Frank van der Velden

Konvergenztexte syrischer und arabischer Christologie:
I Stufen der Textentwicklung von Sure 3,33-64

Einleitung

Der folgende Artikel versucht eine Auslegung von Sure 3,33-64 auf Grundlage
der von ihr benutzten christlichen Traditionstexte. Die Untersuchung bewegt sich
dabei erst einmal synchron auf der Ebene des uns vorliegenden (»kanonischen«)
Korantextes und sammelt die koranischen, auflerkoranischen und christlichen Be-
zugstexte (Ko-Texte). Mit Hilfe dieser Synopse und nach den Grundlagen der
Intertextualititsforschung' ergeben sich Antworten auf die Frage, wie ein solcher
Text auf christliche Leser im 7. Jh. AD gewirkt haben mag — denn der Text von
Sure 3,33-64 stellt meiner Meinung nach den Versuch eines christologischen Kon-
vergenztextes im 7. Jh. dar und richtet sich daher sowohl an muslimische als auch
an geneigte christliche Leser.

Hierbei sind drei Punkte wichtig: Zum einen gibt diese traditionsgeschichtliche
Auslegung durch die Art der Verwendung des christlichen Traditionsmaterials
konkrete Hinweise auf eine diachrone Entwicklungsgeschichte des Textes von
Sure 3,33-64. Diese wire allerdings noch durch eine umfassende text- und literar-
kritische Exegese zu iiberpriifen, was im Rahmen dieses Artikels nicht geleistet
werden kann. Zum zweiten ist zu beachten, daf3 die im folgenden an Sure 3,33-64
entwickelte Sichtweise nur einen Teil der koranischen Christologie darstellt, nim-
lich den im 7. Jh. AD als konvergent vermuteten. Andere Texte, wie sie besonders
in der Felsendominschrift (692/4 AD) und den ihr aussagegleichen Texten des
Koran (Sure 4,171f.; 9,33; 17,111; 19,33-36; 112) erscheinen, formulieren dagegen
stark kontroverstheologisch. Auch dieser Zusammenhang ist erkldrungsbediirftig
und kann im Rahmen dieses Artikels nicht behandelt werden. Drittens zeigt die
traditionsgeschichtliche Analyse, dal3 sich Sure 3,33-64 aus der Auseinanderset-
zung mit der ihr zeitgenossischen syrisch-christlichen Theologie des 7. Jhs. genii-
gend erklart, ohne daf} ein Rekurs auf judenchristliche, archaisch-christliche oder
jiidisch-messianische Christologien genommen werden miifite, wie mehrere aktu-

1 Vgl. Broich, U.; Pfister, M., Intertextualitit. Formen, Funktionen, anglistische Fallstudien (Kon-
zepte der Sprach- und Literaturwissenschaft 35), 1985. Vgl. weiter: Holthuis, S., Intertextualitit.
Aspekte einer rezeptionsorientierten Konzeption (Stauffenberg Colloquium 28), 1993, 26-32;
Phillips, G. A., Sign / Text / Différance. The Contribution of Intertextual Theory to Biblical Criti-
cism, in: Plett, H. F. (Hg.), Intertextuality (Research in Text Theory 15), 1991, 78-101.
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elle Studien nahezulegen versuchen, mit denen sich der Artikel abschlieBend aus-
einandersetzt.

Typologisch-heilsgeschichtliche Exegese im Koran? - Sure 3,33-44

Eine Deutung von Sure 19,1-33 als Konvergenztext bei Ibn Ishiq

Ein Jahrhundert nach der arabischen Eroberung des fruchtbaren Halbmondes
dubert der Prophetenbiograph 7bn Ishag in Medina deutlich seine Erwartungen
an das christlich-muslimische Religionsgesprich: Beide Religionen sollen ihre
Heiligen Schriften voreinander ausbreiten, nach Ubereinstimmungen suchen und
diese in Konvergenztexten formulieren. Dabei bezeichnet /bn Ishag Sure 19,1-33
als einen herausragenden Text fiir das christlich-islamische Religionsgesprich. Er
schildert in seiner as-sira an-nabawiva die legendire Flucht der frithen Gefihrten
Muhammads vor den ungldubigen Quraisiten in Mekka. Muhammad selber emp-
fiehlt daraufhin den Gefihrten das Asyl beim christlichen Negus in Athiopien:
»Denn dort (so sprach er) herrscht ein Konig, bei dem niemandem Unrecht ge-
schieht. Es ist ein freundliches Land. Darauf zogen die Gefiahrten des Propheten
nach Abessinien, da sie die Versuchung fiirchteten, vom Islam abzufallen, und
sich mit ihrem Glauben zu Gott fliichten wollten. Es war dies die erste Higra«”.
Am Hof des Negus kommt es dann zu einem Religionsgesprich zwischen den Ge-
tahrten und christlichen Wiirdentrigern, das 7bn Ishag folgendermalen schildert.
Umm Salama, (spater eine der Frauen Muhammads) tiberlieferte dazu: »Der
Negus hatte auch seine Bischofe holen lassen, die ihre Heiligen Schriften um ihn
herum ausbreiteten. ... ,Hast Du etwas von der Offenbarung dabei, die euer Pro-
phet euch brachte?* fragte der Negus. ... Ga‘far rezitierte einen Abschnitt aus der
Sure ,Maria‘ (Sure 19) und wahrlich, der Negus weinte, bis sein Bart feucht war.
Und auch seine Bischofe weinten, bis Tranen die Heiligen Schriften benetzten.
Dann wandte sich der Negus an die beiden Abgesandten der Mekkaner und
sprach: ,Diese Offenbarung und die Offenbarung Jesu kommen aus derselben
Nische®.« Sure 19 soll aus der ersten mekkanischen Phase stammen und gilt nach
Paret als einheitlich durchkomponierter Text3, wobei umstritten ist, ob sich dies
auch auf die Verse 34-40 und 88-95 bezieht, die sich kritisch mit der christlichen
Gottessohn-Pridikation auseinandersetzen®. »In any case, the Surah has been ad-

(8]

1bn Ishag bewertet die Flucht zu Christen also ausdriicklich als lobenswerte Glaubenstat, als erste
Higra. Dieser und die folgenden Texte werden zitiert nach: Rotter, G., Ibn Ishaq — Das Leben des
Propheten, 1999, 65-71, hier 65f.

3 Vgl Paret, R., Der Koran - Kommentar und Konkordanz, 6. Aufl., 2001, 65, zu Sure 3,33f.

4 »V.35 bis 41 kann Muhammad erst spiter, etwa im Anfang des dritten oder am Ende des zweiten
Zeitraums, hinzugefiigt haben, und zwar als dogmatische oder polemische Erginzung zu den in
der Sprache wie auch im Reim abweichenden Versen iiber Jesus« (Noldeke/Schwally, Geschichte
des Qoran, Bd. 1, 1909, 130).
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ded to at a later date, and while the stories of Zacharias, John, and the Virgin Ma-
ry, with which it begins might possibly belong to that early time, some additions
have been made to what is there said about Jesus™. Die im Anschluf behandelten
Kotexte von Sure 3,33-64 beziehen sich mit zwei Ausnahmen® ebenfalls nur auf
die Verse 19,1-33. Die Einheit umfafit zwei groBe Teile, die in Form und Inhalt
zahlreiche Parallelen und Beziige zu christlichen Texten’ bieten.

A. Sure 19,1-15 — Zacharias und Johannes der Taufer
1. Sure 19,1-6 - ein nur aus dem Koran bekanntes lingeres Gebet des Zacharias
um Nachkommenschaft.

2. Sure 19,7-11 - die Verkiindigung Johannes d. Téufers an Zacharias (vgl. Lk
1,10-20).

3. Sure 19,12-15 - ein nur aus dem Koran bekannter Text zur Bedeutung der Er-
wihlung des Johannes.

B. Sure 19,16-33 — Maria und Jesus
1. Sure 19,16-21 - der Bericht der Verkiindigung Jesu (vgl. Lk 1 und JakEv 11).

2. Sure 19,22-26 - seine Geburt an einem 6stlichen Ort zu Fiiflen einer Palme,
nach Motiven, die sich dhnlich im Diatessaron Tatians und spiter im 20. Kapitel
des Ps-Matthéus (8./9. Jh.) finden®,

3. Sure 19,27-30 - die Errettung Mariens durch das wunderbare Sprechen des
Jesuskindes als Siugling, nach Motiven aus apokryphen Kindheitsevangelien.

4. Sure 19,31-33 — ein nur aus dem Koran bekanntes Selbstzeugnis des Jesus-
Knaben iiber die Bedeutung seiner Erwéhlung.

Durch das lingere Gebet des Zacharias bleibt der Umfang beider Teile mit
einem Verhiltnis von 15 zu 17 Versen ausgeglichen. Beide Teile benutzen christ-
liches Traditionsmaterial kanonischer oder apokrypher Form, wobei unklar ist, ob
der Bezug als Paraphrase von Gehértem oder von einer literarischen Vorlage zu
verstehen ist. Beide Teile verbindet die wunderbare Verkiindigung eines Sohnes
an Zacharias bzw. an Maria. Die ausfuhrlichere Schilderung der Wunder des
Jesus-Knaben wird dadurch ausgeglichen, daf3 die Bedeutung der Erwiihlung Jesu
(19,31-33) streng mit der Bedeutung der Erwihlung des Johannes (19,12-15) par-

5 Bell, R, The Origin of Islam in its Christian Environment, 1926, 139.

6  Zu den Beziigen von Sure 19,35 zu Sure 3,47.59 und von Sure 19,36 zu Sure 3,51 siche unten.

7 Zusammenstellungen der christlichen Literaturbeziige und der traditionellen islamischen Erkli-
rungsversuche finden sich bei: Bauschke, M., Jesus im Koran, 2001, 13-33; ders., Jesus — Stein des
AnstoBes, 2000, 97-196; Busse, H., Die theologischen Beziehungen des Islams zu Judentum und
Christentum, 1988, 117ff.; Hagemann, L. / Pulsfort, E., Maria, die Mutter Jesu, in Bibel und
Koran, 1992, 87-106; Akin, N., Untersuchungen zur Rezeption des Bildes von Maria und Jesus in
den frithislamischen Geschichtsiiberlieferungen, 2002; Robinson, N. Christ in Islam and Christia-
nity, 1991, 156ff.; Rudolf, W., Die Abhiingigkeit des Qoran von Judentum und Christentum, 1922;
Speyer, H., Die biblischen Erziihlungen im Koran, 1931; Schedl, C., Muhammad und Jesus. Die
christologisch relevanten Texte des Korans neu iibersetzt und erklirt, 1978.

8  Zur Sache s. van Reeth, J., L’évangile du prophéte, in: al-kitab. La sacralité du texte dans le mon-
de de I'islam. Actes du colloque international a Leuven (29. 5. - 1. 6. 2002), 2004, 155-174, hier
165f.
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allelisiert ist: »30 Er sagte: Ich bin der Diener Gottes. Er hat mir die Schrift gege-
ben und mich zu einem Propheten gemacht 31 Und er hat gemacht, da3 mir, wo
immer ich bin, Segen verliehen ist, und mir das Gebet und die Armensteuer anbe-
fohlen, solange ich lebe 32 und gegen meine Mutter pietitvoll. Und er hat mich
nicht gewalttitic und unselig gemacht. 33 Heil sei iiber mir am Tag, da ich gebo-
ren wurde, am Tag, da ich sterbe und am Tag, da ich zum Leben auferweckt wur-
de<’,

Die kursiv gesetzten Aussagen entsprechen inhaltlich und teilweise wortlich
denen der Verse 12-15. Dieser als Selbstzeugnis des Jesus-Knabens geschriebene
Text von Sure 19,30-33 macht unmifiverstandlich klar, daf in der Erwiihlung Jesus
nicht wesentliches iiber Johannes den Téufer hinaus geschieht. Das von Ibn Ishag
iiberlieferte Religionsgesprach ist daher wohl kaum als historischer Bericht
glaubhaft. Zwar wird nicht deutlich, welcher Teil von Sure 19 angeblich rezitiert
wurde, aber gerade der monophysitische Negus von Athiopien hitte sich kaum
mit der in Sure 19,30-40 dargestellten ontologischen Gleichordnung Jesu mit Jo-
hannes dem Téufer zufriedengegeben. Die Geschichte gibt wohl eher wieder, wie
sich /bn Ishag und seine fritheren Uberlieferer die christlich-islamische Begeg-
nung des spiteren 7. und 8. Jhs. gewiinscht hitten, oder wie sie ihnen vertraut
war: Man breitet gegenseitig die Heiligen Schriften aus, vergleicht und erkennt
sich gegenseitig die Heiligkeit der Texte an, insbesondere dort, wo sie, wie in Sure
19,1-29, groBere Gemeinsamkeiten aufweisen. Darauf weist das ehrfurchtsvolle
»Weinen« bei der Schriftrezitation hin, das im Ubrigen aus der Monchsaskese der
syrischen Kirchen bekannt ist und auch Sure 5,83 Erwahnung findet'’.

Der Paralleltext in Sure 3,33-41.42-44 und seine christlichen Traditionsbeziige

Die Verheilung Jesu und Johannes des Téufers wird in Sure 3,33-57 ein zweites
Mal erzihlt, ein Text, der von Néldeke und anderen ohne Anbindung an die Sira,
also ohne einen direkten Bezug zu einer Situation im Leben des Propheten, der
spiteren medinischen Periode zugeordnet wird. Noldeke zéihlte die zentralen Tex-
te der Auseinandersetzung des Korans mit dem Christentum nicht zu den éltesten
Teilen des Korans, mit Ausnahme von Sure 19 (Maryam)"'. Das Schwergewicht
der Christentums-Materialien in den Suren 2.3.4.5.9 etc. rechnete er aufgrund
ihres iiberwiegend lehrhaften und apologetischen Charakters unter die spiteren

9 Die Koraniibersetzungen werden zitiert nach Paret, R., Der Koran, 8. Aufl. 2001.

10 Zur Sache s. unten die Auslegung von Sure 3,33.

11 Kleinere Beziige in frithen Suren finden sich noch in Sure 6,85; 21,91; 23,50; 42,13; 43,81-83. Vgl.
Bauschke, M., Jesus als Beispiel der Gott-Mensch-Bezichung im Koran, in: Schmid, H. (Hg.),
Heil in Christentum und Islam. Erlésung oder Rechtleitung?, 2004, 101-121, hier 106. Die kurze
Sure 112 wird allgemein der fritheren mekkanischen Zeit zugeordnet, aber ihre Interpretation als
antichristlicher Text soll aus spéiterer Zeit stammen, vgl. van Ess, J., Theologie und Gesellschaft
im 2. und 3. Jahrhundert Hidschra, Bd. 1, 1991, 10.
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medinischen Anteile des Korans. Héufig schien fiir ihn kein Anhaltspunkt zur ge-
nauen Datierung gegeben, da sich die Texte offensichtlich nicht auf ein bestimm-
tes Ereignis im Leben des Propheten bezichen lassen. Zu einer der Kernstellen
der christlichen Auseinandersetzung schrieb er: »Wann der erste Teil (V. 1-86)
von Sur. 3 geoffenbart wurde, ist ziemlich ungewi3. Falls er ganz aus einer Zeit
stammt, mul} er spiter als die Schlacht von Badr sein, da V. 11 unverkennbar auf
diese anspielt«'%. Und wenn er nicht ganz aus einer Zeit stammt — so mochte man
erganzen — dann fehlt wohl jeder direkte Anhaltspunkt zur Datierung der Verse
Sure 3,33-64, obwohl diese zu den prominentesten christlichen Belegstellen im
Koran gehoren. Eine solche Zuordnung in die medinische Periode bei Noldeke ist
so haufig bedeutungsgleich mit der Aussage: genaue Zuordnung sehr unsicher
oder nicht moglich.

Abgrenzung der Texteinheit

Im Gegensatz zur dlteren Sure 19,1-33, die als einheitlich komponierter Text galt,
handelt es sich bei Sure 3,33-57.58-64 um eine redaktionelle Zusammenfiigung
mehrerer vorliegender Texteinheiten". »Die Geschichte von Jesus und seiner
Mutter Maria, Zacharias und Johannes dem Téufer wird ausfiithrlich in Sure 3:33-
57 erzéhlt. Sie zerfillt in zwei Teile: Der erste Teil reicht bis zur Verkiindigung
der Geburt Jesu (V. 33-44), der zweite Teil von der Verkiindigung bis zur Him-
melfahrt (V. 45-57)«'*. Der kanonische Text des Koran 148t aber selber eine noch
genauere Gliederung erkennen:

Sure 3,31.32 setzen durch zwei kurze Ausspriiche des Propheten, die mit der
Aufforderung »qull« (Sprich!) beginnen, offensichtlich eine Zasur. Danach folgt
ein Themenwechsel zu unserer Einheit.

1. Sure 3,33.34 — die Verse setzen mit einer Genealogie der Prophetenfamilien Abrahams und
‘Imrans, des Vaters von Mose, Aaron und Mirjam ein.

2. Sure 3,35-37 — insgesamt viermal wird in unserem Text eine Einheit durch einen verkiirzten
Zeitsatz mit der Konjunktion id (»damals als«) eingeleitet”. Geschildert wird die Verkiindigung
Mariens, wie sie aus dem apokryphen Jakobus-Evangelium bekannt ist.

3. Sure 3,38-41 — die Verkiindung Johannes des Téaufers, in einer gegeniiber Sure 19,1-15 stark
gekiirzten Version, die wenige zusitzliche Elemente aus Lk 1,10-20 bietet. V 40 formuliert die Art
der Menschwerdung Johannes des Téufers in Anlehnung an Sure 19,35.

