen diejenigen polemisiert, die er mit diesem
Epitheton bezeichnet. Dies wage ich zu behaupten, obwohl eine positive Ein-
stellung zur arabischen Expansion und zum Islam — wie wir gleich sehen werden
— unter den Christen im Irak und in Syrien nicht ungewdhnlich war.

Ich ziehe folglich vor, an der Vokalisation tayman festzuhalten und at-
tayman recht und schlecht als »Siiden« auszulegen — nicht in einer strikten geo-
graphischen Bedeutung als ein abgegrenztes Gebiet in Stidarabien, sondern als
eine mehr generelle Bezeichnung des Gebietes, das im Siiden liegt, das von Irak
und Syrien her natiirlich Arabien meint. Abl/farig at-tayman kann daher mit
»Volk/Partei des Siidens« tibersetzt werden. So hat auch der Herausgeber und
Ubersetzer von Aba Ra’itas Schriften, Georg Graf, den Ausdruck tbersetzt:
»Die Leute des Siidens«.”? Das Gleiche gilt fiir Sidney Griffith, der in einem
Aufsatz iiber Ab@ R’ita dieses Epitheton kurz behandelt und mit »people of the
south« iibersetzt hat.”’

Wir haben nun eine Ubersetzung des Epitheton ahl/farig at-tayman mit
»Volk/Partei des Siidens« erreicht. Nun bleibt noch iibrig festzustellen, was
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Handschriftentradition angéhdren wie die ilteste Handschrift A (aus dem Jahre 1570). Siche
Holmberg, Treatise, 107-119. :

22 Siehe Graf, Die Schriften, IV, xiv, 1, 3, 95 (dt.).

23 Siehe Sidney Griffith, »Habib ibn Hidmah Abi Ra’itah, a Christian mutakallim of the First
Abbasid Century«, OrChr 64 (1980), 161-201, Sid. 169.
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eigentlich mit der Bezeichnung der Moslems als »Volk des Siidens« gemeint ist.
In welcher Hinsicht sind sie dies und wo ist der Hintergrund zu diesem Epithe-
ton zu suchen?

IT.

DerEinzige-meines Wissens—, derdiesen Ausdruck bei Aba Ra’itabehandelthat,
ist der bereits erwihnte Sidney Griffith. Georg Graf, der die Texte Abi Ra’itas
herausgegeben und tibersetzt hat, hat keine Erklirung des Ausdrucks vorgenom-
men. Was den Beleg bei Israel von Kaskar anbelangt, so kénnen wir nicht damit
rechnen, daff dieser behandelt ist, da der Text erst kiirzlich zuganglich wurde.

Wenn Sidney Griffith* das Epitheton ahl at-tayman behandelt, sagt er, daf3
man sich zunachst versucht fithlen kann, den Ausdruck zu etwas Wahrschein-
licherem, wie zum Beispiel ah! al-iman (»Volk des Glaubens«) zu emendieren.
Die Moslems zur Zeit Aba Ra’itas nannten sich selber ja al-mu’miniin (»die
Glaubenden«) und folgten damit dem Sprachgebrauch des Koran.”® Auflerdem
nennt ein Zeitgenosse Aba Ra’itas, der Melkit Theodor Aba Qurra, die Mos-
lems man yadda‘s l-iman (»diejenigen, die Anspruch auf Glauben erheben«).2

Sidney Griffith”” halt nichts von der Theorie ecines Schreibfehlers in der
Handschriftentradition, was wir auch dadurch bestirkt finden, dafl tayman bei
Israel von Kaskar vorkommt.”® Griffith schligt statt dessen eine andere Theorie
vor. Hiernach sollte das Epitheton ahl at-tayman mit der Gebetsrichtung, gi-
bla, der Moslems zu tun haben. Wenn sich Moslems des Irak im rituellen Gebet
nach Mekka wenden, tun sie dies de facto nach Siiden. Aus irakischer Perspek-
tive — oder aus syrischer — erhilt das Epitheton »Volk des Siidens« somit eine
einleuchtende Erklirung. Fir diese Theorie erhilt Griffith Unterstiitzung in
einer anonymen syrischen Chronik, die sich bis zum Jahre 1234 erstreckt und in
der steht, dafl sich die Moslems im Gebet nach Siiden wenden.?’

Griffith’s Theorie, dafl das Epitheton ahl at-tayman mit der Gebetsrichtung
der Moslems zu tun hat, ist ernst zu nehmen. Man kann auflerdem mehrere
Argumente fur diese Theorie anfithren, die Griffith selbst nicht erwihnt hat.

24 Siehe Griffith, »Habib ibn Hidmah Aba Ra’itah«, 169.
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Daf die Frage der Gebetsrichtung in dieser Zeit eine groffe Rolle spielte, geht
nicht zuletzt aus der Tatsache hervor, dafl sie ein stindiger Diskussionsbereich
im Dialog und der Polemik zwischen Christen und Moslems war.”® Zu dem
Ausspruch, den Griffith von der syrischen Chronik zitiert, kann man die Ant-
wort des christlichen Poeten al-Ahtal legen, die er “Abd al-Malik gab, als dieser
ihn einlud, Moslem zu werden: »Ich werde weiterhin (im Gebet) gegen Sonnen-
aufgang niederfallen«.”

Abu Ra’ita selbst hat in seiner Apologie der christlichen Lehre und ihres Kul-
tes zu dieser Debatte beigetragen.”” Er sagt dort, dafl die gibla der Christen im
Osten oder im Sonnenaufgang (al-masriq) ist, da der Mensch seit dem Siinden-
fall standig nach dem verlorenen Paradies Ausschau hilt und da Christus seinen
eigenen Worten gemifl vom Osten her wiederkommen wird. Das gleiche Argu-
ment, warum sich die Christen im Gebet zum Osten wenden, finden wir auch
bei dem mit Abti R@’ita ungefihr gleichzeitigen nestorianischen Patriarchen Ti-
motheus . (780-823).” In seinem Dialog mit dem Kalifen al-Mahdi sieht sich
der Patriarch gezwungen, die Frage zu beantworten, warum sich die Christen
nicht nach Jerusalem wenden, wie Jesus es tat.**

