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Hinweise zur Umschrift

Bei der Transkription der arabischen Worter wird die wissenschaftliche Umschrift

der Deutschen Morgenldndischen Gesellschaften (DMG) verwendet.

Buchstaben =~ Namen der Laut Anmerkungen
Buchstaben

Stimmritzenverschluss (glottal stop) wie in verabreden (ver’abreden), ver-

j /¢ hamgzah > urteilen (ver’urteilen) und verirren (ver’irren)
« ba’ b wie b
& ta’ t wie t
& ta’ t stimmlos engl. ,th“, wie ,three*
z gim g stimmbhaftes ,dsch, wie engl. ,genteel“
z ha’ h stark gehauchtes ,,h“ wie arab. ,Muhammad“ (Mohammed)
z ha’ h dt. ach wie ,,auch“
J dal d wie d
kY dal d stimmhaftes engl. ,,th“ wie engl. ,mother*
D ra’ r wier
B) z2ay z stimmbhaftes dt. ,,s* wie , Seite*
o sin S stimmloses dt. ,,s“ wie ,,Strafse“
o $in 3 dt. ,sch“ wie ,,schlafen“
U sad s emphatisches stimmlos ,,s“ wie arab. ,salat“ (Gebet)
%) dad d emphatisches stimmloses ,,d“ wie arab. ,ramadan“ (Ramadan)
L ta’ t emphatisches stimmloses ,,t“ wie arab. ,sultan“ (Sultan, Autoritdt, Macht)
L za@’ Z emphatisches stimmloses ,,d“ wie arab. ,nizam“ (System)
& ‘ain ¢ kehllaut wie arab. ,ka‘ba“ (Kaaba)
i gain g stimmbhaftes dt. ,,ch wie frz. ,,merci“
- fa f wie f
) qaf q emphatisches stimmloses ,,k“ wie arab. ,,qur’an“ (Koran)
g kaf k wie k
dJd lam 1 wie 1
e mim m wie m
8 niin n wie n
-0 ha’ h dt. ,,h“ wie ,,)hoch“
K] waw w engl. ,w“ wie engl. ,we*“
$ ya y dt. ,j“ wie ,jetzt“

Vokale (harakat) und lange Vokale (huriifu I-mad)

Vokal Namen der Vokale  Laut Anmerkungen
Z fathah a kurzes ,,a“ wie ,Lamm“
Z dammah u kurzes ,,u“ wie ,,Rum*
Z kasrah i Kurzes ,,i“ wie ,,Schiff*
) alif madd a langes ,,a“ wie ,Lahm“
Yoosoes( s alif magsiirah a langes ,,a“ wie arab. ,,miisiqa“ (Musik)
)%e(s waw madd il langes ,,u“ wie ,,Ruhm“
»e(s ya& madd i langes ,,i“ wie ,,schief*



Abkiirzungsverzeichnis

(AWDb) = Allahs (Gottes) Wohlgefallen auf beiden
(AW = Allahs Wohlgefallen auf ihm/ihr
S) = Allahs Segen und Friede auf ihm
AKkk. = Akkusativ

aktu. = Aktualisiert

arab. = Arabisch

Aufl. = Auflage

Bd. = Band

Bde. = Bande

Dat. = Dativ

DI = Dual

erw. = Erweitert

etw. = Etwas

F. = Fulinote/n

Gen. = Genitiv

H. = die islamische Zeitrechnung
hebr. = Hebraisch

HN. = Hadith Nummer

Hrsg. = Herausgeber

Impf. = Imperfekt

Impt. = Imperativ

Inf. = Infinitiv

intr. = Intransitiv

jd. = jemand (Nominativ)

jdm. = Jemandem (Dativ)

jdn. = Jemanden (Akkusativ)
metaph. = Metaphorisch

N. = Nomen

n. Chr. = nach Christus

neubearb. = Neubearbeitet

Nom. = Nominativ

PL = Plural

Pra. = Prasens

reg./ Reg. = regieren/ Regierung

S. = Seite

s. = Siehe

Sg. = Singular

T. = Teil

tr. = Transitiv

iiberar. = Uberarbeitet



unver. = Unverandert

V. = Vers

v.H. vor der islamischen Zeitrechnung
verb. = Verbessert
Verbn. = Verbalnomen
vgl. = Vergleiche

w. = Wortlich

A = &“ (Plural)

a = A (Dativ)

.4 = @J (Nominativ)
o = 46| (Genitiv)
— = J)Afe (Singular)
——a = Ca (Akkusativ)

Abkiirzungsverzeichnis in den ausgewihlten Ubersetzungswerken

v. Denffer
AvD = Ahmad von Denffer
Dschal. - Mabhalli und Sujuti, tafsir al-Dschalalain’
1.Q = Ibn Qutaiba, tafsir garib al-qur’an

Ibn Rassoul
a.s.s. = »alaihi-s-Salatu wa-s-Salam (auf ihm seien Segen und Friede)
oder Salla-llahu ‘alaihi wa-sallam (Allahs segne ihn und

schenke ihm Friede).

t. = Lta‘ala“ =der Erhebene (wortlich: Er ist Erhaben).
Paret
W: = Wortwortlich

* Die wissenschaftliche Umschrift der Deutschen Morgenldndischen Gesellschaften (DMG) (s. S.

3) wird in der Koraniibersetzung von v. Denffer und von Ibn Rassoul nicht verwendet.
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Hinweise zu zu beriicksichtigenden Regeln

1. Die Angaben der Koransuren werden als (Transkription des Namens und Nummer der Sure:
Nummer des Koranverses) erwahnt: (al-Bagarah 2: 102).

2. Die Nummerierung der Koranverse wird gemif der adgyptischen Standardausgabe
des Korans durch al-Azhar aus dem Jahr 1923 angegeben.

3. Die Ubersetzung der in dieser Arbeit enthaltenen Koranverse wird immer aus ,Der
edle Quran und die Ubersetzung seiner Bedeutungen in die deutsche Sprache,
Ubersetzung®“ von ‘Abdullah as-Samit (Frank Bubenheim) und Nadeem Elyas zitiert.

4. Wenn die Ubersetzung einiger Koranverse aus einem anderen Koraniibersetzungs-
werk zitiert wird, dann wird die Angabe der Koranstelle und der Ubersetzung wie
folgt angegeben: (al-Bagarah 2: 102 [Ibn Rassoul]) oder (al-Bagarah 2: 102 [Khoury]).

5. Wenn die Ubersetzung eines Koranverses, der als Beispiel oder Beweis angefiihrt
wird, eine Fulnote enthélt, fiige ich sie in eckigen Klammern ein, wie z. B.: ,[...]
einen Gesandten aus ihren eigenen Reihen' [' w.: aus ihnen.] hat auftreten lassen
[...]«

6. Ergianzungen des direkten Zitats zur notigen Erkldrung oder Transkription werden
in eckige Klammern gesetzt, wie beispielsweise ,128. Unser Herr, mache uns Dir er-
geben [w.: Muslimayn; Dual der Singularform ,Muslim“ im Akk. mit der Bedeutung zwei Ergebene]
[...]«

7. Mit () wie z. B. (s. F. 14}) wird darauf verwiesen, dass beim Vergleichen nicht nur
die Fullnote 14 angeschaut, sondern zudem auch die direkten oder indirekten Zita-
te im Haupttext der Arbeit beachtet werden sollen.

8. Auf die Quellen der Hadithe (ahadit «img\éi; »Sg. hadit ©z“) von Muhammad in
den Hadithbiichern wird in den Fuldnoten verwiesen. (z. B. s. F. 112} und 160})

9. Das direkte arabische Zitat, das ins Deutsche iibersetzt wurde, wird zuerst auf seine
arabische Quelle verwiesen, darauf folgt die Angabe der Quelle der Ubersetzung (z.
B.s. F. 191)).

10. Der bestimmte Artikel al wird immer klein geschrieben. Es ist zu beachten, dass al
in der Transkription aufgrund der Aussprache in verschiedenen Formen vorkommt,
wie z. B. al-Safi9 — a$-$afii, al-Zanki — az-Zanki u.a. Dieses al heit Sonnen-al (al
as-Samsiyyah** (g8, J1(.

** Hinter diesem ,,al“ werden die folgenden Buchstaben verdoppelt: d, d, & L n; r;s,5, St £, & 2
und gz, da das [ des Artikels ,,al“ assimiliert wird. So kommt dieses [ in folgenden Formen vor: ad,
ad, ad; an; ar; as, as, as; at, at, at; az und az. Das andere ,,al“, hinter dem die weiteren Buchsta-

ben kommen, wird immer ausgesprochen. Es heit Mond-al (al al-qamariyyah Ewed » I
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11. Im Glossar und im Literaturverzeichnis bleibt der Artikel al, unter Beriicksichti-
gung der vorherigen Regel, bei der alphabetischen Anordnung der Worter unbe-
riicksichtigt.

12. Die transkribierten Worter bzw. Ausdriicke werden unter Beriicksichtigung der
Regel (10.) immer klein geschrieben. Ausnahmen bilden Allah, Qur’an, Surenna-
men, Personen oder Orte (Stadte, Lander usw.).

13.Wenn sich die Erklarung der Ausdriicke in Transkription und auf Arabisch mehr als
drei Worter belauft, dann findet sich der Text in der Fulsnote, wie z. B. ,die Aus-
driicke hinsichtlich der Unklarheitsstufen“.*** Wenn sie aber weniger als drei Wor-
ter umfasst, dann wird sie im Haupttext zwischen Klammern erwéahnt, wie z. B.
Partizip Perfekt (ism maf<il J g s,

14. Fachspezifische Ausdriicke, die bei der ersten Erwdhnung auf Arabisch und in
Transkription angegeben werden, wie z. B.: ,das zu einem bestimmten Zweck An-
gefiihrte (an-nass u=@) oder das nicht aus dem Wort entstehende Unklare (al-hafi
g;&éaﬂ)“, werden anschliefend nur noch in ihrer kursiven Transkriptionsform wie-
dergegeben, d.i. an-nass oder al-hafi.

15. Die Titel der arabischen Werke werden immer in der ersten Erwdhnung in Tran-
skription und auf Arabisch angegeben, wie z. B.: ,,Vgl. as-Suyiiti, Galal ad-Din ‘Abd
ar-Rahman Ibn Abi Bakr: al-itqan fi ‘uliim al-Qur’an (gﬂ}éﬁ 2 & g&b@:@\), 5 Bde., 1.
Aufl., Aba Zabi, mu’assasat an-nada, 2003 (s. F. 23). Dananch werden sie verkiirzt
und nur in transkribierter Kursivschrift erwdhnt, wie ,,Vgl. as-Suyiti: al-itgan®.

16. Das Todesdatum ist immer in Klammern eingefiigt. Wenn das Datum gemaf} der
islamischen Zeitrechnung angegeben wird, wird es mit ,H.“ markiert, wie z. B. as-

Safii (204 H.).