4. Sure 3,42-44 — zum zweiten Mal wird eine Einheit durch einen verkiirzten Zeitsatz mit der Kon-
junktion 7d (»damals als«) eingeleitet. Geschildert wird die Erwihlung Mariens mit Details, die

12 Noldecke/Schwally, Geschichte des Qoran, Bd. 1, 1909, 189f.

13 Vgl. Schedl, C., Muhammad und Jesus. Die christologisch relevanten Texte des Koran, 1978, 398-
446.

14 Busse, H., Theologische Beziehungen, 1988, 117.

15 Diese Konjunktion bezeichnet im Koran hiiufig formale Abschnittsgrenzen, die einen Themen-
wechsel innerhalb zusammenhiingender Texte oder auch selbstiandige Einheiten signalisieren.
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ebenfalls aus dem Jakobus-Evangeliums bekannt sind. V 44 wird die Erwihlung Marias ausdriick-
lich als Gegenstand (und Anlaf?) dieser neuen Offenbarung an Muhammad bezeichnet.

5. Sure 3,45-47 — zum dritten Mal wird eine Einheit durch einen verkiirzten Zeitsatz mit der Kon-
junktion 7d (»damals als«) eingeleitet. Weiter wird mit dem Ubergang von Johannes dem Téiufer
und Maria zur Person Jesu der oben beschriebene Wechsel vom ersten zum zweiten Teil der »Ge-
schichte« vollzogen. Beides zusammen kann nach Paret und Busse als Indiz fiir den Beginn einer
neuen Texteinheit gesehen werden, »weil dieser Teil urspriinglich ein selbstandiges Stiick gewesen
ist«'®, Geschildert wird die Verkiindigung, die Geburt und ein Kindheitswunder Jesu, der als »Chri-
stus (= Messias), Sohn der Maria« (V 45) bezeichnet wird. Der Text ist vicl kiirzer als sein Pendant
in Sure 19,16-29 und setzt die Schilderung der Verkiindigung voraus, wie sic aus Lk 1,28-38 bekannt
ist'”7. Hinzu kommen mehrere Anspiclungen, die erst aus messianischen Texten des AT verstandlich
werden. V 47 formuliert die Art der Menschwerdung Jesu wortgleich mit Sure 19,35.

6. Sure 3,48-54 — die Taten des Messias, seine Jiinger und seine Gegner, wie sie besonders aus Schil-
derungen des Lukas-Evangeliums und aus apokrypher Literatur bekannt sind, mit zahlreichen
Bezilgen auf messianische Texte des AT. V 51 formuliert wortgleich mit Sure 19.36. Die Glaubens-
antwort der Jiinger in V 53 wird wortgleich in Sure 5,83 als Gebet christlicher Priester genannt.

7. Sure 3,55-59 — zum vierten Mal wird eine Einheit durch einen verkiirzten Zeitsatz mit der Kon-
junktion /e (»damals als«) eingeleitet. Geschildert ist dic Abberufung, Himmelfahrt und erwartete
Wiederkunft des Messias, die auch aus dem Lukasevangelium und der Apostelgeschichte bekannt
sind.

8. Sure 3,58-63 - Weniger deutlich ist die Abgrenzung der Einheit nach hinten. Busse laBt sie mit
V. 57. also mit der Himmelfahrt Jesu und der VerheiBung des gottlichen Gerichts enden. V 58
scheint mit einem Argument dhnlich V 44 das Gesagte als (neue) Offenbarung zu restimieren. V59
nimmt aber in der Adam-Jesus-Parallele noch einmal auf die Genealogie von V 33 Bezug. Beide
Verse bilden so eine genealogische Klammer. Weiterhin formuliert V 59 die Art der Menschwer-
dung Jesu wortgleich mit V 47 — und damit wortgleich zu Sure 19,35. Diese innertextlichen Beziige
sprechen gegen eine vorschnelle Abtrennung der VV 58-59 von der vorausgehenden Einheit. Die
Adam-Christus-Analogie besitzt weiterhin in 1 Kor 15,21f. und in Rém 5,12.18 zwei prominente
Verweisstellen paulinischer Theologie.

9. Sure VV 60-62 beteuern die Wahrheit des Gesagten und fordern die Ungliubigen zu einem
Schwuranathem, einer sogenannten Mubahala, heraus (V 61). V 62 licBe sich als abschlieBende
Doxologie verstehen (s. unten zur Textpragmatik).

Sure 3,63.64 — Nach einer Uberleitung (V 63) wird in Sure 3,64 mit dem Impe-

rativ »qull« (Sprich!) offensichtlich wieder eine Zésur gesetzt. Es folgt die be-
rithmte Aufforderung Muhammads an die »Leute der Schrift« zu einem Religi-
onsgesprich. »Es ist fraglich, ob Vers 64 mit dem Vorhergehenden sachlich néher
zusammenhiingt ... Vielleicht ist ein Wort des Ausgleichs, der goldenen Mitte
gemeint, auf das sich beide Parteien einigen konnen, ... vielleicht aber auch ein
offenes, deutliches Wort, das eine klare Entscheidung zwischen den Parteien
bringen soll«'®. In der Folge (3,65-80) ist der Ton der Auseinandersetzung deut-

16
1tyf

18

Busse, H., Theologische Bezichungen, 1988, 120.

Zu beachten ist, daR die Verkiindigung Jesu, wie sie das Jakobus-Evangelium (Kap. 11) schildert,
dem kanonischen Lukas-Evangelium in vielen Details dhnelt.

Paret, R., Der Koran — Kommentar und Konkordanz, 6. Aufl., 2001, 71.
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lich von Abgrenzung und Mahnung bestimmt — ganz im Gegensatz zu dem von
uns behandelten Text der Verse 3,33-64.

Bereits dieser kurze Uberblick zeigt, daB die kanonische Gestalt des vorliegen-
den Textes Sure 3,33-64 durch zahlreiche redaktionelle Elemente und ausgeprég-
te Beziige zu christlich tiberlieferter Literatur bestimmt ist und auflerdem eine
eigene Textpragmatik besitzt. Es ist daher naheliegend, daf} sich das »Warume«
der Komposition von Sure 3,33-64 im Textvergleich mit Sure 19,1-40 und in der
Behandlung der zahlreichen christlichen Traditionsbeziige erschlieBen kann.

Zur qualitativen Bewertung der christlichen Textbeziige in Sure 3,33-41.42-44

Das »medinische Kindheitsevangelium« von Sure 3, 33-49 wird von den meisten
Forschern in Abhangigkeit zum apokryphen Jakobusevangelium gesehen. Grund
ist die sachliche Ubereinstimmung von Sure 3,35-37.42-44 mit Texten dieser
Schrift'. Manche Forscher gehen noch weiter und halten aufgrund der sprach-
lichen Nihe von JakEv 5.1 zu Sure 3,35-36 eine literarische Abhéngigkeit fiir
zwingend: »Bei diesem Sachverhalt wird man wohl literarische Kenntnis voraus-
setzen miissen. ... die Frage, auf welchem Wege das Protoevangelium des Jakobus
zu Muhammad kam, wird nicht einheitlich beantwortet. ... Doch fiir die literari-
sche Ubereinstimmung reicht die miindliche Uberlieferung allein nicht aus«™.
Fiir Sure 3,38-41 (die Verkiindigung des Johannes) ist weiterhin die Kenntnis
von Sure 19,1-15 vorauszusetzen, die ihrerseits die biblische Verkiindigung des
Johannes (Lk 1,10-20) paraphrasiert™. Sure 3,38-41 fiigt iiber Sure 19 hinaus neue
Textdetails aus Lk 1,10-20 ein. V 39 nennt explizit den Tempel als Ort der Ver-
kiindigung des Johannes (vgl. Lk 1,10)*, er wei3 von einer Verkiindigung durch
»Engel« (vgl. Lk 1,11) und von der zukinftigen GrofBe und vom Asketentum (vgl.
Lk 1,15) des Téufers. Gegeniber Sure 19,7 unterlaBt er die leicht miBverstdnd-
liche Erlduterung des Namens »Johannes, wie wir noch vorher keinen genannt
haben«”. Die Kiirzungen gegeniiber Sure 19 betreffen das lingere Gebet des
Zacharias (Sure 19,1-6) und die Parallelisierung des Taufers zu Jesus aus Sure

19 Vgl. Paret, R., Der Koran — Kommentar und Konkordanz, 6. Aufl., 2001, 65: »Die koranische
Geburts- und Kindheitsgeschichte der Maria ist offensichtlich vom Protoevangelium des Jakobus
abhiingig. Siche Wilhelm Rudolph, die Abhiingigkeit des Qoran von Judentum und Christentum,
Stuttgart 1922, S. 77. Zu 3.35f. ist besonders Protoevangelium 4,1; 5,2; 6,1 zu vergleichen, zu 3,37
Protoevangelium 7 und 8.« Zum folgenden vgl. die weiter unten angefithrte synoptische Zusam-
menstellung der wichtigsten Textbeziige in und auBerhalb des Koran.

20 Schedl, C., Muhammad und Jesus, 1978, 406.

21 Eine literarische Vorlage des Lukas-Textes konnte dort nicht nachgewiesen werden (s. oben).

22 1In Sure 19 wird diese Information vorausgesetzt und nachgeschoben (19,11).

23 Die Bemerkung geht auf Lk 1,61 zuriick, daB es in der Familie des Zacharias niemand mit Namen
Johannes gab und daher die Namensgebung auffallend war. Im jiidischen Bereich der hellenisti-
schen Epoche war der Name dagegen verbreitet, vgl. den Hohenpriester Johannes Hyrkanus 1.
(134-104 v. Chr.) zur Zeit des Makkabieraufstands.
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19,12-15. Hingegen wird die Art der Verkiindigung des Taufers in Anlehnung an
Sure 19,35 formuliert: »Das ist Gottes Art: Er tut, was er willl« (vgl. 3,47.59). Im
Vergleich zu Sure 19 tritt in Sure 3 dabei das Trennende zwischen christlicher und
islamischer Orthodoxie, wie es Sure 19,1-12.30-33.34-40 formuliert (siehe oben),
weitgehend zuriick. Offensichtlich standen aber auch weitere Detailinformationen
des Textes von Lk 1,10-20 zur Verfiigung, die in der Reihenfolge der Ordnung
von Lk 1,10-15 wiedergegeben werden.

Sure 3,42-44 begriindet die Notwendigkeit dieser neuen Offenbarung (iiber Su-
re 19 hinaus) an Muhammad: »Dies gehort zu den Geschichten, deren Kenntnis
dir verborgen ist. Wir geben es dir ein« (3,40). Als letzter direkter Bezug stimmen
das Staborakel und der Streit um die Fiirsorge Mariens (Sure 3,44) mit JakEv.9,1
iiberein. An dieser Stelle endet der nachweisbare Bezug von Sure 3,33-64 zu Sure
19,1-33 und zum Jakobusevangelium. Die folgenden Beziige ab V 45 entstammen
der Tradition anderer kanonischer und apokrypher Schriften®*. Geht man, wie
oben beschrieben, von einer Eigenstindigkeit des Textes von Sure 3,33-44 aus, so
setzt dieser eine intensive Bekanntschaft mit Sure 19,1-33 sowie mit dem Jako-
busevangelium voraus, wobei die Autoren auch noch auf Informationen aus
Lk 1,11-20 zuriickgreifen konnten, die @iber das in Sure 19,1-33 Gebotene hinaus-
gehen. Hieraus ergibt sich die Frage, in welcher Form die genannten Texte vor-
lagen und wie die literarische Abhéngigkeit einzuschétzen ist.

Welcher Textbestand lag den Redaktoren des Koran fiir Sure 3,33-44 vor?

Eine alte Diskussion, die hier nur angesprochen werden kann, geht um die Her-
kunft der im Koran verarbeiteten biblischen Beziige. Gab es eine frithe arabische
Ubersetzung, wenigstens des Neuen Testaments, wie sie A. Baumstark geltend
machte? Im neutestamentlichen Bereich ging Baumstark davon aus, daf eine vor-
islamische arabische Evangelieniibersetzung in Abhéngigkeit von der Pesif{a und
vom Diatessaron Tatians anzunehmen sei, »die im Patriarchat Antiochien ent-
standen, schon vor der Epoche des siegreichen Perserkrieges des Heraklios, in das
Nachbarpatriarchat Jerusalem iibertragen wurde«”. Auch wenn ihm die Mehrheit
der Forscher bis heute in der Annahme einer frithen arabischen Ubersetzung der
kanonischen Evangelien nicht folgt™, wurde die von ihm gelegte Spur zum Diates-

24 Auch die Darstellung der Verkiindigung Jesu in Sure 3,45-47 richtet sich wohl eher nach der Ver-
sion des Lukas-Evangeliums (Lk 1,28-38), das von der Version des Jakobusevangeliums (Kap. 11)
leicht abweicht.

25 Baumstark, A., Eine altarabische Evangelieniibersetzung aus dem Christlich-Palistinensischen,
Zeitschrift fiir Semitistik 8 (1932) 201; vgl. ders., Arabische Ubersetzung eines altsyrischen Evan-
gelientextes und die Sure 21,105 zitierte Psalmeniibersetzung, OrChr 9 (1934) 165-188.

26 J. Henninger legte in den 60er Jahren eine weitgehende Kritik an diesen Untersuchungen Baum-
starks vor: »Il n’est pas établi non plus qu’il y avait alors des traductions arabes de la Bible«: ders.,
L’influence du christianisme sur I'islam naissant, in: L’oriente christiano nella storia della civilta,
1964, 379-410, 408. Vgl. ders., Arabische Bibeliibersetzungen vom Frithmittelalter bis zum 19. Jh.,
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saron des Tatian hin weiterve,rfolg,t.27 »Der Koran, oder, wie H. Busse schreibt,
Mohammed, ,weil3 offenbar nichts von der Vierzahl der Evangelien® (Theologi-
sche Beziehungen, 1988, 116). In Ostsyrien war bis ins 6. Jahrhundert hinein noch
das Diatessaron in Gebrauch. Ist der Vorwurf, die Christen hétten die Schrift ver-
fialscht, gegen die Verdriangung des Diatessaron durch die vier Evangelien (in der
Pesitta) gerichtet?«”

Ist also eine Kenntnis des Diatessarons durch den historischen Muhammad
plausibel zu machen? »It is not agreed wheter the Diatessaron was originally in
Greek or in Syriac ... The only early complete text of the Diatessaron is that of the
Arabic Diatessaron translated from a Syriac MS in the ninth century«zg. Oder geht
der intertextuelle Bezug nur auf miindliche Traditionen und Informanten zu-
riick?®® Eine Belegstelle sieht van Reeth® in Sure 3,42. Er vermutet eine Bezug-
nahme unseres Textes auf das Diatessaron Tatians aus folgenden Griinden: Der
Grul} des Engels Gabriel an Maria, wie er auch im Text Lk 1,28 bekannt ist, wird
im Koran ergidnzt durch den Passus: »Er hat Dich tiber die Frauen aller Welt er-
withlt«, der im Lukas-Evangelium etliche Verse spiter (Lk 1,42) von Elisabeth
iiber Maria gesprochen wird, allerdings ohne die Worte »aller Welt«, Genau die
koranische Versverbindung — mit den Worten »aller Welt« - zeigt aber das Dia-
tessaron. Zusammen mit weiteren Ubereinstimmungen in anderen Suren gilt van
Reeth dies als starkes Argument fiir einen Bezug des Propheten Muhammad auf
das Diatessaron Tatians.

Die Komplexitit dieser Beziige zeigt sich an folgender Uberlegung: Zum einen
steht die genannte Verskombination auch im Jakobus-Evangelium, das als litera-
rische Vorlage von Sure 3,33-44 diskutiert wird. Hier findet sich auch der Zusatz
»aller Welt« - zwar nicht in der Verkiindigungsszene JakEv 11.1, sondern in der
anschlieBenden Seligpreisung Marias durch den Hohenpriester in JakEv 12.1. Da
mit ziemlicher Sicherheit weder vom Diatessaron noch vom Jakobus-Evangelium
im 7. Jh. arabische Ubersetzungen vorlagen, miite man bei einer Ubernahme aus
einer literarischen Vorlage aber auf jeden Fall von syrisch-christlichen Theologen
als Informanten ausgehen, die diese Schriften auf Griechisch oder Syrisch lasen
und auf Arabisch weitererzdhlten. Diese Theologen lasen aber auch ihre patristi-

in: Neue Zeitung fiir Missionswissenschaften 17 (1961) 201-223. Vgl. Griffith, S., The Gospel in
Arabic: an inquiry into its appearance in the first Abbasid century, OrChr 69 (1985) 126-167.

27 Vgl. Bowman, J., The debt of Islam to Monophysite Syrian Christianity, in: Nederlands Theolo-
gisch Tijdschrift 19 (1964) 177-201, hier 187ft.

28 Ohlig, K.-H., Das syrische und arabische Christentum und der Koran, in: ders.; Puin, G.-R. (Hg.),
Die dunklen Anfinge, 2005, 366-405, 401.

29 Bowman, J., The debt of Islam to Monophysite Syrian Christianity, 187.

30 Auch Bowman geht nicht von einer schriftlichen Vorlage des arabischen Diatessarons zur Zeit
Muhammads, sondern eher von syrischen Predigern aus, die auf Grundlage des Diatessarons den
christlichen Glauben verkiindeten. Diese Predigten habe Muhammad gehort.

31 Vgl.van Reeth, J., L’évangile du prophéte, 165f.
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sche Literatur und konnten die Motivkombination somit auch dem Diatessaron-
kommentar des Ephrem entnommen haben.

Die Anfiigung von Lk 1,42 an Lk 1,28 entspricht zum anderen auch der Gebets-
tradition der christlichen Kirche, zum Beispiel im Hauptgebet des Ave Maria. In
der westlichen Tradition wird dieses Gebet als »Englischer Grui« verstanden und
an die Verkiindigungsszene von Lk 1 gebunden (»Der Engel des Herrn brachte
Maria die Botschaft ...«). Eine dhnliche Tradition gibt es von alters her in der ori-
entalischen Christenheit. Daher verwundert es nicht, daf bereits neutestamtent-
liche Schriftzeugen der Pesitta in der Verkiindigungsszene des Lukasevangeliums
diese Verskombination als biblische Textvariante kennen, was auch van Reeth
vermerkt. Die Lex Orandischeint hier bereits zur Lex legendi geworden zu sein.