Es ist gerade dieser Vorwurf, die Gebetsrichtung von Jerusalem weg und zum
Osten hin geandert zu haben, der gegen die Christen in der muslimischen Pole-
mik erhoben wird, zum Beispiel bei Ahmad ibn Idris al-Qarafi im 13. Jh.* al-
Qarafis Argument, warum sich die Moslems nach Mekka wenden statt nach
Jerusalem, ist, dafl Mekka vierzig Jahre ilter ist als Jerusalem und daff Adam
dort auf dem Berge “Arafa Vergebung erhielt und dafl die Propheten nach Mekka
pilgerten und nicht nach Jerusalem. Ein anderer antichristlicher Polemiker, Ibn
Taymiyya (14. Jh.), bezeichnet die christliche Gebetsrichtung nach Osten als
Abfall vom Monotheismus zu einer verfeinerten Form von Sonnen- und Ster-

30 Siehe Georg Graf, »Zur Gebetsostungs, Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft 7 (Miinster in West-
falen 1927), 153-159; Bo Holmberg, »Kristen arabisk teologi och den islamisk-kristna dialogen
under medeltiden«, Ostkyrkan f6rr och nu. Studier i den ortodoxa traditionen [Red. Gésta
Hallonsten] (Religio 34/ Skrifter utgivna av Teologiska Institutionen i Lund), Lund 1991, 83-
108 [S. 102]; und Sidney H. Griffith, »Chapter Ten of the Scholion: Theodore Bar Kéni’s Apo-
logy for Christianity«, OCP 47 (Roma 1981), 158-188 [S. 180].

31 Siehe R. Aigrain, »Arabie«, DHGE 3 (Paris 1924), 1158-1339. Spalte 1319.

32 Siehe Graf, Die Schriften, 154-155 (Arab.).

33 Zu Timotheus I, siche Hans Putman, L’Eglise et I'Islam sous Timothée I (780-823) (Recherches
publiées sous la direction de IInstitut de Lettres Orientales de Beyrouth. Nouvelle série. B.
Orient Chrétien 3), Beyrouth 1977.

34 Siche Robert Caspar, »Les versions arabes du dialogue entre le catholicos Timothée I et le calife
al-Mahdi (Ile/VIIle siécle), »Mohammed a suivi la voie des prophétes«, Islamochristiana 3
(Rome 1977), 107-175, S. 132-133. '

35 Siche Erdmann Fritsch, Islam und Christentum im Mittelalter. Beitrige zur Geschichte der
muslimischen Polemik gegen das Christentum in arabischer Sprache (Breslauer Studien zur hi-
storischen Theologie, Band XVII), Breslau 1930, 143.
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nenanbetung. Die Anbetung der Sonne (as-sugiid li-s-Sams) ist zu einer Anbe-
tung in Richtung zur Sonne hin geworden (as-sugid ila s-sams).*®

Ich habe hier nicht die Absicht, die gesamte Diskussion zur Gebetsrichtung
im Mittelalter zwischen Christen und Moslems zu behandeln. Ich mufl aber
dennoch den von den christlichen Verfassern nennen, der dieses Gebiet viel-
leicht am ausfihrlichsten behandelt hat, namlich den dgyptischen Melchiten Eu-
tychius von Alexandrien (Sa“id ibn al-Bitriq), der im Jahre 940 starb.*” In seinem
Kitab al-Burhan fihrt Eutychius eine Reihe von Argumenten an, warum die
ostliche die beste Gebetsrichtung sei.”® Aufler einigen verstreuten Schriftbewei-
sen aus den Psalmen und Propheten und den Argumenten, auf die wir bereits bei
Abt R2’ita gestoflen sind, d. h., dafl das Paradies im Osten lag und Christus vom
Osten her wiederkommen soll, finden sich bei Eutychius einige andere interes-
sante Argumente.

Eines dieser Argumente, das Eutychius ziemlich eingehend behandelt, ist im
Grunde genommen ein sprachliches.” Es kniipft an die doppelte Bedeutung der
Whurzel YMN im Arabischen an, die wir bereits Anlaf hatten zu beobachten,
d.h., daff die Wurzel YMN sowohl mit »rechts« als auch »Stiden« zu tun hat.
Gott hat, sagt Eutychius, die vier Himmelsrichtungen Osten, Westen, Norden
und Stiden (Sarg, garb, yamin und samal) geschaffen. Im Siiden ist es warm und
davon kommt der warme Studwind (a/-yaman). Im Norden ist es kalt und davon
kommt der kalte Nordwind (as-Samal). Wer seinen Herrn anbeten will, mufl
sein Gesicht zu thm wenden. Wenn ein Mensch aufrecht steht, so wie Gott ithn
geschaffen hat und in dem Zustand, in dem Gott die Welt geschaffen hat, hat er
die stdliche Region der Erde (nahiyat ad-dunya al-yumna) auf seiner rechten
Seite (bi-ganbibi l-ayman) und ihre nérdliche Region (wa-nabiyatiba s-samal)
auf seiner linken Seite (bi-ganbibi s-samal). Wenn der Mensch steht, hat er den
Westen hinter sich und den Osten vor sich und kann so im Gebet nach dem
Osten hin niederfallen. Er fillt so im Gebet nicht nieder vor dem Paradiese, das
im Osten liegt oder vor der Sonne, dem Mond und den Sternen, die im Osten
leuchten, sondern er fillt nieder vor dem, der alles geschaffen hat.

Das letzte Argument des Eutychius fiir den Osten als die beste Gebetsrich-
tung ist, daf} diese Gebetsrichtung unverinderlich und unbegrenzt ist.* Wo
immer man sich auch befindet, ist die 6stliche Richtung immer dieselbe. Das ist

36 Siehe Fritsch, Islam und Christentum, 143-144,

37 Zu Eutychius von Alexandrien siehe Georg Graf, Geschichte der christlichen arabischen Litera-
tur 1-5 (Studi e Testi 118, 133, 146, 147, 172), Citta del Vaticano 1944-1953. Bd. 2, 32-34.

38 Sieche Pierre Cachia, Eutychius of Alexandria. The Book of the Demonstration (Kitib al-Bur-
han). Part T (CSCO 192/Arab. 20), Louvain 1960, S. 162-165 (§§301-309). Englische Uberset-
zung von W. Montgomery Watt, [derselbe Titel] (CSCO 193/Arab. 21), Louvain 1960, S.131-
134.

39 Siehe Cachia, Eutychius of Alexandria, 163-165 (§§ 302-306).

40 Siehe Cachia, Eutychius of Alexandria, 165 (§ 309).
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jedoch nicht der Fall bei geschaffenen und begrenzten Gebetsrichtungen. Auch
wenn Eutychius dies nicht ausdriicklich sagt, verstehen wir, daf§ er hierbei Jeru-
salem und vor allem Mekka und die Ka‘ba im Sinn hat. Wird die Gebetsrichtung
von einem bestimmten Ort oder einem bestimmten Gegenstand her gesteuert,
verdndert sich die Gebetsrichtung ja im Verhiltnis zu diesem Ort oder Gegen-
stand.