*** (al-alfazu bi-‘tibar ‘adami l-wudah ¢ soadl o g‘@é‘#‘@; s. F. 19)).
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Einleitung

a) Ein allgemeiner Uberblick iiber die Bedeutung des Korans bei Musli-
men und Nichtmuslimen

Da der Koran (al-Quran /)@ sowohl Grundlage als auch Lebensphilosophie
fiir die Muslime ist und ihrem Glauben gemiR die letzte gottliche Offenbarung
darstellt, beschiftigen sie sich seit jeher intensiv in allen wissenschaftlichen Be-
reichen mit den verschiedenen Facetten des Korans. Seine Verse wurden bis in
die Zeit der Regentschaft des dritten Kalifen ‘Utman Ibn ‘Affan (35 H.) gesam-
melt, niedergeschrieben und ein kanonisiertes Koranexemplar in jedes grofRe
islamische Land gesandt.®”’ Einige Prophetengefihrten begriindeten in verschie-
denen Orten des Kalifats Schulen fiir Koraninterpretation (tafsiru 1-Qur’an J@MA
O1O@) oder (at-tafsir Jusd). In Mekka beispielsweise vertrat Ibn ‘Abbas (68 H.)
eine bestimmte interpretatorische Richtung, wdhrend in Medina Ubayy Ibn
Kab (30 H.) eine andere Richtung der Koranerklirung verfolgte. Im Irak
herrschte Ibn Mas‘tids (32 H.) Exegese vor. Die Muslime griindeten in den neu
eroberten Lindern Zentren fiir wissenschaftliche Studien. Diese Studien entwi-
ckelten sich im Lauf der Zeit zu vollstindig arabisch-islamischen Wissenschaf-
ten, wie z. B. Koranwissenschaften (‘ulimu 1-Qur’an /)@ » 5¢), Methodenlehre
der islamischen Rechtswissenschaft (‘ilm usili 1-figh® 0 &S djuj {@ oder ara-
bische Sprachwissenschaften (‘ultimu l-‘arabiyyah® 3b¢d »5¢). Die arabische
Grammatik (‘ilmu n-nahw sz eZé) entstand, ebenso wie die anderen islami-
schen Disziplinen, um zu zeigen, wie der Text des Korans aufgefasst werden

sollten. Die Lehre der Lesarten (4lmu 1-qira’at <e) )@ e:%) zielte auf die Genau-

(1) vgl. Shehata, Usama Ahmed Mohamed Ibrahim: Einige Glaubensfragen bei der Ahmadiyya-
Bewegung anhand ihrer Ubersetzung des Korans - Eine analytische kritische Studie \g}uée_aua&-(-'
)5 a5 g s s - e@éw ub@je"&‘t)—ddc Ce b@\c[ﬁ & bdcﬁdl Diss. gami‘at al-Azhar, al-
Qahirah 1429 H./2008, S. 4. Im Folgenden wird es als ,,Shehata: Einige Glaubensfragen bei der
Ahmadiyya-Bewegung“ angegeben.

(2) Mit anderen Worten: islamische Rechtsmethodologie, Grundlagen der islamischen Rechts-
wissenschaft, Quellen des islamischen Rechts, Quellenlehre des islamischen Rechts, Rechts-
kenntnisquellen (s. F. 198).

(3) Auch bekannt als: ‘ulimu I-lugah 35dls ¢ .
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igkeit seines Textes ab. Die Koraninterpretation nahm und nimmt die Erfassung
seiner Bedeutungen und Aufnahme seiner Urteile zum Ziel. Die Rhetoriker
(‘ulama’u 1-balagah® 79‘&319\&\&;2) befassen sich mit der Wiedergabe seiner Be-
redsamkeit (balagah btd«%d, Redegewandtheit (fasahah Eé\&;}ﬁsowie seiner Un-
nachahmlichkeit (i‘gaz Jlz¢)). Des Weiteren bemiihten sich Rechtsmethodiker
(‘ulama’u 1-usil® Js< ] c‘él&) darum, dem Koran Urteile und Gesetzgebungen
zu entnehmen.® Diese Wissenschaften, die als Hauptdisziplinen beziiglich der
Erfassung des Korantextes gelten, geben dem Kontext, der eine der Komponen-
ten von Textanalyse, Textverstindnis und Textinterpretation darstellt, eine
wichtige Bedeutung. Sprachwissenschaftler (‘ulama’u 1-lugah® 3¢ c\é%), Rhe-
toriker, Methodiker und Koraninterpretatoren (‘ulam&u t-tafsir® _gsd slagd)
beschiftigten sich ausgiebig mit der Analyse von Texten und erfassten friih,
dass der Kontext in Bezug auf die Behandlung der sprachlichen Texte von be-

sonderer Relevanz ist.®

Auch nichtmuslimische Wissenschaftler beschiftigten sich mit dem Koran, z. B.

um sich dessen Inhalt anzueignen oder um seine eventuellen Bedeutung ent-

(4) ,Sg. alimu l-balagah 3¢ JladE“. Auch bekannt als: (balagiyytin o sgJo,Sg. balagi ¢ J&).
(5) Mit anderen Worten: Methodologe, Theoretiker der islamischen Rechtswissenschaft. Auch
bekannt als: (usiiliyyiin Osgho4 ,Sg. usili g;;éuéi“).

Der Ausdruck usiliyyiin wird heutzutage zudem als Bezeichnung fiir diejenigen verwendet, die
den Standpunkt des Fundamentalismus gegeniiber der Moderne vertreten und eine Riickbesin-
nung auf die Wurzeln einer bestimmten Religion oder Ideologie fordern. Dies soll notfalls mit
radikalen und teilweise intoleranten Mitteln durchgesetzt werden. Mehr dazu s. al-Guba‘, Gad
al-Karim: ,al-usiiliyyah (3@bo<1)". In: al-mawsii‘ah al-arabiyyah, Bd. 2, 1. Aufl., Dimasq, hay’at
al-mawsii‘ah al-‘arabiyyah, 2000, S. 655-660.

Der Ausdruck usiili oder usiiliyyiin, der im Folgenden in dieser Arbeit erwdhnt wird, bezieht sich
ausschlief3lich auf die Methodologen der islamischen Rechtswissenschaft.

(6) Vgl. ar-Raghi, ‘Abduh: an-nahw al-‘arabi wa-d-dars al-hadit )3zd) 03ds wogd szal,
Bayriit, dar an-nahdah al-‘arabiyyah, 1979. S. 11, 15.

(7) Auch bekannt als: (lugawiyyiin O j@éd,,Sg. lugawi s ;éd).

(8) Mit anderen Worten: Korankommentatoren, Koranausleger, Koranexegeten. Auch bekannt
als: (mufassiriin O 08 ,,Sg. mufassir Ju‘:\aﬁ‘).

(9) Vgl. Hammidah, Tahir Sulayman: dirdsat al-mand ¢inda al-usiliyyin 522 a{iéd) 3 O(
)b ), al-Iskandariyyah, ad-dar al-gami‘iyyah, 1983, S. 220.
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kraftigen zu konnen."” So gab es auch dauerhaft Versuche, den Koran in euro-
paische Sprachen zu iibersetzen. Im Jahr 1143 fertigte der englische Mathema-
tiker Robert von Ketton, Robertus Ketenensis (1160), eine lateinische Koran-
iibersetzung an. Sie wurde durch die Initiative und Finanzierung des Abts Pet-
rus Venerabilis (1156) in Auftrag gegeben. Im Jahr 1543 erschien diese Uberset-
zung als erste vollstandige Koraniibersetzung aufgrund eines Gutachtens von
Martin Luther (1546). Als erste deutsche Koraniibersetzung, die direkt aus dem
Arabischen angefertigt wurde, ist ,Die tiirkische Bibel, oder des Korans allererste
teutsche Ubersetzung aus der Arabischen Urschrift selbst verfertiget bekannt. David

Friederich Megerlin (1778) fertigte sie im Jahr 1772 an. (s. L.c.2)

Im Jahr 1936 verursachte die Koraniibersetzung heftige Auseinandersetzungen
in Agypten und in der ganzen islamischen Welt hinsichtlich der Frage, ob der
Koran als unnachahmliche gottliche Offenbarung iiberhaupt in andere Spra-
chen {iibersetzt werden konne und diirfe. Es gibt Koraniibersetzungen, die von
arabischen und nichtarabischen Muslimen angefertigt wurden, wie die Uberset-
zung des arabischsprachigen Muslims Abu-r-Rida* Muhammad Ibn Ahmad Ibn
Rassoul, die im Jahr 1986 verdffentlicht wurde, sowie die Ubersetzung des
deutschsprachigen Muslims Ahmad von Denffer aus dem Jahr 1996. Die groen
islamischen Institutionen wie al-Azhar in Agypten und der Konig-Fahd-
Komplex in Saudi-Arabien bieten Koraniibersetzungen in vielen Fremdsprachen

an.

Der Diskurs der Entstehungsgeschichte der Koraniibersetzung im europiischen
und islamischen Raum hatte insofern eine Auswirkung auf die Methoden der
Ubersetzung [...]. In Europa behandelt man den Text des Korans vor allem als
schwerverstindliches Dokument des Islam. Die muslimischen Ubersetzer gehen
mit dem Koran vor allem als einem heiligen Text um. D.h. man begegnet ihm in-
sofern mit Respekt, als man z. B. die originale Wortstellung bei der Ubersetzung

iibernimmt.®?

(10) Vgl. Shehata: Einige Glaubensfragen bei der Ahmadiyya-Bewegung, S. 4.
(11) Haggag, Mahmoud: Die deutschen Koraniibersetzungen und ihr Beitrag zur Entstehung
eines Islambildes beim deutschen Leser, Frankfurt am Main, Peter Lang, 2011 (= Angewandte

Sprachwissenschaft, Bd. 22), S. 13. Im Folgenden wird es al ,Haggag: Die deutschen Koran-
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b) Fragestellung und methodischer Ansatz der Arbeit

Der Koran ist sowohl die zentrale Quelle der islamischen Rechtsnorm (Sari‘a) als
auch das Standardwerk der arabischen Sprache. Derart impliziert der Korantext
verschiedenartige Schwierigkeiten hinsichtlich seiner Auslegung (tafsir) und Uber-
setzung (targama) ins Deutsche. In diesem Zusammenhang entstehen viele Prob-
leme der Interpretation und der Rezeption besonders bei mehrdeutigen Textstel-
len. [...] Die Mehrdeutigkeit ist ein Kennzeichen religioser Texte insbesondere bei

Offenbarungsreligionen.?