Die Herleitung dieser Tradition aus einer schriftlichen Vorlage ist daher nur
eine Moglichkeit unter mehreren, es konnte schlichtweg auch eine Ubernahme
aus der Gebetstradition sein. Das Diatessaron mag als einer unter mehreren Tex-
ten (vielleicht iiber den Kommentar Ephrems) bekannt gewesen sein, sicher aber
lagen das Jakobus-Evangelium und zusitzliche Informationen aus Lk 1 vor. Die
Bezugnahme auf die christliche Tradition war also kompilatorisch, wie es auch der
syrisch-christlichen Auslegungstradition entspricht, die in homiletisch und para-
netisch gepragten Sequenzen an einem Bibeltext entlang geht, in dieser Art der
Behandlung den jiidischen Midraschen dhnlich.

Wie aber vermiBt man Textbeziige, um zu einer halbwegs sicheren Einschat-
zung ihrer literarischen Abhéingigkeit zu kommen? Mit den gleichen Argumenten
wie van Reeth - einer auffilligen Ubereinstimmung von Formulierungen und Mo-
tiven - argumentiert Claus Schedl fiir eine literarische Vorlage von JakEv 5.1 fiir
Sure 3,352 Die Intertextualititsforschung schitzt aber in solchen Fillen eines
linearen Zitates (von Gehortem oder Gelesenem) den referentiellen Bezug auf
den Ursprungstext — nach Broich und Pfister - fiir relativ schwécher ein. Wichtiger
fiir das Erkennen einer Abhingigkeit sind dagegen auffallige Bearbeitungen und
Anderungen gegeniiber dem Ursprungstext, zum Beispicl die Identifikation des
anonymen Hohenpriesters in JakEv 8.2 und 9.1 mit Zacharias in Sure 3,37. Nach
dem JakEv ist Zacharias Hoherpriester des Jahres, in dem die Verlobung der
12jahrigen Maria stattfindet, nicht aber des Jahres der Uberstellung der 3jahrigen
Maria in den Tempel und der Jahre ihrer Kinderzeit. Der Koran nimmt — wider
besseres Wissen? — diese Bearbeitung vor, um in der Person des Zacharias den
leiblichen Vater Johannes des Téufers und den Ziehvater Marias im Tempel zu-
sammenfassen zu konnen. Es handelt sich also um eine Motiviransposition (hohe

32 »Und siche, ein Engel des Herrn trat zu ihr und sprach: Anna, Anna, der Herr hat Deine Bitte
erhort. Du wirst empfangen und gebéren und Deinc Nachkommenschaft wird in der ganzen Welt
genannt werden. Da sprach Anna: So wahr der Herr mein Gott lebt, wenn ich gebiren werde, sei
es ein Knabe oder ein Midchen, so will ich es dem Herrn meinem Gott als Opfergabe darbringen,
und es soll ihm Dienste verrichten alle Tage seines Lebens« (JakEv 5,1).
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Referentialitdt). Die Griinde dafiir diirften heilsgeschichtlicher Natur gewesen
sein, wic unten anhand der Genealogie von Sure 3,33 erliutert wird.

Dagegen wird der Hohepriester, der die Verlobung Marias vornimmt, im
Koran genausowenig genannt wie ihr Brautigam Josef (vgl. Sure 3,44). Diese Ge-
schichte wird im Koran ausdriicklich als verborgene und als ad foc neu bekannt-
gemachte Offenbarung bezeichnet. In diesem Vers (Sure 3,44) liegen keine auf-
tilligen Gemeinsamkeiten in der Formulierung mit dem Text von JakEv 9 und 10
vor, sondern das Verstindnis des Koran-Textes scheint ohne das implizite Vor-
wissen der nur im JakEv geschilderten Vorgénge nicht moglich: Weder das »Wer-
fen der Stifte« (agiam), noch das »miteinander streiten« 148t ohne Vorwissen die
Geschichte erkennen, nach der die Witwer des Volkes ihre Patriarchenstibe in
den Tempel mitbringen, von denen allein der des Josef erblitht. Josef, bereits ein
alter Mann und wenig gliicklich iiber seine Auswahl, streitet mit Zacharias, um
diese Verantwortung nicht iibernehmen zu miissen. Uberhaupt bleibt zu iiber-
legen, ob das hier seltsame »galam« nicht eine arabisierende Verschreibung des
originalen hebr./syr. »maq(q)él« sei, das sowohl den Stab des Losorakels (vgl. Ez
21,26), als auch die Patriarchenstibe (Jer 48,17) und Rechenstéibe (Gen 30,37.41)
bezeichnet. Der Horer von Sure 3,44 wird somit auf den vorgewuBten Text von
JakEv 9 und 10 verwiesen, ohne den der Text von Sure 3,44 schlicht unverstind-
lich bleibt. Der Fachterminus Aebr./syr. »magq(q)él« findet dabei eine arabisieren-
de Erkldrung (hohe Dialogizitit). Die genannten Textveranderungen lassen Sure
3,35-37.42-44 als eine Paraphrase des JakEv erscheinen. Es handelt sich hier um
eine fiir den Horer wahrnehmbare Bearbeitung (hohe Kommunikativitéit) von
JakEv 9 und 10, die ihren Bezug zum Ursprungstext als »bis dato verborgene
Offenbarung« selber zum Thema macht (Autoreflexivitit). ;

Es finden sich also deutliche Hinweise auf einen literarischen Bezug von Sure
3,33-44 auf das Jakobus-Evangelium, die in diesem Fall eine schriftliche Textvor-
lage wahrscheinlich erscheinen lassen. Die Intertextualititsforschung zeigt aber
gleichzeitig, wie schwierig der saubere Nachweis eines solchen Sachverhaltes ist,
es sei denn, man untersucht Schriften /nnerhaib eines Korpus, zum Beispiel bibli-
sche Schriften, die sich ausgesprochenermafien hdufig auf sich selber beziehen.
Im Koran ist zudem eine Umarbeitung vieler Ursprungtexte von der prosaischen
in die poetische Form gegeben, eine Eigenheit, wie sie auch in den biblischen
Psalmen erscheint. Gerade in der poetischen Form der biblischen Psalmen ist der
Ubergang von Beziigen aus Textvorlagen (z. B. dem Jerusalemer Geschichtswerk
oder der babylonischen Priesterschrift) oder der miindlichen Tradition (Mischna)
flieBend. Eine direkte Textvorlage ist haufig nur durch Ubernahme ganzer Clu-
ster oder aber an einer besonderen Auffilligkeit in der Bearbeitung plausibel zu
machen®. Bei Motiven und Geschichten, die — wie bei der koranischen Aufnahme

33 Vgl. van der Velden, F., Ps 109 und die Aussagen zur Feindschiidigung in den Psalmen (Stuttgar-
ter biblische Beitrige 37), 1997, 99-125.
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biblischer und apokrypher Literatur gegeben — durch den Raum der arabischen
Halbinsel und des Fruchtbaren Halbmondes in schriftlicher und mtindlicher Form
diffundierten — ist ganz allgemein der Nachweis einer Textvorlage schwierig.

Die Textpragmatik von Sure 3,33-44 — offen fiir christliches
und islamisches Verstehen

Die Parallelisierung Johannes des Tiufers und Mariens, der Reinen — Sure 3,33-
41.(42-44)

Wihrend Sure 19 die Prophetengestalten Johannes der Taufer und Jesus weit-
gehend parallelisiert und gleichberechtigt behandelt, ist in Sure 3,33-64 eine Par-
allelisierung des Téufers mit Maria, und damit seine Unterordnung unter Jesus zu
erkennen: Sure 3,35-37 beschreibt in drei Versen die wunderbare Empfangnis
Mariens, danach folgen vier Verse (3,38-41) mit der Schilderung der wunderbaren
Empfiangnis des Téaufers. Drei weitere Verse (3,42-44) bezeichnen die Erwihlung
Mariens als Gegenstand der neuen Offenbarung von Sure 3,33-64, wonach in drei
Versen (3,45-47) die wunderbare Empfingnis des Messias Jesus Christus geschil-
dert wird. Die weiteren 12 Verse schildern nur noch die Taten des Christus.

Maria ist in mehrfacher Hinsicht als Bindeglied zwischen Johannes und Jesus
gezeichnet. Zacharias, der leibliche Vater des Johannes, ist im Koran der Zieh-
vater Marias im Tempel. Wie Johannes stammt sie — nach Aussage des Korans —
aus dem Stamm Levi, also aus priesterlichem Geschlecht: Als »Tochter Ymrans«
(Sure 3,33) leitet sie sich genealogisch auf die »Propheten« Moses, Aaron und
Mirjam (vgl. Num 26,59) zuriick™. Die aus Sure 19,28 bekannte Titulierung als
»Schwester Aarons« deutet darauf hin, dal3 ihre Wiirde mit der eines Moses oder
Aaron durchaus vergleichbar erschien. Johannes dagegen kann sich iiber das Prie-
stergeschlecht seines Vaters (Abija) und iiber die vornehme aaronidische Ab-
stammung seiner Mutter (vgl. Lk 1,5) im gleichen Stammbaum nicht ganz so weit
zuriickfithren. Uber die Abstammung, die Erwihlung und die kultische Reinheit
Mariens im Tempel wird ihr Sohn Jesus bereits vor seiner Empfangnis in Sure
3,33-41 deutlich iiber Johannes den Tiufer herausgehoben. Nimmt man die
Begriindung von V 44 wortlich, so ist die Erwdhlung der Maria der eigentliche
Grund fiir das Herabsenden der neuen Offenbarung von Sure 3,33-44 an
Muhammad.

Die direkte Abstammung Marias aus der Familie des Mose wird im Christen-
tum nicht deutlich betont, allerdings gilt Elisabeth als ihre Verwandte (Lk 1,36).

34  Zur Erklirung dieses genealogischen Zusammenhangs in der islamischen Koranauslegung und
zur frithen christlichen typologischen Interpretation, vermutet E. Gallez die Quelle sowohl der
christlichen als auch der islamischen Interpretation in einer frithen judisch-christlichen Tradition,
vgl. Gallez, E., Le Coran identifie-t-il Marie, Mére de Jésus, a Marie, sceur d’Aaron?, in: Delcam-
bre, A.-M.; Bosshard, J. (Hg.), Enquétes sur I'Islam (Festschrift A. Moussali), 2004, 139-151.
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Was im Koran als Abstammungsverweis erzéihlt wird, besitzt aber in den christ-
lichen Kirchen des Orients zwei Analogien, die als typologisch-heilsgeschichtliche
Aussagen iiber Maria gut belegt sind®. Typologisch entspricht Mirjam, die Schwe-
ster des Aaron, die nach dem rettenden Handeln Gottes am Roten Meer ihrem
Gott das Preislied singt (Ex 15,30-33), der Maria, die das erlésende Handeln Got-
tes an ihr - die Verkiindigung Jesu — im Magnifikat preist (Lk 1,46-55). Das Ma-
gnifikat besitzt seinerseits enge Beziige zum »Preislied der Hanna« (1 Sam 2,1-11)
- und die Geschichte der Hanna wiederum verlduft ganz entsprechend den Vor-
gingen um die Empfangnis Marias im Jakobusevangelium: Hanna, die lange
kinderlos war, gelobt Gott ihre erste Nachkommenschaft zum Tempeldienst. Ihr
Sohn Samuel wichst daher im Tempel auf, ist ein Muster an Glaubenskraft und
Tugend und salbt spiter David zum Konig, der sein Volk aus groBer Not erretten
wird. Typologisch interpretiert bringt Maria, die rein im Tempel aufwichst, der
Welt den Messias, den Sohn Davids, der die ganze Welt erlosen wird — dies ist die
Vision des Jakobusevangeliums, die der Koran in der neuen Offenbarung von
Sure 3,33-44 weitgehend rezipiert.

Die »genealogische Klammer« Sure 3,33-59 zeigt Jesus Christus, den Messias, als
Schnittpunkt der Prophetenfamilien

Die genealogischen Verweise der Verse 33.34 stehen vor der ersten erzihlenden
Einheit (VV 35-37), die durch den verkiirzten Zeitsatz mit der Konjunktion id
(»damals als«) eingeleitet wird. Sie stellen die Bedeutung Marias, und damit Jesu
heraus und klammern in der Wiederaufnahme des Adam-Christus-Themas (V 59)
die einzelnen Textteile von Sure 3,33-59 aneinander. Auch hier zeigt sich die
genaue Fiigung erst im Vergleich der Verse mit dem biblischen Bezugtext der
Genealogie Jesu aus Lk 3,23-38. Wihrend im Koran die Linie der (islamischen)
Prophetenvorfahren Jesu von Adam (vgl. Lk 3,38) iiber Noah (vgl. Lk 3,36) und
Abraham (Lk 3,34) eingleisig und geradlinig verlduft (vgl. Sure 3,33), trennt sie
sich nach Isaak und Jakob in »Sippen«, um im Sprachgebrauch der Koraniiberset-
zung Parets zu bleiben: Eine Sippe fiihrt sich iiber den Jakob-Sohn Levs auf Abra-
ham zuriick. Aus ihr stammt im weiteren Verlauf Amran — also die Sippe Imrans

35 J. Henninger (L'influence du christianisme, 1964, 393f.) weist auf cine entsprechende Interpreta-
tion bei den orientalischen Kirchenvitern hin: »Erwin Grif a mentionné, récemment, un hymne
de Rabbula ou il est dit que Moise a vu la sainte Vierge sur le mont Horeb quand le feu brilait
dans le buisson d’épines. Mahomet aurait pris a lettre ce texte allégorique ... et aurait fait ainsi de
Marie une contemporaine de Moise« (ZDMG 111 [1961] 396).«

36  Von beiden kanonischen Genealogien Jesu (Mt 1,1-17 und Lk 3,23-38) fithrt nur Lukas den
Stammbaum Jesu wie Sure 3,33.(59) bis auf Adam zuriick. Matthius hort bei Abraham auf. Das
Diatessaron Tatians enthilt dagegen keine Genealogien Jesu! Vgl. Bowman, J., The debt of Islam
to Monophysite Syrian Christianity, 187.
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des Koran (3,33.35). Dies entspricht durchaus der biblischen Genealogie’. Aus
dieser Linie stammen Johannes der Tédufer und — in der Genealogie des Korans
und anders als in der biblischen Genealogie — Maria, die Mutter Jesu. Die zweite
prominente Sippe fithrt sich iiber den Jakob-Sohn Juda auf Abraham zuriick (vgl.
Lk 3,30) und bringt im weiteren Lauf weitere Propheten des Islam wie die Konig
David (vgl. Lk 3,30) und Salomo hervor.

Im Christentum stammt aus dieser zweiten Linie Josef, der Ziehvater Jesu. Aus
der Linie Davids, die fiir die herrscherliche Macht der Prophetie steht, wird der
Messias (Sohn Davids) erwartet, der ein real oder eschatologisch verstandenes
messianisches Friedensreich errichten soll. Typologisch-heilsgeschichtlich ver-
standen leitet Jesus tiber David sein messianisches Konigtum ab, tiber Mose und
Aaron seinen souverinen Umgang mit der Tora und sein messianisches Hohe-
priestertum — so sieht es bereits Mitte des zweiten Jhs. n. Chr. der Hebrierbrief
und seitdem durchgéngig die christliche Tradition. Jesus selber steht so als ideel-
ler Sohn Davids und natiirlicher Sohn der Maria — die ihrerseits typologisch Mir-
jam und Eva entspricht - im Kreuzungspunkt beider heilsgeschichtlichen Genea-
logien, die durch ihn wieder vereint sind. Zu beachten ist, daf} bereits im syrischen
Christentum ab dem 5. Jh. dieser typologisch-heilsgeschichtliche Zusammenhang
als eine (symbolische?) genealogische Herleitung diskutiert wurde. Jakob von Sa-
rug sagt in einer Homilie zur Verkiindigung des Herr": »Die Erwihlten gingen
von Abraham aus; bis zu David, und bis zu Maria« ... und beide Linien fallen in
Jesus wieder zusammen.

Sure 3,33.34 scheint nun iiber diese syrisch-christliche Tradition hinaus wenig
mehr zu tun, als aus der typologischen Entsprechung Mirjam-Maria und der sym-
bolischen Herleitung ihrer Bezichung zur Familie des Moses cine feste genealogi-
sche Bindung herzustellen. Aaron und Moses gelten iiber die Verwandtschaft mit
Maria als direkte Vorfahren Jesu. Rechnet man nun noch den in Sure 3,45
genannten Christus-Titel (=Messias) Jesu hinzu, der ihn — christlich gesprochen -
als Davidssohn ausweist, so steht zum ersten Mal seit den Zeiten der Patriarchen
wieder ein Prophet in direkter Linie »unter« Adam (s. die Grafik unten). So
jedenfalls muf3te es ein gebildeter syrischer Christ verstehen, der diese Verse des
Koran las — und offensichtlich wurde dieser Zusammenhang tatsichlich zum Teil
einer erneuten Diskussion unter syrischen Christen im spédten 7. und frithen 8. Jh.
um die davidische Abkunft Marias, wie ein spiter Brief von Jakob von Edessa
zcigt”.

37 »Die Frau Amrans hief Jochebed: sic war dic Tochter Levis, die dem Levi noch in Agypten gebo-
ren wurde. Sie gebar dem Amran Aaron und Mose sowie deren Schwester Mirjam« (Num 26,59).

38 Vgl. Samir, Kh., Un exemple des contacts culturels entre les églises syriaques et arabes: Jacques
de Saroug dans la tradition arabe, in: Lavenant, R. (Hg.), Symposium Syriacum III (OCA 221),
213-245, hier 223.