Wir sehen somit, dafl die Auslegung des Epitheton ahl/farig at-tayman als
Bezeichnung der Gebetsrichtung der Moslems zumindestens vor dem Hinter-
grund der Rolle, welche die Gebetsrichtung in der Debatte zwischen Moslems
und den Christen spielte, plausibel wird. Diese Theorie wird aber auch noch
von einem anderen Sachverhalt unterstiitzt, den Griffith anscheinend tibersehen
hat. Er sagt zwar in bezug auf Abu Ra’itas ahl at-tayman, daf§ sich die Moslems
zu dieser Zeit gewohnlich als al-mu’minin (»die Glaubenden«) bezeichneten
und dafl sie damit dem dominierenden Sprachgebrauch im Koran folgten.*' Es
gibt aber auch eine andere Bezeichnung (oder eine Gruppe von Bezeichnungen),
die mit der Theorie, dafl der Ausdruck ahl at-tayman ein Hinweis auf die Ge-
betsrichtung der Moslems sein konnte, in Beziehung gesetzt werden kénnte.
Ich denke hier an das Epitheton ahl as-salat (»Volk des Gebets«), ahl al-gibla
(»Volk der Gebetsrichtung«) und ahl al-qibla wa-s-salat (»Volk der Gebetsrich-
tung und des Gebets«).

Diese Bezeichnungen kommen zwar nicht im Koran vor (das Wort gibla ist in
keiner Beziehung koranisch), sind aber sehr ablich in spiteren moslemischen
Texten. Ich habe keine umfassende Inventarisierung des Vorkommens dieser
Epitheta vorgenommen, sondern begniige mich mit einigen wenigen Beispielen.
Den Ausdruck ahl al-gibla habe ich im Kitab usil an-nihal des Mu‘taziliten an-
Nasi® al-Akbar*?, im Kitab tabagat al-mu‘tazila des Ibn al-Murtada®, in al-
Malatis Kitab at-tanbih* und in a3-Sahrastanis Kitab al-milal wa-n-nihal gefun-
den.® Das Epitheton ahl as-salat findet sich bei an-Nasi” al-Akbar.* Bei al-Malatt

41 Siehe Griffith, »Habib ibn Hidmah Aba Ra’itah«, 169. Vgl. Denny, »Some Religio-Communal
Terms«, 36-42; und Wilfred Cantwell Smith, The Meaning and End of Religion. A Revolution-
ary Approach to the Great Religious Traditions, London 1978, 80-118.

42 Siehe Josef van Ess, Frithe mu’tazilitische Hiresiographie. Zwei Werke des Nasi’ al-Akbar (gest.
293 H.) herausgegeben und eingeleitet (Beiruter Texte und Studien 11), Beirut 1971, 20/11
(Arab.). Vgl. Tilman Nagel, »Das Problem der Orthodoxie im frithen Islam«, Studien zum
Minderheitenproblem im Islam 1 (Bonner orientalische Studien. Neue Serie 27/1), Bonn 1973,
7-44 [S. 10, not 4].

43 Siehe Ahmad ibn Yahya ibn al-Mutadi, Kitab tabaqat al-m‘tazila [Ed. Susanna Diwald-Wilzer]
(Bibliotheca Islamica 21), Wiesbaden 1961, 5/12, 38/4.

44 Siehe al-Malati, Kitab at-tanbih... [Ed. Sven Dedering] (Bibliotheca Islamica 9), Leipzig 1936,
12/3,:13/6:

45 Siehe Abd [-Fath Muhammad ash-Shahrastani, Kitab al-milal wa-n-nihal. Book of Religious
and Philosophical Sects. P. I-II [Ed. W. Cureton], London 1842-1846 [1923], I 98/8, 10; 100/13.

46 Siehe van Ess, Frithe mu‘tazilitische Hiresiographie, 19/20, 23, 26; 20/5; 21/8 (Arab.).
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habe ich die Kombination abl al-gibla wa-s-salit gefunden.”” Dafl der Ausdruck
ahl al-qibla als Bezeichnung der Moslems auch von Christen verwendet werden
konnte, geht aus dem Vorkommen des Ausdrucks in der Einleitung zu einer
anonymen christlichen Apologie gegen den Islam hervor, die in Gérard Trou-
peaus Katalog der christlichen arabischen Handschriften in der Bibliothéque
Nationale in Paris erwihnt wird.*

Es gibt folglich eine Reihe von Argumenten, die als Stiitze fiir die Theorie
angefithrt werden kann, dafl das Epitheton ahl at-tayman bei Aba Ra’ita und
fariq at-tayman bei Israel von Kaskar auf die Gebetsrichtung der Moslems ab-
zielt. Nichtsdestoweniger will ich diese Theorie in Frage stellen und statt dessen
eine andere mogliche Auslegung des Epithetons aufzeigen.

Hatte ahl at-tayman mit der Gebetsrichtung der Moslems zu tun, kénnte
man erwarten, dafl sich dieses Epitheton bei den christlichen Apologeten in
Verbindung mit der Behandlung der Gebetsrichtung findet. Das ist aber nicht
der Fall. Was Israel von Kaskar betrifft, so behandelt dieser die Frage der Ge-
betsrichtung oder anderer kultischer Fragestellungen iberhaupt nicht. Aba
Ra’ita hingegen greift — wie wir bereits gesehen haben — die Frage der Gebets-
richtung auf. Aber in diesem Zusammenhang kommt das Epitheton ahl at-
tayman nicht vor. Er verwendet hingegen den Ausdruck dreimal in anderen
Zusammenhingen, die mit der Gebetsrichtung nichts zu tun haben. Auch lief
sich dieses oder ein dhnliches Epitheton in anderen Texten nicht nachweisen, in
denen die Gebetsrichtung diskutiert wird.

Wir kénnen weiterhin feststellen, dafl wir, auch wenn Ausdriicke wie ahl al-
qibla und ahl as-salat als moslemische Selbstbezeichnung vorkommen, in diesen
Zusammenhingen keine Belege fiir das Wort tayman haben. Die moslemische
Gebetsrichtung hat mit der Himmelsrichtung tiberhaupt nichts zu tun. Es ist ja
gerade diese Tatsache, die moslemische und christliche Gebetsrichtung vonein-
ander unterscheidet, was Eutychius von Alexandrien — wie wir soeben gesehen
haben — besonders unterstreicht.*” Wihrend die Gebetsrichtung zum Osten so-
zusagen unverdnderlich ist, ist die Richtung nach der Ka‘ba davon abhingig, wo
man sich geographisch im Verhiltnis zu diesem Kultplatz befindet.