Der Koraniibersetzer soll in diesem Zusammenhang die interreligitsen, inter-
kulturellen und sprachlichen Hintergriinde, d.h. den auersprachlichen Kontext
(siyaq gayr lugawi®® sgd 5 3l@d und den sprachlichen Kontext (siyaq
lugawi™ (s s¢d3)gn des Ausgangstextes gut beriicksichtigen. Wenn die Uberset-
zung als Interpretation in eine andere Sprache erfolgen soll, sollte sich der
Ubersetzer hierzu an der arabischen Lexikographie (‘ilmu l-ma‘agimi I-
‘arabiyyah 2(b¢d ozlgad ~4) orientieren, um die vielfachen Bedeutungen der
Worter herauszufinden und die zutreffende Bedeutung gemalld dem Kontext
auszuwdahlen. Den gleichen Herausforderungen muss sich auch ein Koraninter-
pretator stellen. Um diese pragmatisch-kontextualisierten Bedeutungen der
Ausgangssprache treffend auszuwihlen, soll der Ubersetzer sich auf die Haupt-
disziplinen verlassen, die im Hinblick auf das Verstehen des Korans und das Er-
fassen seiner pragmatisch-kontextualisierten Bedeutungen helfen: die Sprach-

wissenschaft, die Rhetorik, die Rechtsmethodologie und die Interpretation.

iibersetzungen“ angegeben.

(12) Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 13 f.

(13) Mit anderen Worten: ,nichtsprachlicher Kontext“ oder ,situativer Kontext“ (siyaqu l-
maqam @‘{_étﬁ Glgroder siyaqu I-hal Jzd Bligy s. F. 135, 184], 632 [2]). Dieser Kontext ent-
spricht in der Rhetoriklehre (‘ilmu l-balagah 79‘@5@ eZé) »,den Erfordernissen der Sprechsituati-
on“ (muqtada 1-hal d‘édﬂ LsQ'A;'é;, s. S. 75). In der islamischen Rechtsmethodologie ist er als ,,Be-
gleitverhiltnisse* (mulabasatu 1-ahwal J) jgc/D <Iida) oder ,Zusammenhiinge der Umsténde®
(qar@’inu l-ahwal d‘j&h Cik)ds. F. 2701) bekannt.

(14) Mit anderen Worten: ,siyaqu l-maqal J@d 3y s. F. 135}, 162}, 632 [1]). Dieser Kontext
entspricht in der Rhetoriklehre dem Ausdruck ,textuelle Ordnung“ (an-nazm ?.L.@N’ s. F. 169)),
in der Rechtsmethodologie dem Ausdruck ,Kontext der textuellen Ordnung“ (siyaqu n-nazm
B 3ligy s. F. 2019).
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In der vorliegenden Arbeit werden sowohl die Bedeutung des sprachlichen und
auldersprachlichen Kontexts in den zuvor erwdhnten Wissenschaften erortert als
auch die Problematik der Beriicksichtigung oder Nichtberiicksichtigung des
Kontextes bei der Koraniibersetzung anhand ausgewaéhlter Beispiele aus islami-
scher Perspektive dargestellt. In diesem Sinne verlisst sich diese Arbeit grol3-

tenteils auf arabisch-islamische Quellen und Literatur.

Die aus dem Arabischen ins Deutsche iibersetzten Zitate sind die eigene Leis-

tung des Verfassers dieser Arbeit.

Die ausgewahlten Koraniibersetzungen in dieser Arbeit sind diejenigen, zu de-
nen ein Kommentar vorliegt, da in diesen Kommentaren Hinweise auf die er-
schlossenen sowie pragmakontextualisierten Bedeutungen durch die Bertick-
sichtigung von dem sprachlichen und aufersprachlichen Kontext zu finden

sind. Dementsprechend wurden die folgenden Ubersetzungen ausgewahlt:

[1] ,Der Koran. Ubersetzung, Stuttgart, W. Kohlhammer Verlag, 1966 und
,Der Koran. Kommentar und Konkordanz, Stuttgart, W. Kohlhammer Verlag,
1971“ von Paret.

[2] ,Der Koran. Arabisch-Deutsch. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kom-
mentar“, 12 Bde., Giitersloh, Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn, 1990-2001“
von Khoury.®?

[3] ,Der Koran. Die heilige Schrift des Islam in deutscher Ubertragung. Mit Er-
lauterungen nach den Kommentaren von Dschalalain, Tabari und anderen her-
vorragenden klassischen Koranauslegern, 5. verb. Aufl., Miinchen, islamisches
Zentrum, 1998“ von v. Denffer.!®

[4] ,Tafsir Al-Quran Al-Karim. Erlduterung des Al-Qur’an Al-Karim in deut-

scher Sprache, 30., verb. Aufl.,, Bonn, World Islamic Call Society, 2008.“ von

(15) Im Folgenden wird es in den Fuf3noten als ,Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissen-
schaftlicher Kommentar“ angegeben.
(16) Im Folgenden wird es in den FuRnoten als: ,Denffer: Der Koran. Deutsche Ubertragung®

angegeben.
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Ibn Rassoul."”

[5]1 ,Der Koran. Aus dem Arabischen Neu iibertragen von Hartmut Bobzin un-
ter Mitarbeit von Katharina Bobzin, Miinchen, Verlag C.H. Beck, 2010“ von Bob-
zin.®®

Unter den Ubersetzern gibt es die deutschsprachigen Nichtmuslime Paret sowie
Bobzin, den deutschsprachigen Muslim Ahmad v. Denffer, den ara-
bischsprachigen Nichtmuslim Khoury und den arabischsprachigen Muslim Ibn

Rassoul. Die Ubersetzer gehéren also verschiedenen Kulturen und Religionen

an.

¢) Aufbau und Struktur der Arbeit

Die vorliegende Arbeit besteht neben der Einleitung, dem Schlusswort, dem Li-

teraturverzeichnis und dem Glossar aus fiinf Kapiteln.

Das erste Kapitel beschiiftigt sich mit den Eigenheiten und der Ubersetzung des
Korans wobei iiber seine Definitionen, iiber die Varianten seiner Aussprache,
iiber seine Benennungen und iiber seinen Stil gesprochen wird. In diesem Kapi-
tel wird auch auf allgemeine Schwierigkeiten der Koraniibersetzung sowie auf
die Koraniibersetzungen in der islamischen und nichtislamischen Geschichte

eingegangen.

Um die Wichtigkeit des Kontextes in den oben erwdhnten Hauptwissenschaften,
die im Hinblick auf das Verstehen des Korantextes und das Erfassen seiner
pragmatisch-kontextualisierten Bedeutungen helfen, darzustellen, wird der

Kontext in diesen bereits vorgestellten Disziplinen behandelt.

Im gzweiten Kapitel wird auf den sprachlichen und aufersprachlichen Kontext
sowie auf ihre Bedeutung in den sprachlichen Disziplinen (al-‘ulimu I-

lugawiyyah B@é@ »58J), d.h. arab. Lexikographie, Grammatik und Rhetorik

(17) Im Folgenden wird es in den Funoten als ,,Ibn Rassoul: Tafsir Al-Qur’an Al-Karim“ ange-
geben.
(18) Im Folgenden wird es in den Fu3noten als ,Bobzin: Der Koran. Neu iibertragen“ angege

ben.
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eingegangen.

Das dritte Kapitel befasst sich mit dem Kontext der Ordnung als sprachlichem
Kontext und den Begleitverhiltnissen als situativem Kontext in der Disziplin
der Rechtsmethodologie. Im Kontext der Ordnung werden die Ausdriicke hin-
sichtlich der Klarheitsstufen (al-alfazu l-wadihah 3zu4sd Lld) | sg. al-lfzu 1-
wadih zuAsd 138) oder (al-alfazu bi-tibari 1-wudih CJU@J‘Q‘%L'H@)’ die
Ausdriicke hinsichtlich der Unklarheitsstufen (al-alfazu gayru l-wadihah®®
szuasd g 1I37), die Ausdriicke hinsichtlich der Allgemeinheit (al-alfazu bi-
‘tibari 1-‘umiim ¢ spgd) Jlsldald)) sowie die Ausdriicke hinsichtlich der Spezi-
fizierung (al-alfazu bi-‘tibari l-hustis L= sogrd) Jludldald ) und schlieRlich die
Ausdriicke hinsichtlich des Sinninhalts (al-alfazu bi-‘tibari d-dalalah L\iﬂ)
3080 _llcbehandelt. Die Redesituation (halu l-hitab s JIF), die Spre-
chersituation (halu l-muhatib «blFsd J\7), die Angesprochenensituation (halu
l-muhatab e.—ija\éeaﬂ Ji2) und die Offenbarungsgriinde/-anlésse (asbabu n-nuziil
Jsod “.—"Céi ,Sg. sababu n-nuzil Js@) <) werden als Begleitverhéltnisse be-
handelt.

Das vierte Kapitel beschéftigt sich mit der Koraninterpretation als Disziplin und
seinen Definitionen. Zudem werden in diesem Kapitel die Elemente des sprach-
lichen und auf3ersprachlichen Kontextes behandelt. Die Aspekte des sprachli-
chen Kontextes sind die folgenden: Phonetik (Glmu s-sawtiyyat <Gl eZ&),
Morphologie (Silmu s-sarf <) (%l e:é), Lexikographie und Grammatik. Die Ele-
mente des aullersprachlichen Kontextes umfassen hingegen die Rede (al-hitab
“.—"-Lédl), die Offenbarungsanlédsse und mekkanische und medinensische Koran-

stellen (al-makki wa-l-madani ¢3edls ¢$J).

Das umfangreichste fiinfte Kapitel befasst sich mit der Analyse der Beriicksich-
tigung des Kontextes, d.h. der Kontextualisierung bei der Koraniibersetzung

anhand ausgewdahlter Beispiele der Sprachwissenschaften:

[11 Homonyme und Synonyme (al-wugiih wa-n-naza@’ir )&L@} sz sJ), Sg. nazir

(19) Mit anderen Worten: (al-alfazu bi-‘tibar ‘adami I-wudih ¢ suasd) @% Q\C&%\%ﬁ‘;ﬂ).
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Jgﬁb/wagh sz 5“) als Beispiel fiir die lexikalischen Bedeutungen der Worter
(al-ma‘agim »z'gad).

[2] die Vermutung des Elidierten (tagdiru l-mahdiif <4 s3%ad )@@ als Beispiel
fiir die arabische Grammatik.

[3] die Ubertragung ,, Tropus“ (al-magaz )\zsJ) als Beispiel fiir die Rhetorik.

In Bezug auf die islamische Rechtsmethodologie und auch die Koraninterpreta-
tion begniigt sich diese Arbeit mit den Beispielen, die im IIIl. und IV. Kapitel
angefiihrt werden. Durch die Beispiele in der Rechtsmethodologie wird ver-
deutlicht, dass in diesem Zusammenhang nicht die wortlich-lexikalische Bedeu-
tung eines Wortes gemal} des sprachlichen oder auflersprachlichen Kontextes
gemeint ist. Es kann sich aber auf die Allgemeinheit oder die Spezifizierung,
Uneingeschrianktes oder Eingeschranktes (al-mutlag awi l-muqayyad j éljned\
J@Lﬂ) usw. beziehen. In der Koraninterpretation findet man phonetische
(sawtiyyah  3($509, morphologische (sarfiyyah 3309, lexikalische
(mu‘gamiyyah 3(gzgs), grammatische (nahwiyyah 3@&[.') und rechtsmethodolo-
gische (usiiliyyah E@ui) Aspekte, die angefiihrt und behandelt werden.