39 Vgl Nau, F. (Hg.), Lettre de Jacques d’Edesse sur la généalogie de la Sainte Vierge, ROC 6
(1901) 512-531. Vgl. Reinink, G. J., The Beginnings of Syriac Apologetic Literature, 179ff.
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Grafik zur Genealogie:
Adam (8. 3,33)
Noah (8. 3.33)
Abraham (8. 3.33)
Jakob
Juda Levi
Amran (8. 3,3)
Mirjam Aaron (S.19.28) Moses
(5. 19.28)
David (5. 3.45)
Anna Elisabeth
Josef Maria Johannes d.
(S.3.36) Taufer (8. 3,39)
Jesus

Diese Konstruktion ist dem Christentum im Sinne einer typologisch-
heilsgeschichtlichen Interpretation des Adam-Christus-Vergleichs durchaus ver-
traut: Christus ist der neue Adam, »Adam ist die Gestalt, die auf den Kommen-
den hinweist« (Rom 5,14), denn: »Wie in Adam alle sterben, werden in Christus
alle lebendig gemacht werden« (1 Kor 15,22). Dem einen siindigenden Adam am
Anfang der Heilsgeschichte steht der eine Erlosung gewihrende Christus an de-
ren Ende gegeniiber. Die beiden typologischen Entsprechungen Adam-Christus
und Mirjam-Maria eroffnen daher einen christlich-heilsgeschichtlichen Zugang
zum vorliegenden Text. Natiirlich ist dies Verstindnis letztlich der heutigen or-
thodoxen islamischen Glaubensmeinung kontrir — aber was 7m Text verbietet ein
solches typologisch-heilsgeschichtliches Verstehen?*” Ist es nicht vielmehr der
vorgewulite Kontext der unterschiedlichen christlichen und islamischen Uberzeu-
gungen, der dies Verstindnis ausschlief3t?

Zwischenergebnis: Warum 1d6t die Redaktion von Sure 3,33-44
eine typologisch-heilsgeschichtliche Interpretation des Textes zu?

Die bis hierhin gefithrte Untersuchung legt fiir Sure 3,33-44 neben einer literari-
schen Abhéngigkeit vom Jakobus-Evangelium auch eine Kenntnis von Lk 1 nahe,

40 Eine andere, ebenfalls heilsgeschichtliche Interpretation von Sure 3,33 im Sinn der biblischen
»Fiinf Bundesschliisse« Gottes mit Adam, Noah, Abraham, Mose und dem messianischen »Neu-
en Bund« (Jer 31,31-34 als VerheiBung des Christus-Bundes) findet sich bei Déclais, J.-L., Les
ouvriers de I'onziéme heure ou la parabole du salaire contesté (De I'évangile au midrash et au
hadith), Islamochristiana 21 (1995) 46-63. Kh. Samir fiihrt dazu eine Analogie im Kitab al-burhan
des Eutychius von Alexandria an, das er dem Butrus al-Bayt Ra’si (9. Jh.) zuschreibt, vgl. Samir,
Kh., The Prophet Muhammad as seen by Timothy I and other Christian Authors, in: Thomas, D.,
Syrian Christians under Islam. The first thousand years, Leiden 2001, 75-106, hier 82f.
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die iiber die aus Sure 19,1-15 bekannten Beziige hinausging. Diese Kompilation
vieler kanonischer und apokrypher Beziige zeigt so vor allem die enge Bekannt-
schaft der Verfasser mit christlichen Texten, mit syrischer homiletischer Literatur
und mit christlichen Frommigkeitstraditionen. Die Anzahl und Dichte der christ-
lichen Traditionsverweise sind dabei so deutlich, dal man sich weiterhin fragen
mufl: Wer besafl im 7. Jh. die christlich-theologische Kompetenz, eine solche
Textfiigung vorzunehmen? Ist diese intime Art der Kenntnisnahme fir die Zeit
des historischen Muhammads plausibel zu machen, oder weist sie bereits auf eine
spitere Situation des Zusammenlebens der Redaktoren des Korans mit syrischen
Christen im Fruchtbaren Halbmond des 7./8. Jhs.?

Die Komposition der Einheit Sure 3,33-44.45 6ffnet sich inklusive der genea-
logischen Klammer weit fiir ein christliches Verstindnis dieser Texte als typolo-
gisch-heilsgeschichtlicher Aussage. Mit dieser im christlichen Syrien weit verbrei-
teten Schriftauslegung finden sich so viele Ankniipfungspunkte in Sure 3,33-40,
daf3 syrische Christen, die ihre »Heiligen Schriften« um den Text von Sure 3,33-44
ausbreiten, auch hier eine erstaunliche Nihe zur eigenen Terminologie und Her-
meneutik finden. Dadurch ergibt sich eine groBe Flexibilitit des koranischen Tex-
tes gegeniiber christlichen Lesern - so wie es oben bereits am Beispiel des kurzen
Konvergenztextes im idealen Religionsgesprich bei /bn Ishiq gezeigt wurde.

Der Text scheint sich so einem doppelten Verstehen zu 6ffnen. Es geht in Sure
3,33-44 daher nicht nur um die Frage, ob die genannten christlichen Textbeziige
als Paraphrase von Gehortem oder als Ubernahme einer literarischen Vorlage zu
verstehen sind. Vielmehr mull man sich fragen: Wieso geschieht in Sure 3,33-44
der Bezug auf die christlichen Textbelege in einer Form, die gegeniiber einem
typologisch-heilsgeschichtlichen Verstindnis der syrisch-christlichen Tradition
Kompatibilitit signalisiert? Gerade wenn man weil3, dal der spétere orthodoxe
Islam die typologisch-heilsgeschichtliche Textdeutung vehement ablehnt und die
genannten Aussagen und genealogischen Verweise exklusiv im Sinne einer onto-
logischen Gleichordnung aller Propheten versteht, muf3 man sich nachgerade fra-
gen, wie Muslime im christlich bestimmten Umfeld des Orients des 7. Jhs. einen
solchen Text redigieren oder als kanonisch anerkennen konnten.

Liegt Sure 3,45-59 ein syrisch-christlicher Konvergenztext zugrunde?

Sure 3,45-59 ist Teil einer groBeren redaktionellen Zusammenstellung von Texten
aus der christlichen Tradition im Koran. »Die Geschichte von Jesus und seiner
Mutter Maria, Zacharias und Johannes dem Téaufer wird ausfiithrlich in Sure 3:33-
57 erzihlt. Sie zerfillt in zwei Teile: Der erste Teil reicht bis zur Verkiindigung
der Geburt Jesu (V. 33-44), der zweite Teil von der Verkiindigung bis zur Him-
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melfahrt (V. 45-57)«*'. Mit Sure 3,45 beginnt also der zweite Teil des Berichts,
eingeleitet durch einen verkiirzten Zeitsatz mit der Konjunktion 7d »damals
(als)«. Dies kann nach Paret und Busse als Indiz fiir den Beginn einer neuen
Texteinheit gesehen werden, »weil dieser Teil urspriinglich ein selbstéindiges
Stiick gewesen ist«"”, Die Haufung christlicher Verweisstellen unterschiedlichster
Herkunft in diesem Abschnitt, der sich intensiv mit der Person Jesu auseinander-
setzt, wurde bereits von Andrae und Ahrens beobachtet™: Allerdings endet mit
Sure 3,44 die nachweisbare Abhéngigkeit vom Jakobus-Evangelium (s. oben), so
daB die Bedeutung der christlichen Verweisstellen fiir die Textfiigung von Sure
3,45-59 unterschiedlich bewertet wird. So werden die Wunder der Verse 50ff. von
Schedl und anderen als eine Aufnahme apokrypher Evangelienstellen - Thomas-
evangelium, arabisches Kindheitsevangelium - durch Muhammad erklart*. »Da
es zum koranischen Verkiindigungsbericht keine apokryphen Parallelen gibt — ob
solche noch gefunden werden, steht aus — driangt sich der Schlufl auf, daf
Muhammad die Uberlieferung selbstindig neu gestaltete«®. Die Texteinheit Sure
3,45-59 bietet jedoch nicht nur vie/e Beziige zu christlicher Literatur, diese schei-
nen vor allem auch geordnet zu sein. Es handelt sich um eine Abfolge von Schrift-
beziigen aus dem lukanischen Doppelwerk zur Messias-Erwartung, die in Jesus
Christus als erfiillt gesehen wird, kombiniert mit den dazu passenden Zitaten aus
der alttestamentlichen messianischen Prophetie, und an zwei Stellen kommentiert
durch Texte aus apokryphen Kindheitsevangelien. Bereits K. Ahrens war daher
der Meinung: »Dieses Gemenge von Erinnerungen an apokryphe und kanonische
Evangelien spricht nicht fiir auBerchristliche Uberlieferung des Stoffes«*.

Tabellarische Ubersicht der christlichen Textbeziige und der Auslassungen
in Sure 3,45-59

Zur besseren Ubersicht werden alle identifizierten biblischen Verweise in der Ab-
folge von Sure 3,47-59 tabellarisch zusammengestellt und die Verse anschlieBend
einzeln untersucht. Hierbei fallt auf, daf} die biblischen Originalstellen eine dop-
pelte Verinderung erfahren haben: erstens durch markante Omissionen, also
durch Kiirzungen der Originalzitate, die in der zweiten Spalte mit Angabe der
Stelle ergiinzt werden. Zweitens durch korrigierende Ergédnzungen, wahrschein-
lich der koranischen Verfasser, die fett hervorgehoben werden.

41 Busse, H., Theologische Beziehungen, 1988, 117.

42  Busse, H., Theologische Beziehungen, 1988, 120.

43 Zusammenstellung bei Busse, H., Theologische Beziechungen, 1988, 116-124.
44 Vgl. Schedl, C., Muhammad und Jesus, 1978, 428-431.

45  Schedl, C., Muhammad und Jesus, 1978, 426.

46  Ahrens, K., Christliches im Qoran, ZDMG 84 (1930) 15-68.149-190, 173.
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Aya

Bibl. Bezugstellen & Ergénzungen

Auslassungen

A. JESUS, DER MESSIAS

... UND SOHN GOTTES

45

Lk 1,28-35: Verkiindigung des »Wor-
tes« (kalima), das der »Christus« (=
Messias) ist, an Maria (vgl. Jes 7,14,
9.5)

Lk 1.32: Er wird ... Sohn des
Hodchsten genannt werden ...

46

Kindheitsevangelium: Wundertaten
des »Heiligen Kindes«

47

Lk 1,33: Seine Empféangnis ohne Zu-
tun des Mannes

Das ist Gottes Art. Er sagt nur: sei!

Lk 1,34f: Das »Heiljge Kind«
wird Sohn Gottes genannt

48

Jes 11,2: Der Messias wird von Gott in
der Weisheit unterrichtet.

49

Zeichen

Kindheitsevangelium: Der Messias
schafft Leben

Lk 7,18-23: Der Messias heilt Blinde,
Lahme, Aussitzige und weckt Tote auf
(vel Jes 26,19; 29,18; 35,51).

Zeichen

50

Lk 16,17: Der Messias bestitigt die
Tora

Lk 16,16: In der messianischen End-
zeit steht er aber souverin iiber ihr.

Autruf zum Glauben
Zeichen

51

Apg 2,34f. & Ps 110,2: Gott ist der
Herr auch des Messias. Vgl. 1 Kor
15,27

Autruf zum Glauben

Apg 234f & Ps 110.2: Der
Messias ist Herr, weil Gott thn
zu seiner Rechten setzt und
rthm die Herrschaft iibertrédgt.

B. WER AN IHN GLAUBT

... HAT ANTEIL AN DER SOHN-
SCHAFT

52

Lk 10,1-12: Die Jinger als Typos der
Gemeinde folgen dem Messias

53

Gebet der Priester um »Verzeichnung
der Glaubenden im Buch« (messiani-
sches Motiv, vel. Mal 3,16).

Mal 3,17t : Die » Verzeichne-
ten« werden Séhne Gotles ge-
nannt.




182 van der Velden

Aya | Bibl. Bezugstellen & Ergéinzungen Auslassungen

C. CHRISTI (= DES MESSIAS’) HIM-
MELFAHRT

54 | Antijiidische Polemik

55 | Lk 24,50 und Apg 1,9-11: Der Messias
wird entriickt bis zum Tag der Ent-
scheidung

D. PARANESE

56 Bestrafung der Ungldubigen im Dies-
seits und Jenseits durch Gott

57 | Belohnung der Glaubenden (durch
wen genau? - Subjektwechsel)

E. DIE ANTHROPOLOGIE DER INKAR- ... UND DIE THEOLOGIE DER
NATION INKARNATION

58 | Zeichen

59 Rém 5; 1 Kor 15,20f.: Das Symbolon 1 Kor 15,23-28: die messiani-
der Menschlichkeit Jesu (nach syri- sche Herrschaft Jesu, des Sof-
scher Tradition?) nes Goltes, der zu seiner Rech-

ten sitzt, dem Goltt alles zu

Er sagt nur: sei!
Fiilen legt (vel Ps 110,1; 8,7)

A. Jesus, der Messias ( ... und Sohn Gottes?): Sure 3,45-51

Vers 45

Der Text beginnt mit der Verkiindigung eines »Wortes« (kalima) an Maria.
Bezugtext ist Lk 1,28-35, die Verkiindigung Jesu an Maria durch den Erzengel
Gabriel, die sich wiederum auf die Verheilungen des jiidischen Messias in Jesaja
7 und 9 bezieht. In Jes 7,14 wird dem verheilenen Kind der Titel »Immanuel«
(»Gott mit uns«) beigelegt’’. Diese Verbindung der beiden Titel »Messias« (hebr.
»Der Gesalbte« = griech. »Christos«) und »Immanuel« (hebr. »Gott mit uns«)
mit der Person Jesu wurde von Christen seit alter Zeit als impliziter Hinweis auf
die gottliche Natur des durch Gabriel verkiindigten »Wortes« verstanden, dessen
Name Jesus Christus ist. Sachlich korrekt — fiir christliches Verstehen - wird hier
im Koran gegeniiber der biblischen Version zum Namen Jesus daher auch der

47 »Seht, die Jungfrau wird ein Kind empfangen, sie wird einen Sohn gebiren und sie wird ihm den
Namen Immanuel (Gott mit uns) geben«.
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Titel »Christus« ergénzt®. Der Messias ist im Diesseits und Jenseits angesehen
und steht Gott nahe (vgl. Jes 52,13-53,12 und Jes 9,5f).

Vers 46

Der Vers belegt die Besonderheit des »heiligen Kindes« durch Wundertaten aus
dem Kindheitsevangelium®. Dieser aprokryphe Text folgt midraschartig dem ka-
nonischen Bezugtext aus dem Lukas-Evangelium.

Vers 47

Die Vorstellung einer Emptéingnis Jesu durch Gottes Wirken und ohne Zutun ei-
nes Mannes geht auf Lk 1,34 zuriick. Der Bezug auf den Lukas-Text bricht jedoch
gerade an der Stelle ab, die christologisch interessant wiire. Der biblische Text
fiahrt an dieser Stelle fort: »Der Heilige Geist wird iiber dich kommen, die Kraft
des Hochsten wird dich iiberschatten. Deshalb wird das Kind heilig und Sohn
Gottes genannt werden« (Lk 1,35f). Im christlichen Text wird so die Linie Jesus-
Christus/Messias-Immanuel (siche oben) bis hin zur expliziten »Sohn Gottes«-
Proklamation weiter ausgezogen.

Fortfithrung des koranischen Textes nach Sure 19.35=3,47=3,59

Vers 47 fiihrt dagegen die Aufnahme von Lk 1,34 mit einem Bezug auf Sure 19,35
weiter: »Er spricht nur: Es werde! — und es ward«. Das Erscheinen des Heiligen
Kindes wird so mit der Erschaffung der Welt durch Gott verbunden. Diese Dikti-
on ist auch in der jiidisch-christlichen Tradition typisch fiir das gottliche Schop-
fungshandeln™. Der Hinweis, da8 auch das Heilige Kind, wie die restliche Welt,
von Gott erschaffen (also nicht gezeug?) sei, ist an dieser Stelle eine islamisieren-
de Korrektur des urspriinglichen christlichen Glaubenssinns von Lk 1,35f. Ent-
sprechend ist der Einschub in Vers 59 zu verstehen. Der gleiche Text findet sich in
den kontroverstheologischen Formulierungen der Felsendominschrift.

Vers 48

Gott belehrt Jesus in der Weisheit und in der Erkenntnis der Schrift, wie auch in
der Bibel der Messias von Gott belehrt wird (Jes 11,2). Diese Bildungsvermittlung
war nach christlichem Verstdndnis aber bereits in der frithen Jugend Jesu abge-
schlossen, da er zu seiner Bar Mizwa im Tempel bereits seinerseits die judischen

48 Diese exegetische Uberlegung trifft die Sachlage fiir mein Verstindnis besser als die eher pro-
blematische Frage, ob »kalima« hier als Anspielung auf den priexistenten (gottlichen) »Logos«
zu verstehen sei.

49 Das Sprechen des Jesuskindes in der Wiege ist alte arabische und koptische Uberlieferung.

50 Vgl Genesis 1,3 und ofter.
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Theologen unterrichtet (Lk 2,41-52). Hingewiesen sei auf die Parallelstelle Sure
5,110f.

Vers 49

Hier zeigt sich die Schopfermacht Jesu, der - analog zur Erschaffung des Men-
schen durch den Schopfergott - selber aus Ton lebendige Vogel erschafft’ (aus
Ton formen und Leben einhauchen, vgl. Genesis 2,7); der Text aus dem Kind-
heitsevangelium spielt im christlichen Original ebenfalls in der Kindheit Jesu und
kann als Midrasch zum Vorvers verstanden werden. Die im weiteren Verlauf an-
gegebenen Heilungswunder Jesu bezichen sich in dieser Kombination auf die
Frage Johannes’ des Téufers an Jesus, ob er der Messias sei, die Jesus durch einen
Verweis auf die in der messianischen Zeit erwarteten und durch ihn eingetroffe-
nen Heilungen bejaht (vgl. Lk 7,18-23; vgl. Jes 26,19; 29,18; 35,5£.). Zweimal in
diesem Vers werden die Taten des Messias als Zeichen verstanden.