Kénnte man Belege dafiir finden, dafl das Wort tayman eine gewdhnliche
Bezeichnung fiir die Ka'ba oder die Stadt Mekka war (so wie al-yamaniyya
Mekka meinen konnte)*, wire die Auslegung von k! at-tayman als eine Refe-

47 Siehe al-Malati, Kitab at-tanbih, 12/2; 13/5.

48 Siehe Gérard Troupeau, Catalogue des manuscrits arabes. Premiére partie. Manuscrits chrétiens
I-11, Paris 1972-1974, 1 187 (Nr. 215). Vgl. Graf, Geschichte 2, 472.

49 Siehe Cachia, Eutychius of Alexandria, 165 (§ 309).

50 Die »hdchst eigenartige, aber duflerst isolierte« Tradition syrischer Provenienz, die Mekka als
Tar Taymana bezeichnet, ist wohl allzu isoliert, um die Theorie zu unterstiitzen, dafl ahl at-
tayman eine Referenz der Gebetsrichtung der Moslems ist. Siehe »Suliman Bashear, Yemen in



Ablffariq at-tayman - ein ritselvolles Epitheton 95

renz zur Gebetsrichtung der Moslems plausibel. Aber so wie es aussieht, be-
zeichnet tayman im allgemeinen »Siiden« oder moglicherweise ein grofieres
geographisches Gebiet der arabischen Halbinsel (die ganze arabische Halbinsel
oder Siidarabien). Dafl diejenigen, die den Begriff ahl at-tayman gebildet haben,
so unkundig dartiber gewesen sein sollten, wohin sich die Moslems im Gebet
wendeten, d.h. ein bestimmtes Heiligtum und keine Himmelsrichtung in grof-
ter Allgemeinheit, halte ich fiir kaum wahrscheinlich.

I1I.

Mit Ricksicht darauf, dafl zayman nicht eine Himmelsrichtung meint, sondern
eher ein grofieres (zugegeben vage definiertes) Gebiet im Siiden, meine ich, daf}
es plausibler ist, das Epitheton (»Volk/Partei des Siidens«) nicht als Ausdruck
tir »das Volk, das sich nach Siiden wendet, wenn es betet« zu interpretieren,
sondern als Ausdruck dafiir, woher dieses Volk oder diese Partei kommt, d.h.
»das Volk/die Partei aus dem Siiden«. Da der Islam mit den arabischen Erobe-
rern aus dem im Stiden liegenden Arabien kam, konnte man sich damit begnii-
gen, dafl die Bedeutung von ahl at-tayman klar und daf die Auslegungsfrage
entschieden ist. Zu dieser prosaischen Erklirung des Epitheton ahl at-tayman
kommt jedoch auch eine tiefere Dimension, die dem Epitheton eine deutlichere
Prignanz verleiht. Dies will ich nun versuchen aufzuzeigen.

Kommen wir zum alttestamentlichen Material iiber den Siiden und besonders
zu Teman zuriick. Wie wir bereits gesehen haben, wird das biblische Teman mit
Gliick, Erfolg und Weisheit verkntpft. In Jer 49,7 fragt sich der Herr Zebaoth:
»Gibt es denn keine Weisheit mehr in Teman?« In Bar 3,22-23 wird Teman
zusammen mit Midian und den Nachkommen Hagars als Beispiel von Nachbar-
volkern und Nachbarlindern Israels erwihnt, wo es weise und erfolgreiche Ge-
schiftsleute gab. Wir kénnen auch an den Erfolg und den Reichtum denken, der
mit der Konigin von Saba verkntipft wird (1 K6n 10; 1 Chron 9), die kam, um
Salomos Weisheit zu horen. Interessanterweise wird sie im Neuen Testament
(Matt 12,42; Luk 11,31) K6nigin des Stidens (Baoihiooo vétov) genannt, was in
gewissen modernen arabischen Bibeltibersetzungen mit malikat at-tayman wie-
dergegeben wird.”

Aber es handelt sich nicht nur um Gliick, Erfolg und Weisheit, die mit dem
Stiden und Teman im Alten Testament verkntipft werden. Dort findet sich auch

early Islam. An examination of non-tribal traditions«, Arabica 36 (Leiden 1989, 327-361 [S.
337]. Bashears Artikel spielt jedoch eine bedeutende Rolle fiir die alternative Theorie der Bedeu-
tung dieses Epitheton, die ich im Folgenden vorlegen werde.

51 Vgl. Bashear, »Yemen in early Islame«, 337. Ganz moderne Ubersetzungen haben jedoch mali-
kat al-ganiib.
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eine Gruppe poetischer Theophanietexte, die davon reden, dal Gott sich von
Teman aus oder anderen Orten her offenbart, die mit dem Siiden verbunden
werden. Bei dem Propheten Habakuk kann man lesen: »Gott kommt von Te-
man, der Heilige von dem Berge Paran« (Hab 3,3). Hier werden Teman und
Paran parallelisiert. In Deut 33,2 wird der Segen Moses tiber Israels Stimme mit
folgenden Worten eingeleitet: »Der Herr kommt vom Sinai, und aus Seir geht
sein Schein auf fir sie. Er kam heraus im Glanze des Berges Paran.. .« In Jes
63,1-6 offenbart sich der Herr von Edom und von Bosra, um die Vélker zu
besiegen. Alle diese Orte wie Teman, Seir, Paran und Bosra beziehen sich auf
das — aus Kanaans Sicht — im Siiden gelegene Gebiet Edom zwischen dem Toten
Meer und der Akababucht im Osten davon. Lars Eric Axelsson hat in seiner
Doktorarbeit The Lord Rose up from Seir diese Theophanietexte in ihrem histo-
rischen Kontext behandelt.” Fiir uns ist es von gréflerer Bedeutung herauszu-
finden, welche Bedeutung diese Texte und ihre Auslegung fiir die Vorstellung
spaterer Zeiten von und der Erwartung eines messianischen Befreiers aus dem
Stiden hatte; und vor allem inwiefern sich die Moslems selbst als Erfiillung die-
ser Prophezeiungen betrachteten.