Die ausgewaihlten Beispieltexte in der Ausgangssprache werden zuerst transkri-
biert. Die Ubersetzung und Analyse der Zielsprache erfolgt danach durch die
Ubersetzungen und Kommentare zu jenen ausgewihlten Beispieltexten, die von
den oben erwihnten Ubersetzungswerken zitiert werden. Die Ausgangstexte
werden danach lexikalisch, makro- sowie mikrokontextuell (s. F. 1193) und in-
terpretatorisch aus islamischer Perspektive behandelt. Aufgrund der Uberset-
zung und Analyse der Zieltexte und der Behandlung der Ausgangstexte wird
gezeigt, welche Ubersetzung den Kontext der Ausgangstexte nicht beriicksich-
tigt und welche ihn angemessen beriicksichtigt. Auf jedes Beispiel folgt ein Er-

gebnis.
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I. Der Koran und seine Ubersetzung
a) Der Koran
Der Koran wurde seinem Wortlaut nach und dem islamischen Glauben zufolge
von Gott dem Propheten Muhammad in arabischer Sprache offenbart. Im Koran
heift es:
»,192. Und er? [?D.h.: der Qur’an] ist ganz sicher eine Offenbarung des Herrn der
Weltenbewohner® [*Auch: aller Welten]; 193. mit dem der vertrauenswiirdige

Geist herabgekommen ist 194. auf dein Herz, damit du zu den Uberbringern von
Warnung gehorst, 195. in deutlicher arabischer Sprache.“ (a$-Su‘ard’ 26: 192-196).

Nagel erwidhnt, dass die Sprache des Korans das Hocharabische sein mag, die
lingua franca des damaligen Arabien. Der Koran hatte besondere grammatische
und stilistische Eigentiimlichkeiten, die auf den hedschasischen Dialekt (al-

lahgatu 1-higaziyyah® 3(§\zzJ 3zs ). hinweisen. "

Uber die Frage, ob der Koran nur im hedschasischen Dialekt offenbart wurde,
stimmen die Gelehrten darin iiberein, dass der Koran die arabischen Dialekte
enthalte. Abii “‘Umar Ibn ‘Abd al-Barr (436 H.) fiihrt einen klaren Beweis dafiir
an, dass der Ausdruck Koran im ganzen Korantext mit hamzah ('53,;5 , 2 s
La.2.), d.i. dem Zeichen des Kehlkopfverschlusses, vorkomme, obwohl die Mek-

kaner es nicht aussprechen wiirden.*® as-Suyiiti (911 H.) prasentiert eine lange

Liste von nichtquraySitischen Ausdriicken, die der Koran enthilt, in seinem

(20) Der hedschasische Dialekt ist der Dialekt der Bewohner Mekkas (Mekkaner oder Quraysiti-
schen). Er verbreitete sich unter allen Arabern und durchzog auch die anderen arabischen Dia-
lekte. Mehr dazu vgl. Ibn Faris, Ahmad ar-Razi al-Qazwini (395 H.): as-sahibi fi figh al-lugah al-
‘arabiyyah wa-mas@ilihd wa-sunan al-‘arab fi kalamihim s Vs s 5 3@5g 0 3¢ > Gasts) (el
)ecgdédu‘—utdl 1. Aufl., dar al-kutub al-‘ilmiyyah, Bayriit, 1997, S. 28; vgl. Wafi, ‘Ali ‘Abd al-
Wahid: figh al-lugah (B&uﬁ a:_@)é 3. Aufl., al-Qahirah, nahdat Misr, 2004, S. 87 f.

(21) Vgl. Nagel, Tilman: Der Koran. Einfithrung — Texte — Erlduterungen, Miinchen, Verlag C.H.
Beck, 1983, S. 15.

(22) Vgl. az-Zarkasi, Badr ad-Din Muhammad Ibn ‘Abd Allah (794 H.): al-burhan fi ‘ulim al-
Qur’an (gj}éﬂ ¢ ¢ 0l ), 4 Bde., 1. Aufl.,, Bayriit, dar al-kutub al-tlmiyyah, 1988, Bd. 1, S.
355-358. Im Folgenden wird es als ,,az-Zarkasi: al-burhan“ angegeben.

Die Lesarten der Aussprache des Qur’an oder Quran werden in (I.a.2.) behandelt.
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Werk al-itqan fi ‘uliim al-Qur’an im 37. Abschnitt.*®

Beziiglich der Frage, inwieweit es im Koran fremdsprachliche Ausdriicke gibt,
herrschen Meinungsverschiedenheiten zwischen Gelehrten. a$-Safii, Abii
‘Ubaydah Mu‘ammar Ibn al-Mutanna (209 H.), at-Tabari (310 H.), Abii Bakr al-
Baqillani (403 H.) und Ibn Faris meinen, dass der Koran ausschliel3lich auf Ara-
bisch sei und sich im gesamten Koran kein fremdes Wort finde. Ibn ‘Abbas ver-
tritt jedoch eine andere Ansicht. Thm zufolge befinden sich im Koran auch eini-
ge wenige nichtarabische Lexeme. Diese wenigen Ausdriicke machen den Koran
jedoch zu keinem nichtarabischen Text. Abii ‘Ubayd al-Qasim Ibn Sallam (224
H.), al-Gawaligi (540 H.) und Ibn al-Gawzi (597 H.) bevorzugen die Meinung, dass
die umstrittenen Lexeme urspriinglich nichtarabisch seien. Sie wurden danach

im arabischen Sprachraum verwendet und auf diese Weise arabisiert.**

1. Definition des Korans

1.1. Der Koran aus philologischer Sicht

Zum Wort ,Koran“ (mit zwei Aussprachemoglichkeiten: Qur’an oder Quran)

erwahnt Nagel aus philologischer Sicht

In der Regel leiten die arabischen Lexikographen ,Koran“ jedoch von der arabi-
schen Wortwurzel g-r-> her, die ,aufsagen®, ,rezitieren heif3t. [...] Denn schon in
den ersten Worten, die nach islamischer Uberlieferung dem Propheten offenbart

wurden, findet sich die Wurzel q-r->.?

In diesem Zusammenhang ist er ein Synonym des Verbalsubstantivs (qira’ah

(23) Vgl. as-Suyiiti, Galal ad-Din ‘Abd ar-Rahman Ibn Abi Bakr: al-itqan fi ‘ulim al-Qur’an
(o psg LS%‘@), 5 Bde., 1. Aufl., Abii Zaby, mwassasat an-nada, 2003, Bd. 2, S. 136-153.
Im Folgenden wird es als ,,as-Suyfti: al-itqan“ angegeben.

(24) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S. 359-363; as-Suyiiti: al-itgan, Bd. 2, S. 154-156; vgl. as-
Suyiiti, Galal ad-Din ‘Abd ar-Rahman Ibn Abi Bakr: al-muhaddab fi ma waqa‘a fi al-Qur’an min
al-mu‘arrab (<0¢xd e D@ —£5 lasimdld), al-Magrib, matba‘at fadalah, o. J., S. 57-65;
vgl. Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 31f.

(25) Nagel: Der Koran. Einfiihrung, S. 15.
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3¢) 53, mit der Bedeutung: Lesen, Vorlesen, Vortragen.?® Er entwickelte sich
vom Nomen verbi Lesen zum Partizip Perfekt (ism maf<l J j&:éﬁ 2, d.h. das
Gelesene (al-maqri’’ UJZ;’L\J) in dem Sinne, dass der Koran das unnachahmliche
Wort ist, das auf den Propheten herabgesandt wurde.®” Dementsprechend wird
das Wort Koran, gema} der Meinung az-Zarganis, mit hamzah, d.h. Quran,
ausgesprochen und wenn es ohne hamzah, d.h. Quran (s. La.2.), ausgesprochen
wird, sei dies nur im Sinne der Erleichterung und Erweichung der Aussprache

zu verstehen.®®

az-Zarqani gibt auBerdem andere Meinungen zum philologisch-etymologischen
Ursprung des Korans wieder:
(1) Er ist das Attribut von gar’ (Zusammenbringen, Zusammenstellen; Y
,Pl. quri’u u. aqra’ o) by o s s, F.2219).
(2) Er ist von qar®in (Indizien; (t5)3,Sg. qarinah 3&4@[_@) abgeleitet.
(3) Er ist von qarana (etw. mit etw. verbinden) hergeleitet.
(4) Er ist ein Eigenname fiir Gottes Buch, das ohne hamzah ausgesprochen
wird und mit al (bestimmter Artikel) verbunden ist.
Fiir az-Zargani sind diese letzten vier oben erwdhnten Meinungen unwahr-
scheinlich, da er einige der Argumentationen oder Darstellungen fiir gezwun-

gen hélt, andere wiederum auf3erhalb der etymologischen Regeln liegen.®”

Noldeke erwéhnt, dass einige Muslime , Koran“ nicht von gara’a (lesen) ablei-

(26) Wie im Koran: ,,17. Uns obliegt es, ihn zusammenzustellen und ihn vorlesen zu lassen® [*

Nédmlich durch Unseren Gesandten, den Engel Gibril]. 18. Und (erst) wenn Wir ihn vorgelesen
haben, dann folge du der Art seines Vortragens'' [
(d.h.: seinem Inhalt).]*“ (al-Qiyamah 75: 17, 18, s. F. 30]).

(27) Vgl. Guellouz, Azzedine: Der Koran. Ausfilhrung zum besseren Verstdndnis. Anregungen

Auch: seiner Lesarten; oder: folge ihm

zum Nachdenken, aus dem Franzosischen von Heike Buerschaper, Bergisch Gladbach,
BLT,1998 (= Collection Dominos, Bd. 3), S. 11 f.; vgl. az-Zarqani, Muhammad ‘Abd al-‘Azim
(1367 H.): manahil al-Grfan fi ‘ulim al-Quran (Va5 s 53d J913), 2 Bde., Bayrit, dar
al-kutub al-4lmiyyah, 1996, Bd. 1, S. 16. Im Folgenden wird es als ,,az-Zarqani: mandahil al-
Grfan“ angegeben.

(28) Vgl. az-Zarqani: mandhil al-‘rfan, Bd. 1, S. 16.