Vers 50

Jesus, der Messias, bestitigt die Tora (Lk 16,17; vgl. Mt 5,17-19). Die Gute Nach-
richt des Messias steht aber souverin tiber dem Gesetz und erklért einiges Zusétz-
liche fiir erlaubt, weswegen viele sich zum Evangelium dridngen. Diese Kombina-
tion scheint ein Bezug zu Lk 16,16f. zu sein, wo ebenfalls diese beiden Motive
kombiniert werden. Der hohe Wert, der der Tora hier zugeschrieben wird, ist
typisch fir die Kirchen der syrischen Tradition, wenn auch kein Ausschluf3kriteri-
um. Der Vers schliet mit einer dritten Bezeichnung der Taten des Messias als
Zeichen.

Vers 51

Jesus ruft zum Glauben an Gott, »mein und Euer Herr«, auf. Auf den ersten Blick
scheint dies als islamische Ablehnung seiner Gottlichkeit gedacht zu sein. Es han-
delt sich aber auch um ein wichtiges Motiv der jiidisch-christlichen Messiasver-
heiBung: Gott, der Schopfer, wird Psalm 110,1 als »Herr« des koniglichen und
hohepriesterlichen Messias verstanden™. Diese frithe Auslegung von Ps 110,1 in-
nerhalb des Christentums bezeugen bereits im Neuen Testament Apostelge-
schichte 2,34f und 1 Kor 15,28. Auch hier bricht das Zitat wieder an der christolo-
gisch entscheidenden Stelle ab. Im Fortgang von Ps 110,1 wird dem Messias von
Gott die Herrschaft iibergeben, er ist selber der »Herr« (Apg 2,36) und sitzt zur

51 Die Legende ist apokryph iiberliefert im Protoevangelium des Jakobus und im Thomasevangeli-
um, die beide syrische Herkunft haben und im ganzen Orient gelesen wurden.

52 Vel Sure 18,33, wie bereits Tor Andrae bemerkte; vgl. Der Ursprung des Islam und das Christen-
tum, 1926, 97-244.

53 Vgl »Ich gehe hinauf zu meinem Vater und zu eurem Vater, zu meinem Gott und Euerm Gott«
(Joh 20,17).
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Rechten Gottes. In der christlichen Auslegung der Stelle gab dieser Gedanken-
gang Raum fiir die spéter verurteilte »Erwidhlungs-Christologie« (s. unten). Jesus
selber beschreibt weiterhin in Vers 51 den Dienst an Gott als »rechten Weg« (sirat
mustagim). Der Dienst Gottes als »rechter Weg« (hebr. »derek tamim«) ist ein
auch aus den Psalmen bekanntes Motiv (besonders Psalm 119,1-5, vgl. Psalm 1,6;
25,4;27,11; 101,2). Beide Motive von V 51 erhalten ihre bekannte kontroverstheo-
logische Bedeutung nicht aus dem Text von Sure 3,51 selber, sondern aus dem
Kontext ihrer spiteren Verwendung in der Felsendominschrift, wo der gleiche
Text (vgl. Sure 43,64) mit Sure 4,171f. kombiniert wird, sowie aus dem Kontext
von Sure 19,34-37, einer wohl spateren Hinzufiigung zu Sure 19,1-33 (s. oben).

B. Wer an ihn glaubt ( ... hat Anteil an der Sohnschaft?): Sure 3,52-54

Verse 52-53

Die Verse 52 und 53 wechseln das Thema. Sie bezeugen den Glauben der Jiinger
(vgl. Lk 10,1-2; Mt 10,1-4), die typologisch auch fiir alle Glaubenden stehen kon-
nen. Das »Verzeichnet-Sein« der Glaubenszeugen vor Gott ist ebenfalls ein gén-
giges Motiv in der messianisch-apokalyptischen Vorstellung (vgl. Mal 3,16). Dort
auch mit der anschlieBenden Verheifung der Gottessohnschaft fiir die Bekenner
(Mal 3,17; vgl. Sap 2,18).

Vers 54

Der Vers ist eine antijidische Wendung zum »Unglauben der Kinder Israel«, die
als fester Topos in der christlich-antijiidischen Polemik des Orients im Anschluf3
an Jes 1,1 hiufig erscheint™. Hierzu kontrastiert der Glauben der Jiinger in V 52f.

Musilime und christliche Monche bei gemeinsamer Schriftiesung in Sure 5,83 und
Sure 3,53 - der Sitz im Leben der Einheit?

Sure 3,53 ist durch ein direktes intertextuelles Zitat mit Sure 5,83 verbunden, die
den gleichen Text als AuBerung christlicher Monche wihrend eines Treffens mit
Muslimen tiberliefert:

5,82 ... Und du wirst sicher finden, daB diejenigen, die den Gliubigen in Liebe am niichsten stehen,
die sind, welche sagen: »Wir sind Nasara«. Dies deshalb, weil es unter ihnen Priester und Monche
gibt, und weil sie nicht hochmiitig sind. 83 Wenn sie horen, was zu dem Gesandten herabgekommen
ist, siehst du, wie ihre Augen auf Grund der Kenntnis, die sie von der Wahrheit haben, von Trinen
tiberflicBen. Sie sagen: »Herr! Wir glauben. Verzeichne uns unter der Gruppe derer, die bezeugen!
84 Warum sollten wir nicht an Gott glauben und an das, was von der Wahrheit zu uns gekommen
ist, und danach verlangen, dall unser Herr uns zusammen mit den Rechtschaffenen ins Paradies ein-

54 Vgl aus dem 10. Jh.: Sawirus Ibn al-Mugatia’, Bischof vom Asmonit, Tarih batarika al-kanisat al-
masriyya (arabisch), Nachdruck Kairo 1943, 91-100.
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fithre?« 85 Und nun belohnt sie Gott mit Gérten, in deren Niederungen Béche fliefen, daB sie darin
weilen. Das ist der Lohn derer, die fromm sind.

Chr. Luxenberg ist mit der umstrittenen These hervorgetreten, daf} die Kon-
vergenzen von Kirche und Moschee in den ersten Jahrzehnten nach dem Tod des
Propheten so weit gingen, daf} im Koran sogar der Besuch der christlichen Sonn-
tagsliturgie (syr. Quréba) fiir Muslime empfohlen worden sei’. Aber auch bei
traditionellem Textverstindnis interpretiert R. Paret den Kontext von Sure 5,83
mit einem gottesdienstlichen Hintergrund®. Es kann dabei erst einmal offenblei-
ben, ob den christlichen Monchen bei der Verlesung und Auslegung koranischer
Texte (»... was zu dem Gesandten herabgekommen ist«, V 83) oder bei der Ver-
lesung der ejgenen Heiligen Schriften (»... aufgrund der Kenntnis, die sie von der
Wabhrheit haben«, ebd.) die Augen nafl wurden. Wichtig ist, daf} diese Verse (re-
gelmifige) Treffen von christlichen und muslimischen Wiirdentridgern vorausset-
zen, bei denen auf beiden Seiten wohl nicht (nur) der rituelle gottesdienstliche
Vortrag der islamischen gurra’oder der christlichen Lektoren, sondern auch eine
theologische Auslegung und Vergleichung der Texte gefragt war. Der Koran sel-
ber bietet durch das intertextuelle Zitat Sure 3,53 / 5,83 einen entsprechenden Sitz
im Leben des Sure 3,45-59 zugrundeliegenden syrisch-christlichen Konvergenz-
textes (s. unten) an, der zu diesem Zweck auch bereits in einer arabischen Uber-
tragung hitte vorliegen miissen. Es scheint hier eine dhnliche Situation der Be-
gegnung auf, wie sie bereits oben am Beispiel des von /bn [shig tiberlieferten
idealen Religionsgespriichs beschrieben wurde”’.

Ob es sich bei den »Monchen, denen die Trinen aus den Augen schiefien,
wenn sie das Wort Gottes nur horen« (Sure 5,83), um ostsyrische Mdnche han-
delt, deren hiufiges Weinen zu ihrer Rezitationspraxis gehorte, wie Tor Andrae
nachzuweisen versuchte®®, muf als Frage wohl offenbleiben: » Avant tout, les lar-
mes sont 'accompagnement des récitations et des prieres quotidiennes des moi-

55 Mit Neuiibersetzung von Sure 96,19 bei: Luxenberg, Chr., Die syro-aramdische Lesart des
Koran, 2000, 293-298.

56 Vgl. die Ubersetzung von Sure 5,83 in: Paret, R., Der Koran, Ubersetzung, 8. Aufl., 2001.

57 Der Vortrag einer Schnittmengenbestimmung zur Person Jesu Christi durch syrisch-christliche
Maonche in einem solchen Rahmen verliert einiges von seiner Seltsamkeit, wenn man sich die
gingige Praxis bei interreligiosen Treffen des 20./21. Jahrhunderts vor Augen hilt. Auch heute
wird in Feierstunden zur »Woche des auslindischen Mitbiirgers« in Kirchen und Moscheen hiu-
fig nur das Gemeinsame am Bekenntnis hervorgehoben; das Trennende, um das gleichwohl jeder
weil3, bleibt hiufig aullen vor.

58 »... Pleurer par méthode et exercice devint souvent, ... un moyen d’atteindre a un merveilleux
état d’extase, aussi riche pour I'ime de joies spirituelles inexprimables que pauvre d’idées et de
conceptions claires. Ephrem assure: « Sachez, fréres, qu’il n'y a rien de plus aimable sur terre que
la joie qui vient de la contrition. Y a-t-il quelqu’un parmi vous qui a été illuminé de cette joie de
larmes? Quand quelqu’un a éprouvé la douceur des larmes et se met a prier, il désirera étre élevé
de la terre. A cet instant, il est entierement hors de son corps, hors de ce monde; il ne marche plus
sur terre» (Zitat s. Ephrem der Syrer, Opera Gr., II, 55), Andrae, Tor, Der Ursprung des Islam
und das Christentum, 1926, 132.133.
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nes. Le saint Abraham passait ses nuits debout pendant qu’il lisait I'office (me-
chammech), il priait avec ferveur et il pleurait. Pleurer est presque I'expression
technique employée pour désigner les exercices nocturnes. Mar Simeon était tres
attaché au zele pour les ceuvres spirituelles. Deux fois il autorisa les fréres a se
reposer, mais lui, il se retirait dans sa cellule «pour réciter 'Evangile et pleurer
ainsi jusqu’a I'aube. C’est ainsi que les conquérants arabes trouverent les moins
syriens. A/-Kutayyirloue ‘les moines de Madian; ceux que je visitais étaient assis,
pleurant de crainte devant le chatiment (de I'au.dela)’«. Somit war diese fir die
ostsyrische Monchsaskese typische Rezitationspraxis den Muslimen also bekannt.

C. Christi (des Messias) Himmelfahrt: Sure 3,55

Vers 55

Der Vers uibergeht die Kreuzigung und Auferstehung und setzt mit der Himmel-
fahrt Jesu wieder ein (Lk 24,50, Apg 1,9-11). Christliche Apologetik hat seit bibli-
schen Zeiten die Himmelfahrt des Messias mit der »Erhohung« Christi am Kreuz
und mit seinem »Sitzen zur Rechten des Vaters« verbunden®. Insbesondere dort,
wo gegeniiber Nicht-Christen das Herausstellen des Kreuzes als Heilszeichen
problematisch war (Skandalon Crucis), trat die » Erhohungschristologie« an diese
Stelle. Das bekannteste biblische Beispiel ist die Rede des Stephanos: »Ich sehe
den Himmel offen und den Menschensohn zur Rechten Gottes sitzen« (Apg 7,56;
vgl. Lk 22,69 u. 6.). In der christlichen Auseinandersetzung mit dem Islam findet

sich das Argument z.B. im frithen 9. Jh. bei /brahim at-Tabarani®.

D. Parinese: Sure 3,56-57

Verse 56-57

Die Verse 56-57 haben keine auffilligen Beziige zu christlicher Literatur. Sie
haben zum Abschluf} der Einheit pardnetische Funktion.

Einschub der koranischen Redaktion oder Weiterfithrung der Pardnese?

Vers 58 nimmt zum vierten Mal das Zeichen-Motiv auf. Analog zur textpragmati-
schen Bedeutung von Sure 3,44 scheint der Vers einen Grund fiir die neue Offen-
barung von Sure 3,45-57.59 angeben zu wollen.

59 »Wenn ich erhéht bin, werde ich alles an mich ziehen« (Joh 12,32). In der Grabeskirche zu Jeru-
salem wird diese Verbindung bis heute durch ein Fresko aus der Kreuzfahrerzeit in der Golgotha-
Kapelle deutlich.

60 Vgl. Samir, Kh., The Prophet Muhammad as seen by Timothy I and other Christian Authors, 80f.
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E. Die Anthropologie ( ... und die Theologie?) der Inkarnation: Sure 3,59

Als eine der Kernstellen gegen die christlich-orthodoxe Lehre der Inkarnation
und des Kreuzestodes Jesu werden Sure 3,59 und Sure 4,157f. verstanden, die be-
reits frith mit christlich-orientalischen »Irrlehren« in Verbindung gebracht wur-
den. Héufig wird dabei aber tibersehen, dal der Adam-Christus-Vergleich in Sure
3,59 eine der wenigen Beziige zu paulinischer Theologie (vgl. Rom 5,12-21 und
1 Kor 15,20-28) im Koran ist. Da Christus als neuer Adam die gesamte Mensch-
heit von Adam an erlést, kann Sure 3,59 im christlichen Sinne als Beschreibung
der Anthropologie der Inkarnation verstanden werden®'. Auch hier in V 59 ist das
biblische Zitat unvollstindig und bricht wieder an der christologisch entscheiden-
den, weil wnferscheidenden Stelle ab, die die Theologie der Inkarnation be-
schreibt: »Denn er (Christus) mufS herrschen, bis Gott ihm alle Feinde unter die
Fiilbe gelegt hat ... Wenn ihm dann alles unterworfen ist, wird auch er, der Sohn,
sich dem unterwerfen, der ihm alles unterworfen hat, damit Gott herrscht iiber al-
les und in allem« (1 Kor 15,23.28).

Einschub der koranischen Redaktion in Sure 3,59=3,47=19.35

Im zweiten Teil nimmt der Vers das gottliche Schopfungshandeln (»Hierauf sagte
er zu ihm nur ser/, da war er«) von V 47 wieder auf. Es gilt auch hier das zu V 47
Gesagte, indem dieser Halbvers — aber eben nur dieser Halbvers - eine erginzen-
de Korrektur oder Klarstellung gegeniiber dem urspriinglich christlichen Be-
kenntnis von V 59 vornimmt. Die entsprechende glossarische Redaktion der
VV 47 und 59 ist ein gutes Argument dafiir, daf der koranischen Redaktion be-
reits ein Gesamttext vorgelegen haben muf, der Sure 3,59 umfalte.

Das Symbolon von Sure 3,59 und sein christlicher traditionsgeschichtlicher Hin-
tergrund

Sure 3,59 gilt als eine islamische Abwehr des christlichen Gedankens einer gott-
lichen Natur Christi, die auf eine christlich-nestorianische Hiresie zuriickgehen
soll. Als Kommentar zu Sure 3,59 fithrt R. Paret noch in der 6. Auflage seines Ko-
rankommentars aus dem Jahr 2001% - und im Riickgriff auf eine dltere Arbeit von
O’Shaughnessy aus dem Jahr 1953 - Cassians Polemik gegen Nestorius an: »Du
(Nestorius) behauptest, daB Jesus, der Herr, in allem Adam vollstindig gleich ge-
wesen sei; Adam wahrlich ohne Samen und Jesus auch ohne Samen; der erste nur
ein Mensch und der zweite ebenfalls ein Mensch und nichts dariiber hinaus«
(Cassianus, De Incarnatione Christi, lib.7, cap.6, M. G.50, col. 214: eigene Uber-
setzung). Diese angeblich nestorianische Lehre habe als Vorinformation der

61 Auch hier ist wieder ein direkter Bezug zu Ps 110,1f. gegeben (vel. Sure 3,51).
62 Vgl Paret, R., Der Koran, Kommentar und Konkordanz, 6. Aufl., 2001, 70.
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koranischen Ablehnung der Gottessohnschaft Jesu in Sure 3,59 zugrundegelegen:
»Jesus ist (was seine Erschaffung angeht) vor Gott gleich wie Adam. Den schuf er
aus Erde«®.