Als Beispiel dafiir, dafl der Gedanke eines eschatologischen Erlésers in vor-
islamischer Zeit mit dem Siiden verkniipft werden konnte, kann der nicht-
christliche gnostische Nag-Hammadi-Text Sems Paraphrase angefiihrt werden.
In dieser Schrift, die wie eine Offenbarung mit kosmogonischem, soteriologi-
schem und eschatologischem Inhalt gestaltet ist, wird die endgiiltige Erlésung
mit dem Stiden verbunden. Hier erfahren wir, dafl »das Gebiet des Siidens das
Wort des Lichtes empfangen darfe«.>

Das Faktum, daff biblische und jiidische Traditionen Edom, Teman und Paran
mit Hagar und Ismael verkniipfen, die ihrerseits wiederum mit den Arabern
verbundensind, hatnatiirlichdieSichtderMoslems, sichselbstals Befreierausdem
Stiden zu betrachten, erleichtert.** In der gleichen Weise, wie bereits der Koran
die Voraussagen der Evangelien von einem kommenden Parakleten als eine Vor-
aussage von Mohammed interpretiert hat®, konnten die Moslems sich selbst als
eine Erfiillung der Prophezeiung einer Rettung aus dem Siiden auffassen.

52 Siehe Lars Eric Axelsson, The Lord Rose up from Seir. Studies in the History and Traditions of
the Negev and Southern Judah (Coniectanea Biblica, Old Testament Series 25), Lund 1987.
Siehe besonders S. 48-65.

53 Siehe The Nag Hammadi Library (Translated into English under the Editorship of James M.
Robinson), Leiden 1977. S.308-328: »The Paraphrase of Shem«, S.327: »But the regions of the
south will receive the Word of the Light. But they who are from the error of the world and from
the east —«. Vgl. Bashear, »Yemen in early Islamx, 338, 340.

54 Vgl. Moritz Steinschneider, Polemische und apologetische Literatur in arabischer Sprache, zwi-
schen Muslimen, Christen und Juden, nebst Anhingern verwandten Inhalts (Abhandlungen fiir
die Kunde des Morgenlandes V1, 3), Leipzig 1877. S.316-319.

55 Der Koran 61,1. Siehe Rudi Paret, Der Koran. Kommentar und Konkordanz [Zweite Auflage],
Stuttgart 1980, 476 mit Literaturhinweisen.
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In al-Waqidis Kitab al-Magazi wird von dem Gesprich berichtet, das Mu-
hammad ibn Maslama mit dem jidischen Stamm Ban@ n-Nadir gefithrt hat,
bevor dieser von Medina vertrieben wurde.’® Gemifl der Tradition, die al-Wai-
qidi wiedergibt, bewies Ibn Maslama, daf} die Juden falsch handelten, als sie von
Mohammed Abstand nahmen. Dies tat er, indem er sie an ihre eigene apokalyp-
tische Beschreibung des »hanifiyya-Mannes« erinnerte.” U. a. sollen sie ihn als
»...der aus dem Siiden auf einem Kamel reitend kommt« (ya’ti min qibal al-
yaman yarkab al-ba‘ir) beschrieben haben.”® Der entscheidende Punkt im Ar-
gument Ibn Maslamas ist natirlich, daf} diese Beschreibung genau auf den Pro-
pheten Mohammed zutrifft.

Ein anderes Beispiel der Verbindung zwischen dem prophetischen Auftrag
Mohammeds und dem Siden finden wir in Ibn Ishags Sirat an-Nabi an der
Stelle, wo von *Adi ibn Hatims Abfall gesprochen wird.*” Als die Schwester “Adi
ibn Hatims versuchte, ihn zurechtzuweisen und ihn dazu zu bringen, Bufle und
Besserung zu tun und Mohammed zu folgen, soll die Schwester u.a. gesagt
haben: »Ich finde, du sollst dich thm schnell anschliefen. Wenn der Mann ein
Prophet ist, erhalten diejenigen, die zuerst zu thm kommen, Vorteil davon; und
wenn er ein Kénig ist, kommst du in der Ehre des Stidens nicht zuschanden (fi
izz al-yaman)«.*° Hier wird folglich Mohammeds Auftrag als »Ehre des Sii-
dens« beschrieben.

Noch deutlicher als dies in der Szra des Propheten und im Kitab al-Magazi der
Fall ist, wird der Islam als Erfiillung alter Prophezeiungen einer géttlichen Of-
fenbarung aus dem Stiden in einer anderen moslemischen arabischen Quelle
dargestellt — namlich in “Ali ibn Rabban at-Tabaris Kitab ad-Din wa-d-Dawla.®!
Dieser “Ali ibn Rabban at-Tabarf sollte nicht mit dem berithmten Historiker at-
Tabari verwechselt werden. Dieses Buch wird auflerdem von etlichen als unecht
betrachtet®, was aber in unserem Zusammenhang keine gréfiere Rolle spielt. Ist
es jedoch echt, haben wir hier einen Text, der so alt ist wie Ab@ R3’ita und Israel
von Kagkar.”’ In dieser Schrift kommt die oben zitierte Bibelstelle Hab 3,3 als
Schriftbeweis fiir die Echtheit von Mohammeds géttlichem Auftrag vor (inna

56 Siehe al-Waqidi, Kitab al-Magazi [ed. von Kremer], Calcutta 1856, 1:367.

57 Fir die Begriffe hanif (Pl. hunafa’) und banifiyya, siche Denny, »Some Religio-Communal
Terms«, 30-34; und W. Montgomery Watt, Muhammed at Medina, Oxford 1956, 303-304.

58 Siehe al-Wiqidi, Kitab al-Magazi, 1:367.

59 Siche Ibn Hisam, as-Sira an-nabawiyya 1-4 [ed. Taha “Abd ar-Ra’Gf Sa‘d], Maktabar al-kulliyyat
al-Azhariyya 1974. Bd. 4, 166-168.

60 Siehe Ibn Higam, Sira 4:168/3-4.

61 A. Mingana, The Book of Religion and Empire. A semi-official defense and exposition of Islam
written by order at the court and with the assistance of the caliph Mutawakkil (A.D. 847-861),
London 1923 [Arabischer Text], 1922 [Engl. Ubers.].