(29) Vgl. ebd.
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ten, sondern wahrscheinlich aufgrund der Sure 75: 17 ,jinna ‘alayna gam‘hu

wa-qur’anahu [s. F. 261“ die Bedeutung vereinigen, sammeln verstanden héitten.®”

Bobzin fiihrt einige Grundbegriffe des Korans, die durch Koranverse belegt
werden, an: [1] der Koran, mit dem gewohnlich das gesamte heilige Buch des
Islams gemeint ist, d.h. die Sammlung der von Muhammad empfangenen und
offentlich verkiindeten Offenbarungen Gottes. Er ist meistens mit dem ehren-
den Beiwort karim versehen: ,77. Das ist wahrlich ein edler Koran“ (al-Wagi‘ah
56: 77), [2] das Buch oder die Schrift: ,,1 [...] Dies sind die Zeichen des weisen
Buches.“ (Yiinus 10: 1[Bobzinl]), [3] die mahnende Erinnerung (ad-dikr): ,Dies tra-
gen wir dir von den Zeichen (bzw. Versen) und der weisen mahnenden Erinne-
rung vor®“ (Al Imran 3: 58) und [4] die Eingebung und die Herabsendung: ,,[16]
Bewege nicht deine Zunge mit ihm [d. h.: dem offenbarten Text], um dich mit
ihm [d. h. seinem Vortrag] zu iibereilen. [17] Siehe, an uns ist es, ihn [d. h. den
offenbarten Text] zusammenzustellen und ihn vorzutragen. [18] Und wenn wir
ihn vorgetragen haben, dann folge du seinem Vortrag nach.“ (al-Qiyamah 75: 16—
18). Unter ,,Koran“ sind also vier verschiedene Dinge zu verstehen:
a) der Vortrag eines Offenbarungstextes an Muhammad selbst

b) der offentliche Vortrag dieses Textes durch Muhammad

(30) Vgl. Noldeke, Theodor: Geschichte des Qorans, bearbeitet von Friedrich Schwally, 5.
Nachdruck der 2. Auflage Leipzig 1909-38, Hildesheim, Georg Olms Verlag, 2005, T. 1, S. 32.
Im Folgenden wird es als ,,Noldeke: Geschichte des Qor’ans“ angegeben.

at-Tabari erwédhnt die Erlduterungen von Ibn ‘Abbas und Qatadah (118 H.) hinsichtlich der
Bedeutung des Wortes qur’an(ahu) in Sure 75: 17, 18 (s. F. 26). Ibn ‘Abbas’ Ansicht gemaf3 be-
deutet qur’an(ahu) rezitieren, lesen, vortragen. Nach Qatadas Meinung bedeutet qur’an(ahu) zu-
sammenstellen, sammeln, vereinigen. at-Tabari meint dazu, dass jede einzelne Interpretation von
Ibn ‘Abbas und Qatadah durch den arabischen Sprachgebrauch gestiitzt sei. Die treffendere
Meinung darunter sei aber die von Ibn ‘Abbas, da Gott seinem Propheten in vielen Koranstellen
befahl, seiner Offenbarung zu folgen und ihm niemals erlaubte, seinen Befehlen erst nach der
Koranzusammenstellung in einem Exemplar folgen zu miissen. Wenn also die Koranteile durch
Vortragen erkldart wurden, dann solle er den in ihnen enthaltenen Befehlen folgen. Vgl. at-
Tabari, Abli Ga‘far Muhammad Ibn Garir: gami¢ al-bayan ‘an ta’wil @y al-Quran (g OV&S gel)
@ d@aif'-'; 26 Bde., 1. Aufl., ar-Riyad, dar ‘alam al-kitab, 2003, Bd. 1, S. 90-93. Im Fol-

genden wird es als ,at-Tabari: gami‘ al-bayan“ angegeben.
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c) der Text selbst, der vorgetragen wird
d) die Gesamtheit der vorzutragenden Texte, d.h. der Koran als

Buch.®V

Von einigen Orientalisten und nichtmuslimischen Islamwissenschaftlern wird
die Ansicht vertreten, dass das Wort ,,Koran“ urspriinglich kein arabisches Wort
sei. Es sei ein Lehnwort von dem syrischen Nomen geryana. Noldeke sagt: ,,[...]
der Terminus Qoran [ist] nicht eine innerarabische Entwicklung aus dem
gleichbedeutenden Infinitiv [...], sondern eine Entlehnung aus jenem syrischen
Worte unter gleichzeitiger Angleichung an den Typus fu‘lan.“®? Zirkers Ansicht
ist, dass das Wort Koran ein Lehnwort aus dem Syrischen Vortrag, Rezitation o-
der aus der christlich-liturgischen Sprache von der Bedeutung Lesung (qira’ah

861 333,PL. qira’at <le) ) sei.®?

1.2. Der Koran aus fachspezifischer Sicht

Der Koran wird in der islamischen Tradition aus verschiedenen fachlichen Per-

spektiven betrachtet.

Es ist bekannt, dass mit der menschlichen Rede das Verbalnomen (al-
masdar _3+J) des Sprechvorgangs, d.h. ,das Sprechen“ (at-takallum ecé‘f@)
gemeint. Des Weiteren wird der aus dem Sprechvorgang resultierende Sinn (al-
ma‘na l-hasil bi-l-masdar 93[)405-.—1 Joazd Ls@«dj) als das Gesprochene (al-
mutakallam bihi e<plal) bezeichnet. Sowohl der Sinn des Verbalnomens als
auch der aus dem Sprechvorgang resultierende Sinn konnen ausgesprochen und

gedanklich (lafzi wa-nafsi Lsuﬂ»d; Lshé vorkommen. Also:

(31) Vgl. Bobzin, Hartmut: Der Koran. Eine Einfiihrung, 4. Aufl., Miinchen, C.H. Beck Verlag,
2001, S. 18 ff.

Die Ubersetzungen der eingefiigten Koranverse s. ebd., S. 18.

(32) Noldeke: Geschichte des Qor’ans, T. 1, S. 34.

(33) Vgl. Zirker, Hans: Der Koran. Zuginge und Lesarten, 2. Aufl.,, Darmstadt, Wissenschaftli-
che Buchgesellschaft, 2012, S. 15. Dazu vgl. Jeffery, Arthur: The foreign vocabulary of the
Qur’an, Baroda, Oriental Institute, 1938, S. 233 f.
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[1] Die gesprochene Rede im Sinne des Verbalnomens bedeutet, dass man die

zur Aussprache benotigten Organe benutzt, um Rede zu produzieren.

[2] Die gesprochene Rede hinsichtlich des aus dem Sprechvorgang resultieren-

den Sinnes meint jene produzierte und ausgesprochene Rede.

[31 Die gedankliche Rede dem Verbalnomen entsprechend bedeutet, dass man
sich gedanklich durch die eigene Sprechfahigkeit auf die noch nicht an die
Sprachorgane weitergeleiteten Worter vorbereitet. Wenn man diese vorbereite-
ten Worter nun zum Ausdruck bringen will, wahlt man hierzu die passende

Formulierung in der eigenen Sprache.

[4]1 Die gedankliche Rede gemif3 des aus dem Sprechvorgang resultierenden
Sinnes meint die durch den Verstand reflektierten Ausdriicke, die mit den ge-

sprochenen Wortern iibereinstimmen.®?

Zusatzlich zu den bereits erwdhnten Unterscheidungen zwischen dem Sinn des
Verbalnomens und dem aus dem Sprechvorgang resultierenden Sinn in jeweils
gesprochener und gedanklicher Ausfiihrung wird zudem zwischen menschlicher

und gottlicher Rede unterschieden.

Mit der Rede Gottes, d.h. dem Koran, ist sowohl die gedankliche als auch die
ausgesprochene Rede gemeint. Lediglich die muslimischen Scholastiker (al-
mutakallimiin & Jea&&;ﬂcﬂ ,»Sg. al-mutakallim e&?—tﬁ‘) bezeichnen die Rede Gottes
jedoch als gedankliche Rede . Der Grund dafiir ist, dass sie sich damit beschif-
tigen, zu beweisen, dass der Koran die innere und unerschaffene Rede Gottes
ist. Dementsprechend geben die Scholastiker hinsichtlich der Frage, ob der Ko-

ran die gedankliche oder ausgesprochene Rede Gottes sei, drei Definitionen an:

Im Sinne der gedanklichen Rede Gottes unterscheiden die Scholastiker zwi-
schen der menschlichen (basari s Juﬁ)é Ausfiihrung des Sinnes des Verbalnomens

gemal} der Definition ,Das uralte Attribut, das von den hypothetischen Worten

(34) Vgl. az-Zarqani: manahil al-Grfan, Bd. 1, S. 17 f£.
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von Anfang der ersten bis Ende der letzten Sure abhéngig ist.“®*> und dem aus
dem Sprechvorgang resultierenden Sinn gemif3 der Definition ,Die hypotheti-
schen, ewigen, reflektierten, nicht aufeinanderfolgenden und von den ausge-

sprochenen, verniinftigen und geistigen Buchstaben freien Worte.“®®

Im Sinne der ausgesprochenen Rede geben die Scholastiker ihre dritte Bezeich-
nung des Korans an. In dieser Bezeichnung stimmen sie mit Rechtsmethodi-
kern, Rechtsgelehrten (fugaha’ ¢ls @4 Sg. faqih bg_é‘ﬁ' = ‘ulama’u 1l-figh odé ¢‘é2&
»Sg. ‘@limu l-figh“) und Sprachwissenschaftlern iiberein. Die Bezeichnung be-
sagt:
Er [der Koran] ist die gottliche Wunderrede, die auf den Propheten Muhammad
herabgesandt wurde, die in den Koran-Exemplaren aufgeschrieben wurde, die in

ununterbrochener Folge iiberliefert wurde und durch deren Rezitation Gott ange-
betet wird.®?

Die Scholastiker beschéftigen sich mit der Annahme, dass der Koran als ausge-
sprochene Rede gilt, um festzustellen, dass der Glaube an die von Gott herab-
gesandten Biicher, darunter der Koran, verpflichtend ist und dass die Prophe-

zeiung des Gesandten durch Koranwunder Giiltigkeit erlangt. Die Rechtsme-

(35) az-Zarqani: manahil al-irfan, Bd. 1, S. 18 f.

(36) Ebd.

(37) Ebd,, S. 21.

Erkldrung dieser Definition: Durch ,die auf den Propheten herabgesandt“ wird ausgeschlossen,
was von Anfang an nicht herabgesandt wurde, wie unsere menschliche Rede und wie propheti-
sche Uberlieferungen (ahadit nabawiyyah B@Ce‘i'gg‘éi; ,Sg. hadit nabawi %@ z%). Dazu
zdhlt ebenso das, was auf die anderen Propheten auler Muhammad herabgesandt wurde, wie
Thora und Evangelium.

Durch ,die in ununterbrochener Folge iiberlieferte Uberlieferung“ (riwayah mutawatirah & ¢ss_)
3 dsgo Pl riwayat < &ks“) ist Folgendes ausgeschlossen: Abrogierte Rezitation (qira’ah
mansiihah Eé K} wqa ¢! ) und die in unterbrochener Folge iiberlieferten Lesarten (qira’at gayr
mutawatirah 5_ds g U el )3, sogar wenn sie bekannt sind, wie die Lesart von Ibn Mas‘id:
»Wer aber keine Mdglichkeit findet, der hat (nacheinander) drei Tage zu fasten“ (zu al-Ma’idah
5: 89).