Differenzierter stellt sich die Lage dar, wenn man die Auslegung der biblischen
Belegstellen des Adam-Christus-Vergleichs (Rém 5,12.18 und 1 Kor 15,20-28) in
der Theologie der syrischen Kirchen betrachtet. Der Vergleich von Adam und
Christus erfiillt eine doppelte Funktion: Heilsgeschichtlich ist Christus der neue
Adam, wie es die paulinische Theologie des Neuen Testaments lehrt (Rom 5,12-
21 und 1 Kor 15,20-28, s. oben). Phylogenetisch wurde die menschliche Natur Jesu
natiirlich von Gott geschaffen, und zwar ohne »Samen« des Mannes durch das
Wort Gottes — ganz wie Adam. Die Hiresie besteht erst auf der Ebene der Unter-
stellung Cassians, Nestorius habe von Jesus »nichts dariiber hinaus« gesagt. Hat
er aber: Obwohl ohne Samen geschaffen, ist Jesus dennoch vollstindiger Mensch
ohne Vermischung mit der ungeschaffenen (»gezeugten«) gottlichen Natur des
Christus, die Nestorius gleichwohl annimmt. Nur eben von Anfang an wunver-
mischt, selbstindig. Daher lautet der Standardvorwurf der orthodoxen Kirchen-
viter, Nestorius lehre eine rein menschliche Entstehung Jesu (Ablehnung des
Theotokos-Titel fiir Maria), der erst spaterhin von der gottlichen Natur Christi
angenommen worden sei (Vorwurf des Adoptianismus). Mit der neueren dog-
mengeschichtlichen Forschung wird man aber auch diese Einschitzung korrigie-
ren missen. Eine der besten Kennerinnen der syrisch-christlichen Traditionen,
Luise Abramowski, urteilte im Jahre 1993: »Today nobody can detect in the lite-
rary relics of Nestorius the gross adoptianism which Cyril attributed to him and
which the victim always repudiated«*. »Nestorius opposed an ‘Appolinarian‘ in-
terpretation of Theotokos, but he took up the expression in a sermon (of 430) ...
It is not the teaching of Nestorius thas Jesus was constituted divine Son of God by
his merits«*”. Abramowski kann sich hierbei auf einen weiten Konsens der mo-
dernen dogmengeschichtlichen Forschung stiitzen®. Die Aussage von Sure 3,59

63 K.-H. Ohlig kritisiert am Beipiel von C. Schedl zu Recht diese Versuche: »Wegen der schroffen
Ablehnung trinitarischer Vorstellungen und einer Gottessohnschaft Jesu wird vielfach die Mei-
nung vertreten, die entsprechenden Passagen seien nestorianisch geprigt«: Ohlig, K.-H., Das syri-
sche und arabische Christentum und der Koran, 397, Anm. 103. Mit dieser Rezeption des aktuel-
len Forschungsstandes scheint K.-H. Ohlig seine eigenen Thesen aus dem Jahr 1999 weitgehend
modifiziert zu haben: »Betrachtet man die Inhalte, die aus der biblischen Tradition itbernommen
sind, so ldsst sich z. B. an den — im weiteren Sinn — neutestamentlichen Stoffen zeigen, daB sie in
der Hauptmasse eine ostsyrische (nestorianische) Theologie verraten, der zufolge Jesus nicht
Gott sondern gotterwihlter Mensch und sein Knecht war (z. B. S. 3,42-48; 3,51; 3,59; 4,171;
5,116.117: 19,30.34.35 usf.)«, vgl. Ohlig, K.-H., Der Koran als Gemeindeprodukt, in: Neue Wege
der Koranforschung — magazin forschung 1/1999, 33-37, hier 36.

64 Abramowski, L., The History of Research into Nestorius, in: Pro Oriente, Syriac Dialogue. First
Non-Official Consultation on Dialogue Within the Syriac Tradition, Band 1, 1994, 61.

65 Abramowski, L., The History of Research into Nestorius, 1994, 62.

66 Vgl. Grillmeier, A., Mit ihm und in ihm, 1975; ders., Jesus der Christus im Glauben der Kirche,
1990, de Halleux, A., Nestorius, histore et doctrine, in. Irenikon 66 (1993).
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gibt tatsiichlich einen 7ei/ der Theologie des Nestorius gut wieder, allerdings den
Teil seiner Theologie, der unbestritten orthodox, weil biblisch begriindet ist, so-
lange man ihn um die Theologie der Inkarnation erginzt. Dieser (orthodoxe)
Adam-Christus-Vergleich diente dem nestorianischen Patriarchen Timotheus
d. Gr. (727-823 n. Chr.) dazu, die in Sure 19,30f. (und Sure 3, 30.170.172) geiuBer-
te Ansicht abzuwehren, Jesus sei lediglich der Sklave/Diener (“abd) Gottes (und
nicht Gottes Sohn), wobei er explizit darauf hinwies, daB fiir sein Verstiindnis
weder Nestorius noch Theodor von Mopsuestia den Christus in seiner Hypostase
(qnomtana’it) einen Sklaven/Diener Gottes genannt hitten®’.

Innerchristliche Rivalitdten waren ein Konstituens in der Religionsgeschichte
des Orients, spatestens seit der Zeit der Staatskirchlichkeit im romischen Reich,
und wurden zu Beginn der arabischen Epoche den neuen kultuspolitischen Gege-
benheiten angepaBt®. Sie wurden dabei mit Hilfe von Hiresievorwiirfen ausge-
tragen, die bereits seit den ckumenischen Konzilien des 4. und 5. Jahrhunderts
weitgehend standardisiert waren. Nicht nur der Adam-Christus-Vergleich wurde
von Gegnern der Theologie des Nestorius, wie Cassian, polemisch zur Héresie
verdreht. Bereits im Sasanidenreich wurde der nestorianische Patriarch Babai
(497-502) in Anwesenheit von Konig Kawad 1. von einem jakobitischen Theolo-
gen der »Judaisierung« des christologischen Dogmas beschuldigt®”. Aber auch
andersherum diente der Adam-Christus-Vergleichs der »nestorianischen« Kirche
des Ostens als biblisches Argument ihrer Polemik sowohl gegen die »Monophysi-
ten«, denen sie vorwarf, eine Entmenschlichung Jesu zu betreiben, so daB Chri-
stus und Gott ineins fielen (Vorwurf des Eutychianismus), als auch gegen die
Melkiten, denen sie vorwarf, Maria zu »vergottlichen« - aufgrund des in Ephesos
(431) dogmatisierten Theotokos-Titels fir die Gottesmutter. Spitestens ab dem
9. Jh. waren diese Zusammenhinge auch muslimischen Theologen bekannt.
Bereits Ga far at-Tabari polemisierte gegen einzelne christliche Kirchen mit den
gleichen Argumenten, wie sie auch nestorianische Theologen seiner Zeit benutz-
ten. So unterstellte er den Melkiten folgende Meinung: »Isa is third of three; he is
a god, his mother is a god, Allah is god«". Auch die antichalcedonischen »mo-
nophysitischen« Jakobiten werden bei at-Tabari Zielscheibe der Polemik — sie set-
zen angeblich Jesus und Gott ineins — wihrend allein die Nestorianer unter Ver-

67 Vgl Hurst, T. R., Letter 34 of Timothy I, in: Lavenant, R. (Hg.), Symposium Syriacum IV (OCA
229), 1987, 367-382, hier 372-374.

68 Vgl. Grifftith, S., Melkites, Jacobites and the Christological Controversies, 18ff.42f.

69 Vgl. Baumer, Chr., Frithes Christentum, 2005, 90 und Grillmeier, A., Jesus der Christus im Glau-
ben der Kirche, 2002, 266.273. Jakob Baradéus beschimpft im 6. Jh. die Nestorianer als »Mensch-
anbeter” (Baumer, 2003, 107 und Gillman, I1.; Klimkeit, H.-J., Christians in Asia before 1500,
1999, 52).

70 Abdelmajid Charfi, Christianity in the Qur'an Commentary of Tabari, in: Islamochristiana 6
(1980) 105-148.140.
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zicht auf jede Polemik sachgemif} beschrieben werden: Sie sagen, da3 Jesus Got-
tes Sohn sei.

Der Adam-Christus-Vergleich diente der nestorianischen Apologetik daher als
ein biblisch-begriindetes Argument nach zwei Seiten: Gegeniiber Muslimen wur-
de so mit einer typologisch-heilsgeschichtlichen Interpretation (vgl. Sure 3,33.59)
gegen die Polemik von Sure 19,30f an der Gottessohnschaft Jesu festgehalten. In
der innerchristlichen Auseinandersetzung diente der Vergleich dazu, die Selb-
standigkeit und Vollstandigkeit der Menschheit Jesu nach der Inkarnation zu be-
tonen. Somit steht der Adam-Christus-Vergleich im Kontext des polemischen
Vorwurfs des »Theopaschitentums«, den die nestorianische Kirche gegeniiber
ihren monophysitischen und chalcedonischen Gegnern erhob”. Eine Kenntnis
dieser Zusammenhinge in der muslimischen Theologie spatestens ab dem 9. Jh.
ist nachweisbar.

Zwischenergebnis: Bewertung der Omissionen und der
korrigierenden Ergdnzungen in Sure 3,45-59

Zwei unterschiedliche Bearbeitungsmethoden des urspriinglichen Textes sind in
der Analyse zutage getreten: die gezielte Auslassung bestimmter Textteile der
biblischen Verweisstellen und die deutlich korrigierenden Erginzungen.

Durch die zahlreichen Omussionen fehlt in Sure 3,47-62 regelmiBig der fiir das
christliche Bekenntnis typische Verweis auf die Gottlichkeit des Christus: Sure
3,45-47 zitiert aus Lk 1,31-34, scheidet aber die Verse Lk 1,32.34f. aus. Sure 3,51
nimmt Ps 110 in der Auslegung von Apg 2 auf, kiirzt aber die Herrschaftsaussagen
iiber den Messias. Sure 3,53, wenn sie denn auf Mal 3 Bezug nimmt (Bezug unsi-
cher!), 148t nach Mal 3,16 den Text abbrechen und kiirzt somit die Verheiung
der Gottessohnschaft fiir die Glaubenden. Sure 3,59 iibernimmt die Adam-
Christus-Analogie aus Rom 5,12-21 und 1 Kor 15,20f,, 14t dagegen die Weiter-
fiilhrung in 1 Kor 15,23-28, die wiederum unter Aufnahme von Ps 110 (vgl. das zu
Sure 3,51 Gesagte!) die gottliche Herrschaft des Christus betont, wegfallen. In
den einzelnen Formulierungen liegt durch die Auslassungen fiir Christen nichts
AnstoBiges — es handelt sich ja iberwiegend um Beziige aus der eigenen bibli-
schen Tradition. Unvereinbar mit der christlichen Orthodoxie wiire dagegen zu
behaupten, daB der Text von Sure 3,45-62 das christliche Dogma vollstindig wie-
dergeben wiirde.

71 Insbesondere seit dem Drei-Kapitel-Streit (6. Jh.) und den monotheletischen Streitigkeiten des
7. Jhs. galt des Nestorianern auch die byzantinische Reichskirche wieder neu der theopaschiti-
schen Hiresie verdichtig: So sieht es noch Timotheus d. Gr. Zu Beginn des 9 Jhs.: »The Kingdom
of the Romans attributed suffering and death in the flesh to the one who cannot suffer and die in
any way and through any process« (Samir, Kh., The Prophet Muhammad as seen by Timothy I
and other Christian Authors, 95).
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Die korrigierenden Ergénzungen sind auf die vierfache Einfligung des »Zei-
chen«-Charakters (V 49[2x].50.58) der Handlungen Jesu und auf dic Glosse
»Gott ... sagt nur: sei!, dann ist sie« (V. 47) beschrinkt. Dieses letztgenannte
Element wird aber in V 59 (»Hierauf sagte ER zu ihm nur: sei!, da war er«) wie-
der aufgenommen. Diese Formulierung der VV 47 und 59 kann auch in christ-
licher Terminologie das Schopfungshandeln Gottes adaquat ausdriicken (vgl. Gen
1,3 und ofter), aber ihre Anwendung auf den Gott-Logos Jesus Christus 143t an
dieser Stelle die »islamisierende« anti-christliche Korrektur erkennen. In V 51
wird eine solche Korrektur nicht durch den Text selber, sondern erst durch den
Kontext dieses Verses in der Felsendominschrift — bzw. durch den Kontext der
spiteren Ergénzung der VV 34-37 zu Sure 19,1-33 — ausgedriickt. Auf eine ag-
gressive kontroverstheologische Formulierung der Unvereinbarkeiten der islami-
schen und der christlichen Sicht, wie sie in Sure 19,34-37 sehr wohl deutlich wer-
den, wurde dagegen weitgehend verzichtet. Daher sind es nicht so sehr die
»korrigierenden« Ergédnzungen, als vielmehr die Auslassungen gegeniiber den
christlichen Originalzitaten, die den Text in seiner pragmatischen Eigenheit
bestimmen.

Auf dieser ersten Stufe der Bearbeitung beinhaltet der omittierte Text hinge-
gen so ziemlich alles, was Christen und Muslime gemeinsam zur Person Jesu Chri-
sti aussagen konnen. Er erweist sich als eine Schnittmengenbestimmung zwischen
Christentum und Islam, die sich bewult auf die Formulierung der Gemeinsamkei-
ten beschrinkt und die Kontroverstheologie hintanstellt. Wer aber ist fiir diese
planvollen Ausscheidungen christlicher Textteile verantwortlich, die sehr wohl ein
genaues Verstidndnis der christlichen biblischen Tradition verrit? Insbesondere
die fachlich-versierte Zusammenfiigung der neu- und alttestamentlichen Beziige
zu einem Ganzen im Sinne einer Verkiindigung des Messiasanspruchs Jesu Chri-
sti ist aullerhalb einer Verfasserschaft durch christliche Theologen schwer vor-
stellbar. Wer nun immer die Verse 45 bis 59 gestaltete, hat sie als Konvergenztext
christlicher und islamischer Aussagen tiber den Messias Jesus gestaltet, die in
ihrer theologischen Aussage und in ihrer Anlehnung an christlich-jiidische Tra-
ditionsstellen weit ttber das Maf} von Sure 19 hinausgehen. Es entsteht so ein
Konvergenztext, der durch bewufite Auslassungen das unterscheidend Christliche
gegeniiber dem gemeinsamen Bekenntnis zum »Messias Jesus« zuriickstellt und
der so die Schnittmenge zwischen syrisch-christlicher Christologie und dem Jesus-
Bild der arabischen Eroberer des 7. Jhs. bestimmt.
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Vom syrisch-christlichen Midrasch zum christologischen Konvergenztext

im Koran: Sure 3,33-64

Synopse der christlichen Bezugtexte und Stufen der Textentwicklung von Sure

3,.33-64
Sure 19,1-33 Sure 3 | Textpragmatik Christliche Bezugs-
Sure 19,34-37 texte
33-34 Genealogische Klammer 1
35-37 Verkiindjgung Marias JakBv5.15 6.2, 8:2;
9.1
1-6 38 Verkiindigung Joh. d. Téu-
7-11 (Lk 1,11- 39-41 fers (Lk 1,11-20)
20)
12-15
42-44 Erwihlung Marias JakEv 11.1; 12.1;
9.3;10.1
16-19 (JakEv 45 Midrasch zur messiani- JakEv 11.1
11.1; Lk 1,28) schen Christologie: Ver- Lk 1,28 (Jes 7,14;
kiindigung, Kindheit und 9.5)
29f. (Kindheit- | 46 messianisches Wirken Jesu | Kindheitsevangelien
sev.)
20-21.35 (JakEv | 47 JakEv 11.1.2
11.1.2.; Lk 1,34- Lk 1,34-37
37)
36 48-51 Dichte messianische
52-54 Glauben der Jinger Verweise (s. 0.)
55 Himmelfahrt Jesu
56-58 Parénese
35 59 Symbolon 1Kor15:21f
Genealogische Klammer 2 | Rom 5,12.18
60-62 Wahrheitsbeteuerung
Schwuranathem
Mubahala
»Doxologie«
63 Uberleitung
64 Propheten-Logion
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Zusammentassung der Ergebnisse bisher

Sure 3,33-44 und Sure 3,45-59 liegen zwei in ihrer Entstehung selbstindige Texte
zugrunde. Sure 3,33-44 wurde als Paraphrase unter literarischer Vorlage des
Jakobus-Evangeliums gestaltet. Dartiber hinaus standen den Autoren Detail-
kenntnisse aus dem Lukas-Evangelium zur Verfiigung, die iiber die Beziige zu
Lk 1, wie Sure 19,1-15 sie bietet, hinausgehen. Sure 3,45-59 lag in Form eines
christlichen Konvergenztextes vor, der textpragmatisch an einen Midrasch zur
messianischen Sendung Jesu erinnert. Die Verfasser verfiigten iiber intime
Kenntnisse einer messianischen Christologie, die sich am lukanischen Doppel-
werk und zahlreichen alttestamentlichen Beziigen festmacht. Weiterhin war ihnen
die syrische Viterexegese (Ephrem) methodisch (heilsgeschichtliche Typologien
und midraschartiger Predigtstil, Textpragmatik einer Homilie) und textlich (ka-
nonische Texte und Apokryphen) vertraut.

Bereits der Sure 3,45-59 zugrundeliegende syrisch-christliche Text wies Omis-
sionen auf, die ihn fiir Christen und Muslime im Sinne einer Schnittmengen-
bestimmung gemeinsamer Ansichten iiber Jesus, den Christus, den Sohn der Ma-
ria, aussagbar machen. Weder das orthodox-christliche Dogma, noch die spitere
muslimische Ansicht werden auf dieser Ebene vollstindig ausgedriickt. Auf christ-
licher Seite betreffen die Auslassungen jeglichen direkten Verweis auf die Gott-
lichkeit des Logos. Gleichwohl wird — anders als in Sure 19 — die Bedeutung Jesu
Christi weit iiber Johannes den Taufer hinausgestellit.

Der vorliegende christliche Traditionstext benannte dabei folgende Glau-
bensaussagen (... die ausgelassenen Aussagen aus den gekiirzten Bibelzitaten
werden in Kursive ergénzt): Aus den klassischen Belegstellen des Lukasevangeli-
ums (Verkiindigung, Wundertaten des Messias, sein Verhiltnis zur Tora) und aus
messianischen VerheiBungen des Alten Testaments (Jesaja und Maleachi, Psalm
110) bemiiht sich der Autor im ersten homiletischen Teil um den Nachweis des
Messias-Anspruchs Jesu (Lk 1,28.33) (... und um den Nachweis seiner Golttes-
sohnschatt, vgl. Lk 1,32.34f). An zwei Stellen folgt ein populirer Beleg aus den
apokryphen Kindheitsevangelien den Lukas-Stellen in Form eines Midrasch nach.
Gott ist der Herr des Messias (1 Kor 15,20f.; Ps 110,2; Apg 2,34), (... wie auch der
Messias gottlicher Herrscher ist, weil Gott seinem Sohn Jesus Christus alles zu
FiiBen legt; 1 Kor 15,23-28; Ps 110,1f.; 8,7; Apg 2,34f.). Dieses Motiv ist auch fiir
die Weiterfithrung von V 59 beherrschend. Ein Einschub VV 52.53 (vgl. auch
V 57) verheif3t den Lohn der »Jiinger« (typologisch fiir Priester, Monche und die
ganze Gemeinde), die im Glauben festbleiben. Wie die Jiinger bitten die Gliubi-
gen, Priester und Monche um das Verzeichnet-Sein im Buche Gottes aufgrund
des Glaubens (Mal 3,16), (... auf daB er sie seine S6hne nenne, Mal 3,17), auch
dies ein messianisches Motiv. Im zweiten homiletischen Teil folgen die Beschrei-
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bung der Herrlichkeit des Messias (... durch Kreuz und Auferstehung), die Him-
melfahrt Jesu und der endzeitliche Tag des Herrn.