62 Siehe vor allem Boyges, »Nos informations sur ‘Al ag-Tabari«, MUS] 28 (1949-1950), fasc. 4, 69-
111.

63 Fiir “Ali ibn Rabban at-Tabari, siehe Mingana, The Book of Religion and Empire, 1922, x-xvi;
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llaha ga’a min at-Tayman wa-l-quddiis min gabal Faran).** Als Schriftbeweis
noch wichtiger ist jedoch Deut 33,2, eine Stelle, die mindestens zweimal zitiert
wird (inna-r-rabba ga’a min tir Sinin wa-tala‘a lani min Sa‘r wa-zahara min
gabal Faran).”” Um seine Auslegung dieser Stelle als eine Prophezeiung auf Mo-
hammed zu bekraftigen, erklirt der Verfasser, dafl »Herr« (ar-rabb) sich so-
wohl auf Gott als auch auf einen Menschen beziehen kann.®

Es ist interessant, die Rolle zu notieren, die das Wort tayman in “Ali ibn
Rabbans Buch spielt, und hierbei nicht nur im Zitat von Hab 3,3. Auch Jes 21,1
wird zweimal als eine Voraussage vom Auftreten Mohammeds ausgelegt und
bersetzt »du wirst aus dem Siiden kommen (sa-ta’ti min gibat at-tayman)«.¥
Auf die gleiche Weise werden die Worte von Jes 21,13-14 auf die Araber hin
gedeutet. Die Einwohner des Stidens (sukkan at-tayman) kommen den Diir-
stenden mit Wasser entgegen.®® Einige Zeilen spiter sind es die aus dem Siiden
Kommenden, die diirsten: »Welche sind die Diirstenden, die aus dem Siiden
kommen ... andere als die Araber (fa-man ha’ula’s - attas alladina agbali min
gihat at-tayman ... gayr al-‘arab)?«*’ An einer anderen Stelle erklirt “Alf ibn
Rabban at-tayman mit den Worten: »Das Land yaman und Higaz ist fiir die
Gelehrten dasselbe wie at-tayman« (wa-ard al-yaman wa-l-higaz ‘inda l-huka-
ma’ min at-tayman).”

Diese Sicht, den Islam als Erfiillung der eschatologischen Prophezeiung einer
Befreiung vom Stiden (von al-yaman oder at-tayman) her zu betrachten, findet
sich aber nicht nur in moslemischen Zusammenhingen. Auch in der syrischen
Literatur kommt diese Verkniipfung vor. In der anonymen Chronik, die sich
bis zum Jahre 1234 erstreckt (diese ist zwar spiter zusammengestellt, enthilt
aber viel dlteres Material) — steht, dafl Gott sah, wie die Byzantiner die syrischen
Christen unterdriickten und »daf} er deshalb die Ismaeliter im Stiden weckte und
holte, um ihnen durch diese Befreiung zu schenken«.”!

In den folgenden zwei Beispielen aus der syrischen Literatur, wo der Islam
mit »Stiden« verkniipft wird, sind nicht die biblischen Theophanietexte und ihre

Max Meyerhof, »°Ali ibn Rabban at-Tabari, ein persischer Arzt des 9. Jahrhunderts n. Chr.«,
ZDMG 85 (1931), 38-68; und Boyges, »Nos informations«, 69-111.

64 Mingana, The Book of Religion and Empire, 1923, 103/5-6 [1922, 119].

65 Mingana, The Book of Religion and Empire, 1923, 74/16-17 [1922, 86]; 1923, 122/13-14 (»Sind«
statt »tiir Sinin«, und »lahd« statt »land«) [1922, 144],

66 Siche Mingana, The Book of Religion and Empire, 1923, 75/3-8 [1922, 87]; 1923, 122/14-17
[1922, 144]. Bashear, »Yemen in early Islam«, 340, verkniipft diese Erklirung filschlich mit Hab
3:3.

67 Mingana, The Book of Religion and Empire, 1923, 81/18 [1922, 95 (Minganas Anm. 5 ist in
unserem Zusammenhang nicht relevant)]; 1923, 83/9-10 [1922, 97].

68 Siehe Mingana, The Book of Religion and Empire, 1923, 84/4 [1922, 97].

69 Mingana, The Book of Religion and Empire, 1923, 84/7-10 [1922, 98].

70 Mingana, The Book of Religion and Empire, 1923, 87/11 [1922, 101].

71 Siehe I.-B. Chabot, Chronicon ad Annum Christi 1234 pertinens, I, 237.
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Auslegung aktuell, sondern das apokalyptische Buch Daniel. Wie bekannt, be-
handelt Daniel 11 den Kampf zwischen dem Nordland und dem Siidland. Der
masoretische Text hat hier zwar negev als Bezeichnung des Siidlandes und keine
Form der Wurzel YMN, was aber fiir unseren Zusammenhang ohne Bedeutung
ist, da die Peschitta - d.h. der Text, von dem die syrischen Verfasser ausgingen —
den Terminus taymenda hat. Von untergeordneter Bedeutung ist auch, daff Siid-
land und der Kénig des Stidlandes in der Danielapokalypse urspriinglich Agyp-
ten und Ptolemius I. (323-285 v. Chr.) meinten. Der entscheidende Punkt in
den syrischen Apokalypsen des 7. und 8. Jh.s ist, dafl sie das Buch Daniel auf die
Geschehnisse ihrer Zeit iibertragen haben.

Das erste Beispiel, das ich anfithren will, ist die Apokalypse des Pseudo-Me-
thodius.”” In einem neulich publizierten Aufsatz mit dem Titel Ps.-Methodius:
A Concept of History in Response to the Rise of Islam” hat Reinink von der
Universitit Groningen — gegen andere Forscher und gegen seinen eigenen friihe-
ren Standpunkt — dafiir argumentiert, daf Pseudo-Methodius syrisch-orthodox
war und nicht Melkit.”* In demselben Aufsatz schligt Reinink auch vor, dafl die
Apokalypse des Methodius im Jahre 692 als Reaktion auf die Griindung des
Felsendoms auf dem Tempelplatz in Jerusalem durch den Kalifen ‘Abd al-Malik
geschrieben wurde.”

Der Inhalt’ der Apokalypse von Pseudo-Methodius kniipft deutlich an die
Prophezeiungen des Buches Daniel an. Er folgt den traditionellen Auslegungen
der vier Weltreiche als zutreffend auf die Babylonier, die Meder, Perser und
zuletzt die Griechen/Rémer und verteidigt sie.”” Das letzte Reich geht, da es
christlich ist, niemals unter. In einem duflerst polemischen Ton behauptet er,
dafl Gott die tyrannischen Ismaeliter (d.h. die arabischen Moslems) in das
christliche Reich (d.h. das byzantinische Reich) als Strafe fiir die Stinden seiner
Einwohner geschickt hat. Die Herrschaft der barbarischen Tyrannen — dies ist
der entscheidende Punkt in der Apokalypse —soll nur zehn apokalyptische Wo-

72 Der syrische Text findet sich bei Harald Suermann, Die geschichtstheologische Reaktion auf die
einfallenden Muslime in der edessenischen Apokalyptik des 7. Jahrhunderts, Frankfurt am Main
1985, 34-85. Ausgaben des griechischen Textes finden sich in Anastasios Lolos, Die Apokalypse
des Ps.-Methodius, Meisenhaim am Glan 1976; und Anastasios Lolos, Die dritte und vierte
Redaktion des Ps.-Methodius, Meisenhaim am Glan 1978.