Durch ,durch deren Rezitation Gott angebetet wird“ sind die Gottlichen ﬁberlieferungen
(ahadit qudsiyyah S@Jd‘iu\c\ ,Sg. hadit qudsi $UA3SEE«) ausgeschlossen, sogar wenn sie in

ununterberochener Folge iiberlieferten wurden. Vgl. az-Zarqani: manahil al-‘irfan, Bd. 1, S. 22.
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thodologen und die Rechtsgelehrten bezeichnen den Koran als ausgesprochene
Rede, weil dadurch die rechtlichen Urteile und die Regeln zu ihrer Bestimmung
dem Koran entnommen werden. Bei den arabischen Sprachwissenschaftlern
steht der sprachliche Wundercharakter des Korans (i‘gazu 1-Quran L@ JIzg))

im Vordergrund.®®

2. Die Lesarten der Aussprache des Korans

Es gibt fiir die Aussprache des Wortes Koran zwei Lesarten:

Die erste Lesart folgt der Ansicht des Koranrezitators (muqri’ 425. ,PL. muqri’tin
SELD) ;é“) Ibn Katir, der die Schreibweise ohne hamzah, d.h. Quran, bevorzugt.
Bzgl. dieser Lesart gibt es Streit unter den Gelehrten, ob das Wort Quran ein
abgeleitetes Wort ist oder nicht.®” a$-S$afi‘i, der Rechtsgelehrte, ist der Mei-
nung, dass Quran ein unabgeleiteter Eigenname des Buches Gottes sei, genauso
wie die Thora und das Evangelium.“? In seinem Worterbuch Arabic-English Le-

xicon erwédhnt Lane die Meinung von as-Safi:

Ash-shéfi‘ee read, or recited, the Kuran, is related on the latter’s authority to have
said that ¢/_@ [al-Quran] is a subst., and with hamzah, and not taken from uba

[gara’tu ,lesen‘], but is a name for the Book of God, like 3!,sd [die Thora] [...] and

Jgda) [das Evangelium] [...].«“V

Er erwahnt weiter: it is related that Aboo-’Amr Ibn-El-’Ala used to pronounce
oluddvithout hamza.““?
Abii al-Hasan al-AS‘ari (324 H.), der Scholastiker, behauptet, dass er ein abgelei-

tetes Wort mit der Bedeutung garana (etw. mit etw. verbinden) sei. al-Quran

(38) Vgl. az-Zarqani: manahil al-Grfan, Bd. 1, S. 18, 21; vgl. Haggag: Die deutschen Koraniiber-
setzungen, S. 24.

(39) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S. 349; vgl. as-Suyfti: al-itqan, Bd. 1, S. 237; vgl. Haggag:
Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 17.

(40) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S. 349; vgl. as-Suyiiti: al-itqan, Bd. 1, S. 237; vgl. Haggag:
Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 17.

(41) Lane, E. W.: An Arabic-English Lexicon, 2 Bde., Cambridge, The Islamic texts society,
2003, Bd. 2, S. 2504.

Lane verwechselt in seiner Aussage: ,[...] and with hamza [...]“ with mit without. s.o.

(42) Ebd.
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werde so genannt, da die Suren, Verse und Buchstaben miteinander verbunden
sind. Der Grammatiker (an-nahwi d;@_u“ »Pl. an-nahwiyytun oj@aﬁ‘) und der
Sprachwissenschaftler al-Farra’ (207 H.) und der Koranausleger al-Qurtubi (671
H.) vertreten jedoch die Ansicht, dass er von den Indizien abgeleitet sei, denn

die Verse bestitigen einander und sind Indizien fiir einander.“?

Der zweiten Lesart zufolge erfolgt die Aussprache des Korans mit hamzah, d.h.
Qur’an. az-Zaggag (311 H.), der Grammatiker und Sprachwissenschaftler, unter-
stiitzt diese Meinung. Er spricht sich gegen die Lesart ohne hamzah aus. Er
meint, der Koran kénne nur zum Zweck der Erleichterung ohne hamzah ausge-
sprochen werden, d.h. dies sei nicht auf die Etymologie oder den Eigennamen
zuriickzufiihren. Er sagt weiter, dass Qur’an eine Beschreibung in Form fudlan
sei, die sich etymologisch auf al-qar’ (zusammenbringen) bezieht. Abi ‘Ubayd,
der Grammatiker und Sprachwissenschaftler, vertritt die Meinung, er sei mit
Qur’an benannt, weil er die Suren hintereinander gesammelt habe. Qutrub (206
H.), der Sprachwissenschaftler und Grammatiker, hingegen behauptet, dass er
Qur’an heilde, weil der Rezitierende oder der Leser ihn durch das Lesen dulRert

und erklirt. as-Suyiiti unterstiitzt die Meinung von as-Safii.“® Gitje vertritt in

(43) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S. 349; vgl. as-Suyiiti: al-itqan, Bd. 1, S.237 f.; vgl. Hag-
gag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S.17.

(44) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S. 347-349; vgl. as-Suyiiti: al-itqan, Bd. 1, S.238 ff.; vgl.
Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 18.

Der Forscher Haggag verwechselt in seinem Buch ,Die deutschen Koraniibersetzungen und ihr
Beitrag zur Entstehung eines Islambildes beim deutschen Leser“ den friihen ,Ibn Katir »g3ogh
(120 H.), den Koranrezitator“, mit dem spéaten ,Ibn Katir (774 H.) )gﬁu 4 dem Koraninter-
pretator“. Denn er schreibt auf Seite 17: ,,1. Der ersten Lesart zufolge, also quran ohne Hamza,
gilt das Wort quran als unabgeleiteter Eigenname fiir das Buch Gottes, das dem Propheten
Muhammad offenbart wurde [...] Diese Meinung vertreten sowohl der Griinder der Safi‘itischen
Rechtsschule im Islam Imam a$-Safi< (gest. 820) als auch der Koranausleger Ibn Katir (gest.
1373).“, d.h. 774 H. Er verwechselt zudem den Grammatiker und Sprachwissenschaftler
Qutrub ‘.—’);6(206 H.) mit dem Koraninterpretator al-Qurtubi L;&L-Jﬂ (671 H.). Auf Seite 18
heil3t es, ,,3. nach al-Qurtubi von gara’a mit der Bedeutung Zeigen, erkléren, deriviert“. Gemeint
ist aber Qutrub.

Mit Ibn Katir ist eindeutig Ibn Katir (120 H.), der Koranrezitator, und nicht der Koranausleger

gemeint, weil Ibn ‘Atiyyah (542 H.) und Abii Hayyan al-Andalusi (745 H.) sagten: Ibn Katir las
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diesem Zusammenhang die Meinung, dass Qur’an mit hamzah ein Eigenname

sei. Er sagt:

Als einen arabischen Koran: Dieser Titel (der Gesamtoffenbarung) wird als Koran
(quran) bezeichnet. Urspriinglich ist dieses Wort némlich ein Gattungswort, das
sowohl auf das Ganze (der Gattung) als auch die Teil (davon) anwendbar ist. Es ist

(dann) iiberwiegend zu einem Eigennamen fiir das Ganze geworden.“®

b) Eigenheiten des Korans
1. Die Benennungen des Korans

az-Zarkasi und as-Suyiiti erwdahnen nach Abt al-Ma‘ali (494 H.) 55 Bezeichnun-

gen fiir den Koran, die den Koranversen entnommen wurden.“® Gemil3 az-

al-Quran ohne hamzah in allen Koranstellen, egal, ob er mit oder ohne bestimmtem Artikel ist.
Vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi, Abii Muhammad ‘Abd al-Haqq Ibn Galib: al-muharrar al-wagiz. fi
tafsir al-Quran al-‘aziz (O@ed\ Hd gcﬁ,&&egsdjgzjc\) Lbzed), 6 Bde., 1. Aufl., Bayrit, dar al-kutub
al-9lmiyyah, 2001, Bd. 1, S. 254. Im Folgenden wird es als ,Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-
muharrar al-wagiz“ angegeben; vgl. Abii Hayyan al-Andalusi, Abi ‘Abd Allah Muhammad Ibn
Ydsuf: tafsir al-bahr al-muhit (ged gi@ )c,@:;;-,‘ 9 Bde., 1. Aufl.,, Bayriit, dar al-kutub al-
4lmiyyah, 1993, Bd. 1, S. 47. Im Folgenden wird es als ,,Abti Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-
muhit” angegeben.

Ibn ‘Atiyyah (542 H.) und Abi Hayyan (745 H.), verstarben vor Ibn Katir (774 H.), dem Ko-
ranausleger, und nach Ibn Katir (120 H.), dem Koranrezitator. Auferdem erwdhnt Ibn Katir in
seinem Koraninterpretationswerk keine Lesart fiir das Wort Koran in den 69 im gesamten Ko-
ran erwdhnten Stellen

Was al-Qurtubi betrifft, hat Haggag ihn mit Qutrub, dem Grammatiker, verwechselt. Vgl. as-
Suyfiti: al-itqan, Bd. 1, S. 239.

al-Qurtubi, der Koraninterpretator, vertrat die Lesart ohne hamzah, Haggag aber nennt seinen
Namen unter denjenigen, die Qur’an mit hamzah lesen. Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd.1, S. 349.
(45) Giétje, Helmut: Koran und Koranexegese, Ziirich und Stuttgart, Artemis Verlag, 1971, S.
77.

(46) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S. 343-346; vgl. as-Suyiiti: al-itqan, Bd. 1, S. 233 - 236.
Darunter stehen: das Deutliche (al-mubin U&UJ) und das Buch: ,,2. Bei dem deutlichen Buch“
(az-Zuhruf 43: 2; ad-Duhan 44: 2), das Arabische und der Koran: ,2. Wir haben es als einen
arabischen Qur’an hinabgesandt [...]* (Yasuf 12: 2), das Ehrwiirdige (al-karim e@éU) und der
Koran: ,,77. Das ist wahrlich ein ehrwiirdiger Qur’an“ (al-Waqi‘ah 56: 77), das deutliche Licht
(an-niiru 1-mubin o@d osad): ,174. [...] und Wir haben zu euch ein deutliches Licht hinabge-
sandt.“ (an-Nisa’ 4: 174), die gewaltige Kunde (an-naba’u 1-‘azim ?4-'};‘8“ i‘l@): »2. Nach der ge-
waltigen Kunde“ (an-Naba’ 78: 2), die Entscheidung (al-furgan Q‘;é)kd): »1. [...] Der Seinem