Der in Sure 3,45-59 sichtbare syrisch-christliche Midrasch hatte als solcher
Bestand, bevor er von seinen christlichen Verfassern um den Anteil des in Sure
3,33-44 zugrundeliegenden Konvergenztexts erginzt wurde. Ist der Sitz im Leben,
den das intertextuelle Zitat Sure 3,53 / 5,83 andeutet, stichhaltig, dann ist der Text
von Sure 3,45-59 und wahrscheinlich auch von Sure 3,33-44 bereits von seinen
christlichen Verfassern in die arabische Sprache iibertragen worden. Beide Teile
wurden mit Hilfe der genealogischen Klammer (Verse 33 und 59) miteinander
verzahnt, die den zentralen heilsgeschichtlich-typologischen Verweis des ersten
Teils mit dem zentralen Symbolon des zweiten Teils in einer gemeinsamen Auf-
nahme des Adam-Christus-Vergleichs verbindet.

Niher kann man in christlicher Theologie ohne direkte Proklamation des Got-
tessohn-Titels kaum an das Mysterium der Inkarnation herantreten. Gesetzt den
Fall, daB eine Verstindigung iiber die Gdrtlichkeit des Christus zwischen syri-
schen Christen und arabischen Eroberern von vornherein als aussichtslos erschei-
nen muBte, so ist es das Verdienst dieses Textes, daBl er von der Anthropologie
der Inkarnation ausgehend den GroBteil der christlichen Sicht auf den Messias
Jesus als Basis einer gemeinsamen christlich-islamischen Glaubensformulierung
sichert. Wer Christ war, mochte sich die bekannten omittierten Zitatteile hinzu-
denken; wer Muslim war, akzeptierte hiermit zuallererst einen christlich-
theologischen Ansatz zur Messias-Verheiung, die in Jesus Christus mehr als
erfiillt gesehen wurde.

Der so vorliegende Text wurde von den koranischen Autoren in gezeigter Wei-
se iiberarbeitet und so zum uns vorliegenden Text von Sure 3,33-59 ergiinzt. Auch
auf dieser Ebene wahrt Sure 3,33-64 den Charakter eines Konvergenztextes, inso-
fern als durch die dreifache Parallelitit von Sure 3,47.51.59 mit den auch aus Sure
19,35.36 und aus der Felsendominschrift bekannten Versen zwar deutliche Klar-
stellungen zur Menschheit Jesu Christi unternommen werden, eine aggressiv kon-
troverstheologische Formulierung, wie in Sure 19,34-37, aber unterbleibt. Der
Duktus ist allgemein irenisch, der Text 14Bt die deutliche Herausstellung Jesu
Christi iiber Johannes den T#ufer hinaus ebenso bestehen wie diejenigen inhalt-
lichen Aussagen und textpragmatischen Elemente, die christlichen Lesern einen
typologisch-heilsgeschichtlichen Zugang ermoglichen konnen.

Die Textpragmatik der Verse 60-62

Dem iiberarbeiteten Text wurden auf der gleichen Ebene die folgenden Verse
60-64 redaktionell beigefiigt: Es folgt eine doppelte Wahrheitsbeteuerung
(VV 60.62), die eine direkte Aufforderung zum Bekenntnis des Glaubens ein-
schlieft (V 61). Vers 61 fordert weiterhin die Gegner zu einem Wahrheitsschwur
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mit der Androhung des Anathems” - eine sogenannte Mubahala” - heraus. Im-
plizit wird damit die Annahme von Sure 3,33-62 als Glaubenstext gefordert. Der
Text schlieBt (V 62) mit einer kurzen, preisenden Glaubensformel, dhnlich einer
»Doxologie«. Der Gesamttext Sure 3,33-62 bekommt dadurch eine neue Pragma-
tik als »offizielle« Version des theologischen Redens iiber die Person Jesu. Die
Aufforderung zum Bekenntnis des Glaubens (V 61) wird ergiinzt durch einen im-
perialen Machtgestus (VV 60-62), der wahrscheinlich auf eine Autorisierung des
Textes zur Zeit der Redaktion des Korans hinweist: Der urspriinglich syrisch-
christliche Midrasch wird iiberarbeitet und im Zusammenhang von Sure 3,33-62
zum konvergenten Teil einer christologischen »confessio arabica« bestimmt, Un-
ter Umsténden geschah dies in der Erwartung, durch diesen Konvergenztext von
Sure 3,33-59 eine fiir alle Untertanen des arabischen Reiches aussagbare
Schnittmengenbestimmung zur Person Jesus Christus, Sohn der Maria und
»Wort« Gottes, erstellt zu haben. Der Text mag sich in diesem Sinne an die arabi-
schen Eroberer undan die Christen unter arabischer Herrschaft im 7. Jh. gewandt
haben™, so wie sich spiter auch die Felsendominschrift als Formulierung des kon-
troversen Teiles der christologischen »confessio arabica« an beide Bevolkerungs-
teile wendet”.

72 Sowohl aus christlichen 6kumenischen Konzilsakten als auch aus dem Umgang der arabischen
Eroberer mit christlichen Bevilkerungsteilen auf der arabischen Halbinsel sind Praktiken be-
kannt, nach denen das Anathem Exil oder Zwangskonversion bedeutete. Der Tradition nach
wurde bereits die christliche Gemeinde von Jemen-Nagran von Muhammad zu einem Schwur-
anathem, der Mubahala, aufgefordert. Die Verweigerung der Mubahala fihrte zu einer tempo-
riren Duldung und - nach dem Tod des Propheten - zur Vertreibung der Christen aus Nagran
unter dem Kalifen Omar. Vgl. Baumer, Chr., Frithes Christentum zwischen Euphrat und Jangtse,
2005, 150, mit Verweis auf ar-Jabari, Chronique, 1871, Bd. I1I, 213.

73 »Mubahala represents a kind of dialogue to establish the claim of a person or group as the truth.
In the context of Holy Qur’an, Mubahala is a solemn meeting in which both sides should summon
not only their men, but their women and children and earnestly swear by Allah that they are on
the right. They also pray for the wrath of Allah to be on those who should lie. The logic is clear,
those who had a pure and sincere faith would not hesitate. The Qur'an sums up the essential
ingredients of Mubahala in chapter three, verse 617, Maccido, M., The Qur’anic Handling of To-
lerance and Peaceful Co-existence, in: The Supreme Council for Islamic Affairs (A.R.E),
Tolerance in the Islamic Civilization, 2004, 13-21, 17.

74 Die Parallele von Sure 3,53 und Sure 5,83 legte dies ebenfalls nahe (s. oben).

75 »Solcher Art ist Jesus, Sohn der Maria — um die Wahrheit zu sagen, iiber die IHR im Zweifel
seid«. Neben der auch aus Sure 4,171 bekannten direkten Anrede an die ah/ al-kitab weist Chr.
Luxenberg darauf hin, daB sich die Felsendominschrift hier in direkter Rede an die Christen wen-
det, anders als der koranische Paralleltext (Sure 19,34), der das Gleiche dber die Christen (3P
pluralis) aussagt! - vgl. Luxenberg, Chr., Neudeutung der arabischen Inschrift im Felsendom zu
Jerusalem, in: Ohlig, K.-H.; Puin, G.-R. (Hg.), Die dunklen Anfinge, 2005, 124-148, hier 127f.
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Die Legitimation von Sure 3,33-62 durch das Prophetenlogion Sure 3,64

Der Text von Sure 3,33-62 wird durch die Koranredaktion mit einer kurzen Uber-
leitung (V 63) direkt vor das Propheten-Logion Sure 3,64 gestellt’®: »Thr Leute
der Schrift! Kommt her zu einem Wort des Ausgleichs (der Gemeinsamkeit oder
der Klarung?!) zwischen uns und euch! DaB} wir Gott allein dienen und ihm
nichts beigesellen, und daB wir uns nicht untereinander an Gottes Statt zu Herren
nehmen.« Der von den koranischen Verfassern uiberarbeitete syrisch-christliche
Midrasch (Sure 3,33-62) wurde so redaktionell mit dem Propheten-Logion kom-
biniert’’, daB sich die Forderung Muhammads nach einem ausgleichenden Wort
zwischen Christen und Muslimen im Konvergenztext Sure 3,33-64 zu verwirk-
lichen scheint. Dies ist das Wort des Ausgleichs zwischen beiden Religionen zum
Thema »Jesus, der Christus« — wenigstens nach Meinung der Koranredaktoren!”™

Lassen sich die christologischen Aussagen und die benutzten Traditionstexte
einer bestimmten christlichen Kirche zuordnen?

Fragt man nach der Herkunft des christlichen Traditionsmaterials von Sure 3,45-
59 und nach der Art seiner Verwendung, so spricht beides fiir eine Entstehung des
urspriinglichen Konvergenztextes im Raum der syrischen Kirchen der frithen ara-
bischen Periode. Eine genauere Eingrenzung bleibt aber schwierig, da bei genau-
em Hinsehen keine »héretischen« — oder sagen wir besser; keine ausschlieBlich
auf eine Kirche weisenden — dogmatischen Aussagen oder patristischen Verweise
erkannt werden konnen. Der Adam-Christus-Vergleich in der »genealogischen
Klammer« (VV 33.59) und im zentralen Symbolon von V 59 erinnert stark an eine

76 »Es ist fraglich, ob Vers 64 mit dem Vorhergehenden sachlich niher zusammenhingt. ... Viel-
leicht ist ein Wort des Ausgleichs, der goldenen Mitte, gemeint, auf das sich beide Parteien eini-
gen konnen (siehe Bell, Origin of Islam, S.147; M. Watt, Mohammad at Medina, Oxford 1956,
S. 200f.), vielleicht aber auch ein offenes, deutliches Wort, das eine klare Entscheidung zwischen
beiden Parteien bringen soll (vgl. 8,58 und 21,109)«, Paret, R., Kommentar und Konkordanz,
6. Aufl., 2001, 71 zu Sure 3,64.

77 Auch Tilmann Nagel, der die orthodoxe muslimische Ansicht ciner Redaktion des koranischen
Endtextes durch den Kalifen ‘Utmin (644-656) gleichwohl beibehiilt, legt sich diesbeziiglich nicht
weiter fest und scheint eine solche Moglichkeit nicht generell auszuschlieBen: »Nimmt man dies
(die Redaktion ‘Utmans, Anm. d. Verf.) als geschichtliche Tatsache — und bei vorurteilsfreier
Erwigung der Quellen kommt man daran nicht vorbei — dann bleibt umstritten, wie das Material
beschaffen war, aus dem damals der bis heute giiltige Text zusammengestellt wurde« (Nagel, T.,
Geschichte der islamischen Theologie, 1994, 23).

78 Bereits J. Wansbrough ging davon aus, daB ein Midrasch bei diskutablem Sachstand auch als Aus-
legung eines Propheten-Logions in den Text des Korans treten konnte: »That the evidence both
of style and of content should point to the popular sermon as Sitz im Leben of haggadic exegesis is
hardly surprising« ... »It seems clear from the manner in which textual problems were treated, or
ignored, that development of the haggadic type preceded in time the refinement of method cha-
racteristic of masoretic exegesis. An alternative would be to suppose that the two types developed
in mutual isolation and perhaps simultancously.« Wansborough, J., Quranic Studies. Sources and
Methods of Scriptural Interpretation, 1977, 145f.
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Argumentationsfigur der ostsyrischen Kirche in der zeitgleichen innerchristlichen
sowie christlich-islamischen Polemik, die spitestens ab dem 9. Jh. auch islami-
schen Theologen bekannt war. Letztlich ist die Bezeichnung Jesu als »neuer
Adam« aber eine biblische Typologie auf Grundlage prominenter Paulus-Stellen
—und als solche keine ausschlieBlich »nestorianische« Schopfung. Richtig ist al-
lerdings auch, daB die identifizierten Elemente — die midraschartige Exegese mit
einer typologisch-heilsgeschichtlichen Methode, die Bevorzugung des lukanischen
Doppelwerkes, die Betonung des hohen Wertes der Tora, das starke Gewicht auf
dem »Messiasnachweis« Jesu, die Verwendung aprokrypher Midrasche, der An-
satz bei der Anthropologie der Inkarnation durch die Christus-Adam-Typologie —
in der Theologie der ostsyrischen Kirche traditionell eine herausgehobene Rolle
spielen”. Wichtiger als die Identifikation einzelner Aussagen als »nestorianisch«
0. 4. ist aber folgende Beobachtung: Die im synchronen Textvergleich — erginzt
um Elemente der Intertextualititsforschung — ermittelten kontextuellen Beziige
legen nahe, daf} die Verfasser und Redaktoren des Koran mit Sure 3,33-64 nicht
auf die Bekanntschaft mit »hiretischen« christlichen Gruppen des Higaz, sondern
auf die Situation des Zusammenlebens mit den groBen syrischen Kirchen im 7. Jh.
reagierten, indem sie in gezeigter Weise einen syrisch-christlichen Konvergenztext
redigierten und durch ihn die christologische Schnittmenge zwischen Christen
und arabischen Eroberern zu bestimmen versuchten. Dieses Ergebnis steht in
Opposition zu einigen aktuellen Interpretationsversuchen, die eine Ableitung der
entsprechenden Aussagen des Koran aus archaisch-christlichen oder jiidisch-
messianischen Christologien versuchen.

Das Problem des »missing link«: Spuren messianischer oder archaischer Christo-
logie in Sure 3,33-597

In beiden Teilen des Sure 3,33-59 zugrundeliegenden christlichen Textes erschien
der Messiasnachweis Jesu als ein zentrales Thema der christologischen Aussage.
Dabei fielen die starke Heranziehung des lukanischen Doppelwerkes und die in-
tensiven Querverweise zur messianischen Literatur des AT auf. Dies erinnert an
Heikki Raisinens Rekonstruktion einer »syrisch-semitischen Christologie«™.
»Insbesondere verweist Raisdnen auf die Reden der Apostelgeschichte, wo Lukas
altes Traditionsmaterial benutzt, das Jesus ganz Gott unterordnet: Es ist deutlich
die Rede von Jesus als Gofttes Knecht, Gottes Christus, Gottes Auserwahltem:
Gott handelt durch ihn, Gott war mit ihm; er wurde getétet nach Gottes Plan,

79 Diese theologischen Aussagen fithrten bereits im 5. Jh. zu einer innerchristlichen Polemik gegen
die ostsyrische Kirche, sie wiirde das christliche Bekenntnis »judaisieren« (s. oben zum Symbolon
3,59). Der problematische Kampfbegriff »nestorianisch« sollte daher als Bezeichnung der ostsyri-
schen Orthodoxie heute nur noch mit Vorsicht benutzt werden.

80 Vgl. Raisdnen, H., The Portrait of Jesus in the Quran, in: The Muslim World 70 (1980) 122-133.
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aber Gott hat ihn von den Toten erweckt, zum Herrn und Christus gemacht und

. zum Gottessohn eingesetzt. Haben alle diese («adoptianisch» eingefirbten)
lukanischen Aussagen nicht durchaus Platz im Rahmen eines strengen jiidischen
oder islamischen Ein-Gott-Glaubens?«*'. Hans Kiing sieht hierin ein Argument
fiir die judenchristliche Herkunft der Aussagen des Koran iiber Jesus im Sinne ei-
ner frithen messianischen Christologie. Allerdings sind die »Gottesknechtschaft«
Jesu und seine »Erwihlung« durch den Vater biblische Begriffe, die im Neuen
Testament den Messiasanspruch Jesu untermauern sollen: Sie spielen wie gezeigt
in der Theologie der ostsyrischen Kirche eine grofie Rolle und weisen daher nicht
nur in die judenchristliche, sondern genauso gut in die ostsyrisch-christliche Rich-
tung™.

An anderer Stelle vermutet Kiing, die koranische Bezeichnung fiir Christen —
nasird - sei eine direkte Ubernahme des Begriffs »Nazorier«™, einer von drei re-
konstruierten groferen judenchristlichen Gruppierungen, die zudem ein eigenes
Evangelium — das Nasorderevangelium — hinterlieBen. Ganz dhnlich versucht
auch E.-M. Gallez in seiner im Jahre 2005 veroffentlichten, umfassenden Studie®
eine Herleitung der koranischen Bezeichnung nasara (vgl. Sure 5,83) von messia-
nischen »Judaeonazarenern«<®. Andererseits wurde bereits im persischen Sasani-
denreich des 4. Jhs. nachweislich zwischen krestiani — die aus dem ostromischen
Byzanz zugewanderten Christen — und nasrani — die einheimischen ostsyrischen
Christen des Perserreiches - unterschieden™.

Man ist geradezu versucht, tiber H. Kiing hinaus weiterfragen: Kannte
Muhammad vielleicht nicht nur Judenchristen, sondern ist das Eine /ngi/, das der
Koran kennt, in Wahrheit gar das Nasorierevangelium®’? E. M. Gallez geht tat-

81 Kiing, Hans; van Ess, Josef, Christentum und Weltreligionen. Der Islam, 1998, 180.

82 »Die Aspekte, die einen judenchristlichen Einfluss vermuten lassen konnten, sind alle auch im
syrischen Christentum mit seiner groBen Nihe zum Alten Testament, seiner Vorliebe fiir die
Gestalt des Mose oder die Propheten usf, zu finden« (Ohlig, K.-H., Das syrische und arabische
Christentum und der Koran, 397).