73 Siehe G.]. Reinink, »Ps.-Methodius: A Concept of History in Response to Islam«, The Byzan-
tine and Early Islamic Near East. I. Problems in the Literary Source Material [Ed. Averil Came-
ron and Lawrence I. Conrad] Princeton 1991, 149-187.

74 Siehe Reinink, »Ps.-Methodius«, 156 [Anm.. 29], 159ff.

75 Siehe Reinink, »Ps.-Methodius«, 181-187.

76 Fiir eine kurze Zusammenfassung des Inhalts siche Sebastian Brock, »Syriac Views of Emergent
Islam«, Studies on the First Century of Islamic Society [Ed. G.H.A. Juynboll], Papers on
Islamic History 5, Carbondale/Edwardsville 1982, 9-21, .199-203 [= Sebastian Brock, Syriac
Perspectives on Late Antiquity (Variorum Reprints), London 1984, VIII]; und Reinink, »Ps.-
Methodius«, passim.

77 Siehe Reinink, »Ps.-Methodius«, 158.
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chen (d.h. siebzig Jahre) dauern. Hiernach soll sich der griechische Kénig (d. h.
Kaiser Heraclius) als Alexander redivivus plotzlich erheben und die Ismaeliter
vertreiben und zerstoren. Ein neues und bestehendes arabisches Reich ist dem-
nach nicht aktuell.” Die Christen sind nicht gezwungen, zum Islam iiberzutre-
ten, nur weil “Abd al-Malik eine Moschee auf dem Tempelplatz in Jerusalem
gebaut hat und damit zeigen wollte, daf} der Islam das Judentum und das Chri-
stentum ersetzt habe. So die Bedeutung der Apokalypse.

Fiir uns ist hier von Interesse, dafl Pseudo-Methodius den zeitlich begrenzten
Auftrag der Ismaeliter, Gottes Strafe zu vollziehen, mit der Macht identifiziert,
die in Dan 11,5 »der Arm des Siidens« (derd'a de-taymenda) genannt wird.”?

Die gleiche Verkniipfung zwischen dem Siidland des Danielbuches mit den
moslemischen Arabern finden wir in einer anderen syrischen Schrift, die etwa
finfzig Jahre jiinger ist als die Apokalypse des Pseudo-Methodius. Ich meine
hier die Offenbarung, die mit Johannes, dem Sohn des Zebedius, verkntpft
wird, und die ein Teil der syrischen Schrift ausmacht, die unter dem Namen Dus
Evangelium der zwilf Apostel geht, herausgegeben von Rendel Harris im Jahre
1900.%

Man kann sagen, daf§ die Offenbarung ein Drama in drei Akten beschreibt®!,
den Aufstieg und Niedergang (Fall) von drei Reichen: zuerst das rémische, da-
nach das persische und zuletzt das arabische. Das letzte Reich wird wie »ein
starker Wind, der Siidwind« (vizha ‘azizta taymena)® beschrieben, den Gott
wehen lifit. Dafl der Verfasser damit die Moslems meint, geht ausdriicklich
hervor, wenn gesagt wird, daf} Ismael das Volk des Siidlandes ist (‘amma d-ar'a
de-taymena).” Der Siiden soll Erfolg haben und sich Persien und Rom unter-
werfen.** Aber die tyrannische Herrschaft des Siidens mit Unterdrickung und
hohen Steuern soll nicht bestehen. Gottes Strafe wird es treffen. Der Mann aus
dem Norden (oder das Nordland — wiederum unter Bezugnahme auf Dan 11)
wird gegen das Siidland in den Krieg ziehen und das Volk des Siidens dahin
zurlickzwingen, woher es gekommen ist.*

Gemeinsam fiir sowohl Pseudo-Methodius als auch Das Evangelium der
zwolf Apostel ist, dafl sie die moslemische Herrschaft der Araber als eine zufl-

78 Siehe Reinink, »Ps.-Methodius«., 165.

79 Siche Suermann, Die geschichtstheologische Reaktion, 61; Lolos, Die Apokalypse, 94 [Boa-
xlova Tod votov]. Vgl. Reinink, »Ps.-Methodius«, 167.
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[Syr.], 34-39 [Engl.].

81 Harris, The Gospel of the Twelve Apostles, 20 [Engl. Einf.].
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lige Strafe betrachten. Man hat offenbar nicht geglaubt, daf die Araber gekom-
men sind, um zu bleiben. In bezug auf Das Evangelium der zwolf Apostel kann
dies merkwiirdig erscheinen, da diese Schrift vermutlich erst wihrend der letz-
ten Jahre des Kalifats der Umayyaden entstanden ist.*® Die Bewertung des ara-
bischen Reiches als zufillig zeigt sich u.a. in dem Faktum, daf} die traditionelle
Auslegung der vier Weltreiche des Buches Daniel mit dem rémisch-griechischen
Reich als letztem beibehalten wird. Dafl es sich bei dem arabischen Reich (Herr-
schaft) um kein neues Weltreich handelt, wird von Pseudo-Methodius stark
betont.

Im Unterschied zur Apokalypse des Pseudo-Methodius fiihrt die gleichzei-
tige armenische Chronik, die Sebeos zugeschrieben wird, eine radikale Neuaus-
legung durch, indem sie Rom durch die Ismaeliten als dem vierten Weltreich in
Daniels Prophezeiung ersetzt. Der gleichen Auslegung begegnen wir iibrigens
bei ‘Ali ibn Rabban at-Tabari. Fiir ihn ist das vierte Tier in Dan 7 »dieses Reich«
(hadibi l-mamlaka).” Fiir unsere Belange ist jedoch eine andere Auskunft in der
Chronik des Sebeos von besonderer Bedeutung, da diese einen weiteren Beleg
fiir die Kopplung zwischen Moslems und dem Siiden liefert. Sebeos verbindet
namlich die vier Weltreiche mit den vier Himmelsrichtungen: die Griechen im
Westen, die Sassaniden im Osten, Gog und Magog im Norden und schlief§lich
Ismael im Siiden.®

Vor dem Hintergrund der apokalyptischen Vorstellungen vom Siiden und
dessen Rolle, wofiir man Belege sowohl in moslemischen als auch christlichen
Quellen finden kann, erscheint — meiner Ansicht nach — das Epitheton ahl/farig
at-tayman bei AbG R3’ita und Israel von Kaskar in neuem Licht. Der Ausdruck
meint nicht schlicht und einfach »das Volk/die Partei aus dem Siiden«, und nur
deshalb, weil die arabischen Eroberer zufallig aus dem Siiden kamen. Fiir einen
zeitgendssischen Leser mit Einsicht in diese apokalyptische Vorstellungswelt
muf} das Epitheton wesentlich mehr bedeutet und zahlreiche Assoziationen ge-
weckt haben.