Diener die Unterscheidung offenbart hat, damit er fiir die Weltenbewohner ein Warner sei.“ (al-
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Zarqanis Ansicht ist der , Koran“ al-Qur’an als al-furqgan mit der Bedeutung die
y,unterscheidung® bekannt. Es ist auch das Nomen verbi im Sinne des Partizips
Prasen (ism fail dg\CaL&), d.h. das Entscheidende,“” oder des Partizips Perfekt,
d.h. das Entschiedene,“*® weil es entweder zwischen der Wahrheit und dem
Trug unterscheidet oder in Abschnitten iiber einen Zeitraum von 23 Jahren of-
fenbart wurde.“” Diese beiden Bezeichnungen gelten als die beriihmtesten Na-
men der edlen Komposition. Hinsichtlich der Verbreitung kommen danach die
Bezeichnungen das ,,Buch“ al-kitab, die ,Ermahnung® ad-dikr und die ,Herab-
sendung” at-tanzil. Sonstige Titel sind im Allgemeinen deskriptive Bezeichnun-
gen fiir den Koran wie der , Ehrwiirdige® al-karim im Vers: ,,77. Das ist wahrlich
ein ehrwiirdiger Qur’an“ (al-Wagi‘ah 56: 77) und der ,Gesegnete“ al-mubarak im
Vers: ,,50. Und dies ist eine gesegnete Ermahnung [...]“ (al-Anbiya> 21: 50).°? at-
Tabari betont, dass es nur vier Bezeichnungen des Korans gibt, die unter der
Herabsendung zu erwéhnen sind: [1] der ,Koran® al-Qur’an: ,,3. Wir berichten

dir die schonsten Geschichten dadurch, daf$ Wir dir diesen Qur’an (als Offenba-

Furqan 25: 1), die Heilung (a$-5ifa’ c\;é'@j und Barmherzigkeit (ar-rahmah Eacﬂﬂ) ,,82. Und Wir
offenbaren vom Qur’an, was fiir die Glaubigen Heilung und Barmherzigkeit [...]“ (al-Isra’ 17:
82), die Ermahnung (al-maw‘izah 3-‘9&)9&) ,,57. O ihr Menschen, zu euch ist nunmehr eine Er-
mahnung von eurem Herrn gekommen [...]“ (Y@nus 10: 57), der Gesegnete (al-mubarak
&5&d) und die Ermahnung (ad-dikr Jéhdj): »,50. Und dies ist eine gesegnete Ermahnung [...]“
(al-Anbiya’ 21: 50), die Erinnerung (at-tadkirah 5 bd): | 48. Er ist wahrlich eine Erinnerung
fiir die Gottesfiirchtigen.“ (al-Hagqah 69: 48), die Eingebung (al-wahy <z sd): ,45. Sag: Ich
warne euch nur mit der Eingebung [...]“ (al-Anbiya’> 21: 45), die Weisheit (al-hikmah Eeétnﬁ)
,»D. eine durchdringende Weisheit [...]“ (al-Qamar 54: 5), die Herabsendung (at-tanzil d@é@)
»,(192) Und er ist ganz sicher eine Offenbarung des Herrn der Weltenbewohner* (a$-Su‘ara’ 26:
192) u. a.

(47) (fariq & g\gﬁmit der Bedeutung: das Entscheidende zwischen der Wahrheit und dem Trug.
oder: das Unterscheidungsmerkmal zwischen Wahrheit und Liige.

(48) (mafriiq é}):éi) mit der Bedeutung: durch das zwischen der Wahrheit und dem Trug Ent-
schiedene.

(49) Im Koran heil3t es: ,,106. Einen Qur’an haben Wir (offenbart, den Wir in Abschnitte) unter-
teilt (haben) [faragnahu], damit du ihn den Menschen in Abstédnden vortréagst [...]“ (al-Isra> 17:
106).

(50) Vgl. az-Zarqani: mandhil al-Girfan, Bd. 1, S. 16 f£.
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rung) eingegeben haben [...]“ (Yasuf 12: 3),°" [2] die ,Entscheidung“ al-

furqan®?: 1. Segensreich ist Derjenige, Der Seinem Diener die Unterscheidung

(51) Vgl. at-Tabari: gami al-bayan, Bd. 1, S. 89.

(52) GemalR der Ansicht von Noldeke, dass das Wort furgan in den mekkanischen Stellen 25: 1;
21: 49 (48) sowie den medinensischen Stellen 2: 181 (185); 3: 2 kaum etwas anderes als ,,0f-
fenbarung, gottliche Erleuchtung” bedeuten kann. Demzufolge haben die Muslime nicht Un-
recht, wenn sie al-furgan als Synonym von al-Qur’an ansehen. In yawma l-furqan (Bedrschlacht)
8: 42 (41) bedeutet es ,Entscheidung”. In yag‘al lakum furganan 8: 29 andert sich die Bedeu-
tung wiederum zuriick zu ,Erleuchtung”. Vgl. Noldeke, Theodor: ,Willkiirlich und mildver-
stindlich gebrauchte Fremdworter im Koran“. In: Ders., Beitrdge und neue Beitrdge zur semiti-
schen Sprachwissenschaft, Amsterdam, APA — Philo Press, 1982, S. 23-30, Bd. 2, S. 23 f.
Gemail} der Erkldrung von al-Qurtubi meint al-furgan im 1. Vers der 25. Sure den Koran, weil
jede von Gott offenbarte Schrift als furqan bezeichnet wird. Als Beispiel fiir die Bekréftigung
dieser Behauptung wird die Thora in den folgenden Koranversen als Unterscheidung zu furqan
bezeichnet: ,,48. Und bestimmt haben Wir schon Musa und Harun die Unterscheidungsoffenba-
rung gegeben [...]“ (al-Anbiya> 21: 48 [Denffer]); sowie: ,,53. Und als Wir Musa die Schrift ge-
geben haben und die Unterscheidungsoffenbarung, damit ihr vielleicht rechtgeleitet seid.“ (al-
Baqarah 2: 53 [Denffer]). Der Koran wird als furgan benannt, weil er den dauerhaften Maf3stab
fiir die Unterscheidung zwischen Wahrheit und Unwahrheit und zwischen dem Erlaubten und
dem Verbotenen darstellt. Vgl. al-Qurtubi, Muhammad Ibn ‘Ahmad Ibn Bakr (671 H.): al-gami*
li-ahkam al-Qur’an. wa-l-mubayyin lima tadammanahu min as-sunnah wa-ay al-furgan e\
)Q‘&“J 5,55 sid e °;£)3"—"éd Oedls QBL@J @‘é&], 24 Bde., 1. Aufl., Bayriit, mu’assasat ar-
risalah, 2006, Bd. 15, S. 365 f. Im Folgenden wird es als ,al-Qurtubi: al-gami¢ li-ahkam al-
Qur’an“ angegeben.

Ibn ‘Adil gibt eine weitere Begriindung dafiir an, nidmlich, dass der Koran in offenbarte Ab-
schnitte unterteilt worden sei. Dies sei durch folgenden Koranvers bewiesen: ,,106. Und einen
Koran, den Wir unterteilt haben [faragnahu], damit du ihn den Menschen vortragst auf bedach-
tige Weise, und Wir haben ihn als Offenbarung herabgesandt [wa-nazzalnahu tanzila].“ (al-Isra’
17: 106 [Denffer]). Fiir Ibn ‘Adil hat diese letzte Begriindung iiberwogen, denn Gott sagt: ,1.
[...]1, welcher die Unterscheidungsoffenbarung herabgesandt hat [nazzala] auf Seinen Knecht
[...]“ (al-Furgan 25: 1 [Denffer]). Der Ausdruck nazzala (herabsenden, herabkommen lassen,
offenbaren) mit Verdopplung (tasdid) weist darauf hin, dass die Herabsendung eine lange Zeit
dauerte und in Teile segmentiert wurde. anzala (herabsenden, herabkommen lassen, offenba-
ren) weist aber darauf hin, dass die Herabsendung auf einmal geschah. So sagt Gott in der 3.
Sure: ,,3. Er liel3 auf dich die Schrift herabkommen [nazzala] mit der Wahrheit, bestdtigend
das, was vor ihr war, und Er hat die Taura und das Indchil herabgesandt [anzala]® (Al-‘Imran
3: 3 [Denffer]). Vgl. Ibn ‘Adil, Abd@ Hafs ‘Umar Ibn ‘Ali (880 H.): al-lubab fi ‘uliim al-kitab ( <«d)
il ps¢ &9 20 Bde., 1. Aufl., Bayrit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 1988, Bd. 14, S. 473. Im

Folgenden wird es als ,,Ibn ‘Adil: al-lubab“ angegeben.
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offenbart hat, damit er fiir die Weltenbewohner ein Warner sei.“ (al-Furqan 25: 1),
[3] das ,Buch® al-kitab: ,1. (Alles) Lob gehort Allah, Der das Buch (als Offenba-
rung) auf Seinen Diener herabgesandt [...]“ (al-Kahf 18:1) und [4] die ,Ermah-
nung“ ad-dikr: ,,9. Gewild, Wir sind es, die Wir die Ermahnung offenbart haben,

und Wir werden wabhrlich ihr Hiiter sein.“ (al-Higr 15:9).%%

2. Der Stil des Korans

Da die Araber ihre Sprache ehrten, ehrten sie auch ihre grof3en Dichter und de-
ren Werke, sodass sie die sieben schonsten Gedichte (al-mu‘allagat as-sab‘
&@ﬂ Q\;@fd) mit goldener Handschrift geschrieben an der Kaaba aufhingten.
Sie lieen zudem regelmiflig Markte fiir die Dichterwettstreite in ‘Ukaz statt-

finden.®® Nach der Offenbarung des Korans fingen die Muslime an, ihn hin-

Ibn ‘Asiir (1393 H.) sagt, furqan sei ein Verbn. des Verbs farraqa (trennen, teilen, unterschei-
den), wie in Gottes Aussage: ,[...] und an das, was Wir auf Unseren Diener am Tag der Unter-
scheidung hinabgesandt haben, am Tag, da die beiden Scharen aufeinandertrafen [...]* (al-
Anfal 8: 41 [Khoury]), und in seiner Aussage: ,[...] bestellt Er euch eine Unterscheidungsnorm
[...]“ (al-Anfal 8: 29 [Khoury]). Vgl. Ibn ‘ASir, Muhammad at-Tahir: at-tahrir wa-t-tanwir
(JL@Z@} JL@C@), 30 Bde., Tinis, ad-dar at-tiinisiyyah li-n-nasr, 1984, Bd. 18, S. 317. Im Fol-
genden wird es als ,Ibn ‘Asiir: at-tahrir angegeben.

Khourys Kommentar zu 2: 53 zufolge leitet sich das Wort furqan von faraqa mit der Bedeutung
Hteilen, spalten, scheiden“ ab. AuBerdem kommt furgan in 2: 185; 3: 4; 8: 29, 41; 5: 1 vor. In
all diesen Stellen bedeutet es das, was zwischen verschiedenen Dingen eine Trennung, eine
Scheidung oder eine Unterscheidung bewirkt. Vgl. Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wis-
senschaftlicher Kommentar, Bd. 1, S. 266.

In seinem Kommentar zum 29. Vers der 8. Sure sagt Khoury aullerdem: ,Das arabische Wort
furgan bedeutet [...] Unterscheidung, und zwar zwischen der Wahrheit und dem Irrtum, dem
Islam und dem Unglauben (Unterscheidungsnorm), oder zwischen denen, die Gott mit dem Sieg
beschenken will und denen, die er der Niederlage preisgibt (Entscheidung), oder auch zwischen
denen, denen er den Lohn bereithilt, und denen, die er Pein unterwirft.“ Ebd., Bd. 7, S. 223 f.
(53) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 1, S. 89.