83 Vgl Kiing, H., Der Islam, 2006, 72. Zu einer moglichen anderen Herleitung des Begriffs nasira
aus der Kultuspolitik des persischen Sasanidenreiches s. unten.

84 Gallez, E-M., Le messie et son prophete. Tome I — De Qumrin 2 Muhammad, Tome 11 — Du
Muhammad des Califes auf Muhammad de I'histoire, 2005. In Form einer Quellenkritik erstellt
Gallez ein »Essener-Dossier«, das die Grundlage einer jidisch-messianischen Religion (»Judéo-
nazaréens«) in Schriften und Gedanken rekonstruiert und darin den Ausgangspunkt der messia-
nischen Eschatologie des Korans sieht. Der zweite Band widmet sich der Redaktionskritik und
forscht nach idealisierenden Riickprojektionen aus dem Kalifatsparadigma der Abbasidenzeit des
frithen 9. Jhs., die das Bild des »historischen Muhammad« zu iiberlagern scheinen.

85 Vgl Gallez, E.-M., Le messie et son prophéte. Tome II, 2005, 83-90.

86 Vgl. Braun, O., Ausgewihlte Akten persischer Mértyrer, 1915, 8f. und Baumer, Chr., Frithes
Christentum, 2005, 74. Gallez selbst erwihnt diese Diskussion mit der dazu gehorenden Literatur,
zieht aber einen anderen Schlufl daraus, vgl. Gallez, E.-M., Le messic et son prophéte. Tome I,
2005, 280ff (Anm. 480).

87 Ein Versuch von islamischer Seite, das eine /ngil des Koran mit der Logienquelle Q zu identi-
fizieren, findet sich bei: al-Azami, Muhammad Mustafa, The History of the Qur’anic Text. From
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sachlich noch einen Schritt weiter: Zum einen versucht er sich an der schwierigen
Aufgabe, in der weiten Landschaft judenchristlicher, messianisch-christlicher,
messianisch-jiidischer und gnostisch-eschatologischer Vorstellungen zwischen
dem 2. Jh. v. Chr. und dem 7. Jh. eine Religion der von ihm so genannten »Ju-
daeonazarener« in ihren theologischen Inhalten und Schriften trennscharf ab-
zugrenzen und diese gleichzeitig geographisch zu lokalisieren™. Dariiber hinaus
versucht er aber noch ein zweites Problem zu heben, indem er behauptet, das lan-
ge gesuchte missing /ink zum Koran in Form einer élteren jiidisch-messianischen
Textvorlage (»Nazarener-Lektionar«) nachweisen zu konnen: »La présente étude
a mis en lumiére ce lien direct qui relie un groupe judéo-chrétien — ou plutdt ex-
judéochrétien — aux événements du 7° siecle«™. Mit den dazu notwendigen, groB-
ziigigen Umdeutungen™ der klassischen Topographie und Historiographie des
frithen Islam kann hier keine Auseinandersetzung erfolgen, es kann aber an zwei
Beispielen angefragt werden, was diese quellen- und redaktionskritische Riick-
fithrung des Koran auf ein »Nazarener-Lektionar« zur Erkldrung von Sure 3,33-
64 und der von uns bisher untersuchten koranischen Texte zum Christentum bei-
tréigt.

So scheint es auf den ersten Blick plausibel, die eigenartige Vision der christ-
lichen Trinitdt als Personeinheit Gottes, Jesu und seiner Mutter in Sarat al-
Ma’ida 5,116f. mit der Aussage des judenchristlichen Hebrier-Evangeliums in
Verbindung zu bringen: »... in which is said of the person of the Saviour: A mo-
ment ago, my Mother, the Holy Spirit took me by one of my hairs«’'. Gallez ist
durchaus zuzustimmen, wenn er dabei von einem plumpem »MiBverstindnis« der
Trinitidt im Koran abriickt und auf die »araméiische« Sprachform der Weiblichkeit
des Heiligen Geistes Gottes verweist, in der sich eine ironische Polemik gegen-
iiber bestimmten trinitarischen Vorstellungen spiegele”. Der Sinn der Ubernah-
me einer solchen Polemik in den Koran kann sich aber auch — in gezeigter Weise®”
— aus der ebenso »aramiischen« Denkweise der ostsyrischen Christen und aus den
innerchristlichen christologischen Auseinandersetzungen des 7. Jhs. erschliefen.

Revelation to Compilation. A comparative study with the Old and New Testaments, Leicester
2003. Zur Identifikation des einen /ngi/ mit dem Diatessaron Tatians s. oben.

88 Sollte Gallez in diesem Punkt recht behalten, so kénnten der Verbleib und die Ideologie nicht-
rabbinischer messianischer Juden und ihrer Gemeinden im Grofiraum des fruchtbaren Halb-
monds und »Arabiens« bis zum 7. Jh. AD deutlich genauer bestimmt werden als bisher. In dem
religiosen Konzert von byzantinisch-christlichem Staatskult und diversen anderen christlichen
Konfessionen, von rabbinischen und nicht-rabbinischen jiidischen Gemeinden, von zoroastri-
schem Staatskult im Sasanidenreich und Manichdismus, von gnostischer und esoterischer Speku-
lation, das die Konfession der Araber im 7. Jh. umgab, wire efne Stimme deutlicher zu definieren.
Das allein wiirde die Publikation schon gerechtfertigt haben.

89 Gallez, E.-M., Le messie et son prophéte. Tome I1, 2005, 506.

90 Zum folgenden s. Gallez, E.-M., Le messic et son prophéte. Tome 11, 2005, 267-297.

91 Zitiert nach Klijn, A. F. J., Jewish-Christian Gospel Tradition (Supl. VigChr 17), 1992, 52.

92 Vgl. Gallez, E.-M., Le messie et son prophéte. Tome I1, 2005, 74-83.

93 Vgl oben die traditionsgeschichtlichen Beziige zur Sure 3,59.
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Die Aussage von Sure 5,116f. entspricht eben auch der Standardpolemik der ost-
syrischen Kirche gegen alle »Theopaschiten« —und als solche galten dieser Kirche
die miaphysitischen West-Syrer und Kopten gleichermafen wie die Monotheleten
und Melkiten unter den Byzantinern.

AbschlieBend noch ein Beispiel aus dem ersten Band mit Bezug zu unserem
Text in Sure 3,35: Zum Thema der »beiden Marien« — Maria, die Mutter Jesu und
Mirjam, die Schwester Aarons und Mose - im Koran ist es sicherlich gewinnbrin-
gend, ihre Vergleichung iiber das Motiv des lebenspendenden »Wassers in der
Wiiste« bei frithen jiidischen und christlichen Autoren zu erfahren’. Auch hier
fehlt bei Gallez aber wieder die Auseinandersetzung mit der typologischen Exege-
se der groBen syrischen Kirchen”, die in der Zeit des frithen Islam diese alte Tra-
dition der heilsgeschichtlichen Entsprechung Miryams und Marias weiterfithrten
und als direkter Gesprichspartner fiir die arabischen Eroberer zur Verfiigung
standen .

K.-H. Ohligg7 dagegen erkennt im Koran die Folie einer »vornicaenischen syri-
schen Christologie«, wie sie im fruchtbaren Halbmond, in Arabien und im Iran
des 3. und 4. Jhs. Verbreitung gefunden haben soll. Anders als Raisénen, den er
nicht nennt, bezieht er sich nicht primir auf das lukanische Doppelwerk sondern
auf entsprechende Aussagen in der Didache, bei Tatian und in der Folge bei Paul
von Samosata etc., so daB sich ein hiufiges cross-over zu monarchianistischen
Ideen aus dem syrischen Raum ergibt™. Nach diesem Modell wurde die urspriing-
liche »syrisch-arabische Christologie« von den nicaenischen Kirchen” bereits ab
dem 4. Jh. aus dem fruchtbaren Halbmond abgedrangt und hielt sich nur noch in
den abgelegenen Gegenden Arabiens — also z. B. im Higaz? — von wo aus sie tber
ein »christliches Lektionar«, das nach dieser Theorie von den arabischen Erobe-
rern aus dem Iran mitgebracht wurde, in den uns bekannten Koran wandert. Das

94 Vgl. Gallez, E.-M., Le messie et son prophéte. Tome I, 2005, 17-34; vgl. ders, Le Coran identifie-t-
il Marie, Mére de Jésus, a Marie, sceur d’Aaron?, in: Delcambre, A.-M.; Bosshard, J. (Hg.),
Enquétes sur I'Islam (Festschrift A. Moussali), 2004, 139-151.

95 »Wenn im Koran Maria die Tochter Amrams und Schwester Aarons (19,28) genannt wird,
schwingt darin die sogenannte typologische Bibelauslegung nach, wie sie schon in der alten
Kirche iiblich war. Mirjam, die Schwester Mose und Aarons, die am Ufer des Schilfmeeres das
Siegeslied der Frauen anstimmte (Ex 15,20f) und nach Micha 6,4 Anteil an der Rettung der Israe-
liten hatte, war der Typos der Maria wegen ihres Anteils am Erlosungswerk«, Busse, H., Die
bedeutenden biblischen Gestalten im Koran, WuB 15, 1/2000, 51-59, 57.

96 Zudem legt eine genaue Analyse des ganzen koranischen Verkiindigungsberichts in Sure 3,33-
44.45 tatsiichlich dessen literarische Abhiingigkeit vom Jakobus-Evangelium nahe, wenn man sich
nicht, wie Gallez, nur auf die Verse 3,35.36 beschrinkt, s. oben.

97 Ohlig, K.-H., Das syrische und arabische Christentum und der Koran, 366-405.

98 Dies wundert weiter nicht. Auch die bei Ohlig genannten Theologen des 3./4. Th. muf3ten sich ja
biblisch irgendwo verankern, und das lukanische Doppelwerk stand auch fiir die biblische
Begriindung der Ansichten der genannten syrischen Theclogen Pate.

99 »Das Konzil von Nizia verurteilte die arianische These vom zeitlichen Anfang und von der Krea-
tiirlichkeit des Sohnes Gottes«, Ohlig, K.-H., Das syrische und arabische Christentum und der
Koran, 384.
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Uberleben von Gemeinden oder die Existenz von Missionen, die vornicaenische
Christologie vertraten, sowie deren Kontakt zum historischen Muhammad sind
allerdings hochst spekulativ'”. Das oben zur judenchristlichen Hypothese Gesag-
te gilt auch in diesem Fall: Die Aussagen, die Ohlig als syrische vomicaenische
Christologie im Koran rekonstruiert, verschwanden auch nach Nicaea nicht spur-
los aus der Theologie der groBen syrischen Kirchen, sondern sie wurden im Kon-
text der anerkannten 6kumenischen Konzilien und ihrer Formulierungen gele-
sapidh

Ein gutes Beispiel dafiir ist gerade die ostsyrische Theologie des 6./7. Jhs., als
die nestorianische Kirche in der Person Babai d. Gr. den theologischen Ausgleich
mit der Orthodoxie suchte. K.-H. Ohlig versteht diese unter Babai d. Gr. betrie-
bene Befruchtung der ostsyrischen Christologie durch die Zwei-Naturen-Lehre
des Konzils von Chalcedon nicht als Kontinuitit originaler ostsyrischer Theologie,
sondern primér als Identititsverlust und kulturelle Verfremdung (Hellenisie-
rung)'”, durch die das typisch syrische christologische Profil dieser Kirche verlo-
rengegangen sei — vorihrer Begegnung mit dem Islam, versteht sich. Dieser Blick
ist jedoch einseitig. /soyahb I, der ostsyrische Katholikos zur Zeit der arabi-
schen Eroberung, besall eine durchaus kritische Einschitzung des Konzils von
Chalcedon: »Although those who gathered at the Synod of Chalcedon were
clothed with the intention of restoring the faith, yet they too slip away from the
true faith: owing to their feeble phraseology, wrapped in an obscure meaning, they
provided a stumbling block to many” ', Sebastian Brock erwiihnt dariiber hinaus
die hiufige stillschweigende »Verbesserung« des chalcedonischen Symbolons in
ostsyrischen Akten bis zum 7. Jh., die anstelle der »zwei Naturen Christi« von sei-

100 Nach der bisherigen Forschungslage ist aber nur die christliche Arabermission der nicaenischen
Grofikirchen und der ostsyrischen Nestorianer ab dem frithen 5. Jh. nachgewiesen. »Henri
Charles vermutet fiir deren Missionierung (der arabischen Stimme, Anm. d. Verf.) das 4., ganz
sicher aber das 5. Jahrhundert (Le Christianisme des Arabes nomades ..., 1936, 55-61). Von der
Eigenart der koranischen Materialien her aber sind, wie noch zu zeigen sein wird, frithere Zeit-
riiume — 3. und 4. Jahrhundert - anzunehmen« (Ohlig, K.-H., Das syrische und arabische Chri-
stentum und der Koran, 371f.). Diese Annahme Ohligs steht letztlich aber auf der Grundlage
eines Zirkelschlusses: »Dal die vornizenische ostsyrische Theologie im Koran noch im 7. und
8. Jahrhundert zu finden ist, zeigt, dal die Araber das Christentum schon in friher Zeit ange-
nommen hatten« (a. a. 0. 401),

101" Wie Ohlig selber sagt: »Die theologischen Schriften westsyrischer (»antiochenischer«) Theologen
wurden meist, in araméischer Version, auch in Ostsyrien gelesen« (Ohlig, K.-H., Das syrische und
arabische Christentum und der Koran, 370).

102 Ohlig, K.-H., Das syrische und arabische Christentum und der Koran, 392-394. An anderer Stelle
vermutet Ohlig einen syrisch-monophysitischen EinfluB auf Muhammads Vorstellung von der
Trinitéit, wohl weil sich diese Kirche im 7. Jh. weniger hellenisiert zeigte (vgl. ders., Der Koran als
Gemeindeprodukt, in: Neue Wege der Koranforschung, 1999, 36).

103 Brock, S., The Church of the East in the Sassanian Empire up to the Sixth Century and its
Absence from the Councils of the Roman Empire, in: Pro Oriente, Syriac Dialogue I, 1994, 69-87,
78. Zitat nach Sako, L. R. M., Lettre christologique du patriarche syro-oriental Ishojahb 11 de
Gdala, 1983, 42, tr.pp. 146-147.
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nen beiden gnomeée sprechenm. Die ostsyrische Christologie gab daher weder ab
dem 7. Jh. ihre eigene Terminologie zugunsten einer hellenisierten Begrifflichkeit
auf, noch wurden die Elemente, die andernorts fiir eine »syrisch-semitische« oder
»vornicaenische« Christologie in Anschlag gebracht wurden, in dieser Zeit aus der
ostsyrischen Christologie entfernt. Daher geraten fiir K.-H. Ohlig die syrischen
GroBkirchen des 7. Jhs., insbesondere die Nestorianer, fiir die Vermittlung eines
»syrischen« Christentums an die einzelnen Textstufen des Koran zu schnell aus
dem Blick.

Die Einschiitzung K.-H. Ohligs — »Im Koran ist eine vornicaenische syrische
Theologie gegeben, die kdmpferisch gegeniiber der syrischen Theologie des
7. und 8. Jahrhunderts, die der zeitgenossischen ,Leute der Schrift’, vertreten
wird«'” — postuliert wie bei H. Kiing und E.-M. Gallez die Notwendigkeit einer
archaischen Christologie als theologischer Grundlage der Aussagen iiber Jesus
Christus in der ersten Textbildungsstufe des Koran. Diese Notwendigkeit ld3t sich
am Text von Sure 3,33-64 und anhand der Analyse seiner koranischen und christ-
lichen Ko-Texte so nicht ablesen. Ich mochte thetisch dagegen formulieren: Zur
Textfassung und Redaktion eines alten Traditionsstiicks wie Sure 19,1-33 brauch-
te es keine Bekanntschaft der Verfasser und Redaktoren des Korans mit einer
archaischen Christologie, wie immer diese rekonstruiert wird. Fiir spétere theolo-
gische Texte wie Sure 3,33-64 brauchte es mehr als dies, nimlich die intensive
Auseinandersetzung mit der Theologie der grofien syrischen Konfessionen, z. B.
der ostsyrischen Nestorianer, wie sie sich am besten in der Situation einer tig-
lichen Konvivenz im 7. Jh. erklirt. Es fragt sich daher: Ist die grofie Volte iiber
mehrere Jahrhunderte, Regionen und Metamorphosen einer rekonstruierten
Religion der »Judaeonazarener«—oder einer »vor-nicaenischen Christologie« —
tiberzeugend, wenn die in Frage stehenden Punkte mit geringerer Systemkomple-
xitit'"" auch aus einer synchronen und synchoren Begegnung der Redaktoren des
Korans mit ihren christlichen Landsleuten im Syrien und im Irak des 7. Jhs. AD
erklart werden kénnen?

104 Vgl. Brock, S., The Church of the East in the Sassanian Empire, 69-87; ders., The Christology of
the Church of the East in the Synods of the fifth to the Early seventh centuries, Athens 1985,

105 Ohlig, K.-H., Das syrische und arabische Christentum und der Koran, 398,

106 Wenn man denn, wie H. Kiing, E.-M. Gallez, A. de Prémare und K.-H. Ohlig davon ausgeht, daf}
der spiteren redaktionellen Arbeit (z.B. Abd el-Maliks und al-Haggags) in Syrien und im Irak ei-
ne konstitutive Bedeutung fiir die Formung der koranischen Suren und fiir ihren Kanonisierungs-
prozess zukommt, um wie viel einfacher wiirden sich dann solche Beziige durch einen direkten
Kontakt mit Theologie und Sprachgebrauch der grofien christlichen Kirchen in Syrien und Irak
zur angenommenen Zeit dieser Koranredaktion erkliren! Vgl. Prémare, A.-L. de, Abd ¢l-Malik
b. Marwan et le processus de constitution du coran, in: Die dunklen Anfinge, 2005, 179-211.