In dem Material, das ich vorgelegt habe, kann man zwei Gruppen von Vor-
stellungen unterscheiden, die beide den gemeinsamen Nenner haben, daf sie
den Islam mit dem Siiden verbinden. Worin sie sich unterscheiden, ist teils die
Vorstellung von einer positiv von Gott inspirierten Offenbarung aus dem Sii-
den, teils die Vorstellung von einer tyrannischen Herrschaft (einer von Gott
zufillig inspirierten Strafe) aus dem Siiden. Die positive Vorstellung hat ihre
Wurzeln in der Auslegung der alttestamentlichen Theophanien und ihrer gottli-
chen Offenbarung aus dem Siiden. Diese Vorstellung spiegeln die moslemischen

86 Siehe Harris, The Gospel of the Twelve Apostles, 21 [Engl. Einf.].
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Quellen wider. Die mehr negative Vorstellung geht auf das Buch Daniel zuriick
und wird u.a. in der Apokalypse des Pseudo-Methodius und dem Evangelinm
der zwilf Apostel widergespiegelt.

Wir kdnnen uns nun fragen, zu welcher Gruppe von Vorstellungen das Epi-
theton ahl/fariq at-tayman bei Abt Ra’ita und Israel von Kagkar gehért. Die
Frage st vor allem dann relevant, wenn wir dariiber nachdenken, was uns das
Epitheton méglicherweise iiber die sagen kann, die es verwenden und ihre Ein-
stellung zur betreffenden Gruppe, d.h. den Moslems. In der Einleitung er-
wihnte ich ja, daf} derartige Namen und Bezeichnungen — wie das of faoBagot
der Griechen — des ofteren etwas tiber die aussagt, die sie verwenden. Spontan
will man wohl am liebsten das Epitheton ahl/fariq at-tayman mit den negativen
Vorstellungen verkniipfen, die vom Buche Daniel inspiriert sind und denen
Pseudo-Methodius und Das Evangelium der zwilf Apostel Ausdruck verleihen.
Es scheint ja auch ein konfessionell bedingter Unterschied in dem angefiihrten
Textmaterial zwischen der positiven Auslegung der Moslems und der negativen
der Christen vorzuliegen.

Gleichzeitig mussen wir uns dessen bewufit sein, dafl es viele Beispiele gibt,
die eine sehr positive Einstellung den moslemischen Arabern gegeniiber wider-
spiegeln, nicht zuletzt bei den syrischen Monophysiten (zum Beispiel Abi
Ra’ita) und Nestorianern (zum Beispiel Israel von Kaskar). Diese erlebten den
Ubergang von byzantinischer oder persischer zu arabischer Herrschaft als eine
Erleichterung. Die arabischen Eroberungen konnten so als Gottes Strafe fiir die
byzantinische Kirchenpolitik oder den Gétzendienst der Sassaniden aufgefafit
werden. Sebastian Brocks Artikel Syriac views of emergent Islam® und ein Arti-
kel von Harald Suermann®™ mit dhnlichem Inhalt liefern etliche Beispiele hier-
fur.

Der nestorianische Patriarch Timotheus ., der im gleichen Jahrhundert lebte
wie Abl Ra’ita und Israel von Kagkar, schreibt zum Beispiel: »...Die Araber
werden heutzutage von sowohl Gott als auch Menschen geehrt und geachtet,
weil sie Gétzendienst und Vielgdtterei aufgegeben haben und den einen Gott
ehren«.”’ Weiterhin: »Gott gab Mohammed grofie Ehre und legte zwei Reiche
—das der Perser und der Rémer — unter seine Fiifle. Gott hat dies mit den Persern
geschehen lassen, da diese geschaffene Dinge anbeteten statt den Schépfer; und
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er lieR dies mit den Rémern geschehen, da diese die theopaschitische Lehre
verbreiteten.«*

In der anonymen syrischen Chronik, die sich zum Jahre 1234 erstreckt, lesen
wir Folgendes: »Gott sandte die Ismaeliter aus dem Land des Siidens. .., um
uns durch diese Befreiung zu schenken. Hierdurch erhielten wir keinen gerin-
gen Vorteil, da wir von der Herrschaft der tyrannischen Rémer gerettet wur-
den.«”

Diese Beispiele sollten als Stiitze gentigen, dafl wir das Epitheton abl/farig at-
tayman nicht ohne weiteres mit dem negativ-polemischen Ton verbinden miis-
sen, der Pseudo-Methodius und Das Evangelium der zwilf Apostel prigt.

Mit diesem Aufsatz habe ich eine Bezeichnung der Moslems beleuchten wollen,
die bei Abli R2’ita und Israel von Kaskar vorkommt. Ich begann mit einer
sprachlichen Analyse der Wurzel YMN, um zu einer korrekten Vokalisierung
und Ubersetzung des Wortes tayman, »Siiden«, zu gelangen. Danach behan-
delte ich die Theorie der Bedeutung dieses Epitheton, die Sidney Griffith vorge-
schlagen hat, d. h., daff das Epitheton die Gebetsrichtung der Moslems bezeich-
nen solle. Obwohl ich selbst mehr Argumente als Griffith selbst fiir diese Theo-
rie beigebracht habe, bin ich zu dem Ergebnis gekommen, es sei nicht sehr
wahrscheinlich, dafl mit ahl at-tayman die Gebetsrichtung gemeint sei. Statt
dessen habe ich das Epitheton mit »das Volk/die Partei aus dem Siiden« iiber-
setzt und es im Lichte einer Reihe apokalyptischer Aussagen — sowohl moslemi-

scher als auch christlicher — ausgelegt, die den Islam mit dem Siiden verkniip-
fen.™
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