(54) Vgl. Stock, Kristina: Die arabische Stilistik. Wiesbaden, Reichert Verlag, 2004, S. 1.

Aus ideologischen, kulturellen, angeberischen und wirtschaftlichen Griinden fanden in der alt-
arabischen Zeit regelmif3ig aufeinanderfolgende Umziige drei Mirkte statt. Der Markt von
‘Ukaz dauerte vom 1. bis 20. Dhii I-Qa‘dah, der Markt von Magannah fiillte die Tage vom 21.
bis 29. Dhii 1-Qa‘dah aus, als dritter Markt kam der von Dhii 1-Magaz vom 1. bis 8. Dhi 1-
Hiddscha. Alle drei Markte standen in einer festen Beziehung zum Haddsch. Vgl. al-Azraqi, Abi
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sichtlich Sprache, Stil, Form, Ausdrucksweise, Inhalt und Harmonie als voll-

kommen anzusehen.®®

Beziiglich des Stils des Korans gibt es zwei Haupttendenzen. Die erste Tendenz
vertreten die Orientalisten sowie die nichtmuslimischen Islamwissenschaftler,

die sich wiederum in zwei Gruppen teilen.

Die erste Gruppe ist der Ansicht, dass der Stil des koranischen Inhalts schwer
zuganglich oder sogar heterogen sei. Bobzin erwahnt diesbeziiglich: ,,Der Koran
gehort nicht zu den Biichern, die sich einem Leser leicht erschliefen. Das gilt
ganz unabhingig davon, ob dieser Leser Muslim oder nicht.“*® Nagel unter-

stiitzt diese Meinung. Er sagt:

Schwer zuganglich, fast verschlossen, erscheint uns die Gedankenwelt der heiligen
Schrift des Islams an zahlreichen Stellen. Mit Miihe quélt man sich durch die l4dn-
geren Suren hindurch, gerét in Verwirrung wegen des oft unvermittelten The-

menwechsels [...]¢7”

Voltaire (1778) schreibt 1740 an Friedrich den Grof3en: ,ein unverstindliches

Buch, das auf jeder Seite den gesunden Menschenverstand erschauern 1aR3t.“®®

Noldekes Ansicht gemdR hat der Stil des Korans Méngel. Er sagt: ,[...] sah aber
bald, daR ich zuerst auf gewisse Mangel des Stils hinweisen musste.“®? Er sagt
auch: ,Dies 1a(3t uns erkennen, daf’ die Ausdrucksweise des Korans grofse Man-
gel hat, Méangel, von denen die altarabischen Gedichte und Erzdhlungen )\%i)

)=_gd frei sind.«©®

al-Walid Muhammad Ibn ‘Abd Allah (250 H.): Ahbar Makkah wa-ma ga’a fi-ha min al-atar ( J“ﬁ‘
)@ Ge stz las 3&), 2 Bde., 3. Aufl, Bayriit, dar al-Andalus li an-nagr, 1983, Bd. 1, S. 188.
(55) Vgl. Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 34.

(56) Bobzin: Der Koran. Eine Einfiihrung, S. 9.

(57) Nagel: Der Koran. Einfiihrung, S. 7.

(58) Bobzin: Der Koran. Eine Einfiihrung, S. 15.

(59) Noldeke, Theodor: ,Stilistische und syntaktische Eigentiimlichkeiten der Sprache des
Korans“. In: Noldeke, Theodor/Hurgronje, C. Snouk: Beitrdge und neue Beitrdge zur semiti-
schen Sprachwissenschaft, Amsterdam, APA - Philo Press, 1982, S. 5-23, Bd. 2. S. 7.

(60) Ebd., S. 6.
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Rudi Paret beméangelt am Stil des Korans, dass er eintonig und typisiert sei. Er

sagt:
Zu jedem Volk war ein ,Gesandter”, ,Warner“ oder ,Fiihrer“ (so 13, 7) gekom-
men. Seine Volksgenossen hatten ihn aber fiir einen Liigner erklart, sich iiber ihn
lustig gemacht und seine Botschaft abgelehnt. Schlief3lich war dann die Masse des
Volkes vom Strafgericht ereilt worden, wahrend der Gesandte am Leben blieb. So-
gar die Geschichte der sagenhaften Volker des alten Arabien hat der Prophet in
diesem typisierenden Sinn gedeutet, um nicht zu sagen umgedichtet. [...] Einto-
nig, mit nur geringfiigigen Abwandlungen, wurde auf der Biihne der Geschichte
immer wieder dasselbe Stiick gespielt. [...] Wenn so — um nur einige wenige Bei-
spiele anzufiihren — die Tamid in Sure 11, 62 zu $alih sagen, man habe, ehe er
mit seiner Verkiindigung aufgetreten sei, ,,(grof3e) Hoffnung auf ihn gesetzt“, ist

anzunehmen, daf’ dieser Ausspruch urspriinglich auf Mohammed gemiinzt war.®"

Die Anhénger der zweiten Gruppe nehmen die dsthetische Seite des Korans
wahr, sodass sie diese bei ihren Koraniibersetzungen zu beriicksichtigen versu-
chen, wie Riickert und Hammer-Purgstall.®® Goethe sagt {iber den Inhalt des

Korans:

Und so wiederholt sich der Koran Sure fiir Sure. Glauben und Unglauben teilen
sich in Oberes und Unteres; Himmel und Hélle sind den Bekennern und Leugnern
zugedacht. Ndhere Bestimmung des Gebotenen und Verbotenen [...] und Wieder-
holung bilden den Korper dieses heiligen Buches, das uns, so oft wir auch daran
gehen, immer von neuem anwidert, dann aber anzieht, in Erstaunen setzt und am

Ende Verehrung abnotigt.©®

Er rdumt beziiglich des Stils des Korans ein:

Der Stil des Korans ist seinem Inhalt und Zweck gemif3 streng, grof3, fruchtbar,
stellenweise wahrhaft erhaben; so treibt ein Keil den anderen, und darf sich iiber
die grofle Wirksamkeit des Buches niemand verwunden. Weshalb es denn auch
von den echten Verehrern fiir unerschaffenen und mit Gott gleich ewig erklart

wurde.®

(61) Paret, Rudi: Mohammed und der Koran. Geschichte und Verkiindigung des arabischen
Propheten, 10. Aufl., Stuttgart, W. Kohlhammer Verlag, 2008, S. 99 f.

(62) Vgl. Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 38.

(63) Trunz, Erich (Hrsg.): Goethes Werke, Band II. Gedichte und Epen, 17. Aufl., Miinchen,
Verlag C.H. Beck, 2005, S. 143 f.

(64) Ebd., S. 144 f.
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Nach der Ansicht von Hammer-Purgstall sollen sowohl der Inhalt als auch die
kiinstlichen Formen des Korans bei der Ubersetzung iibertragen werden, damit

diese Ubersetzung angemessen ist. Er sagt:

Die treueste Ubersetzung davon wird die seyn, welche nicht nur den Geist, son-
dern auch die Form darzustellen ringt. Nachbildung der Rede durch Rhythmus
und Schall ist unerlissliche Bedingung der Ubersetzung eines Dichterwerks. [...]
Um also den poetischen Gehalt des Korans [s. F. 67] so treu als moglich auszu-
miinzen, muss die Ubersetzung mit dem Originale nicht nur gleichen Schritt, son-
dern auch gleichen Ton halten; die Endreime der Verse miissen in Reimen {iiber-
tragen werden, [...] So nur kann zuerst die Wirkung hervorgebracht werden, wel-
cher der Text auf ein arabisches Ohr nicht fehlt. So wird uns die Ubersetzung als
Spiegel nicht nur das Bild des Propheten zeigen, sondern auch den Dichterodem

aus seinem Mund auffangen.®

Diese zweite Tendenz vertreten die muslimischen Islamwissenschaftler. Sie sind
der Meinung, dass der Stil der koranischen Sprache zugleich zugénglich fiir
Laien und die Elite ist und auch einen unnachahmlichen Charakter hat. Kerma-
nis Ansicht zufolge ist die Komplexitédt der arabischen Sprache der Grund fiir

den erhabenen Koranstil. Er sagt:

Natiirlich hebt sich die Sprache der Offenbarung nicht nur durch den Gebrauch
der ‘arabiya von der Alltagssprache ab, sondern viel mehr noch durch die Kom-
plexitdt ihrer Struktur, das heif3t, indem sie durch ihre Strophik und Formelhaf-
tigkeit, Refrain, Reim, Versstruktur, klangliche Pointen, Rhythmik, regelmaRig
eingestreute Versschlul3-Kola (Klauseln), die das eigentliche Erzdhlthema trans-
zendieren, vielerlei Einschiibe in den Redefluss, Wechsel der Erzdhlebenen und
dramenartige Sprecherwechsel, Wiederholung, Wortwahl, Tropen, Metaphern und

vieles mehr umfassend geformt ist.©®

az-Zarqani betrachtet die sieben folgenden Eigenschaften des Stils vom korani-
schen Inhalt als die Hauptmerkmale der sprachlichen, beredsamen und stilisti-

schen Unnachahmlichkeit des Korans:

Das erste Merkmal: Der Ausdruck des Korans, der die phonologische Form sowie

(65) von Hammer-Purgstall, Joseph: Fundgruben des Orients, 6 Bde., Wien, Schmid , 1811-
1818, Bd. 2, S. 25 f.

(66) Kermani, Navid: Gott ist schon. Das &dsthetische Erleben des Koran, Miinchen, C.H. Beck
Verlag, 1999, S. 105.
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die sprachliche Schonheit enthilt, d.h. die Harmonie und Komposition in sei-
nen vokalisierten, vokallosen, ausgedehnten und nasalen Tonen sowie beziig-
lich des VersmalRes. Die Kombination zwischen weichen, starken, stimmhaften
und stimmlosen Stellen in seiner Aussprache gehort ebenfalls zur Harmonie der
Koransprache. Diese phonologische Schonheit bzw. das rhythmische System des
Korans hat in vielen Fillen eine Prosa- und Reimprosaform, sodass die Araber
den Koran wegen seines Klangs und Rhythmus’ zum Teil als Poesie (3ir _g)©”

betrachten.®®

Das zweite Merkmal: Die Zugéanglichkeit des koranischen Stils sowohl fiir die
Laien als auch die Eliten. Wenn Laien oder Gelehrte den Koran lesen oder er
ihnen vorgetragen wird, fassen sie ihn, je nach personlicher Fahigkeit und per-

sonlichem Verstand, auf.®”

Das dritte Merkmal: Der koranische Stil richtet sich gleichzeitig auf die Vernunft
und die Herzen durch die argumentativ und bedeutungsvoll dsthetischen Aus-

drucksweisen.”®

Das vierte Merkmal: Die Grol3artigkeit des Zusammenhangs und der Formulie-
rung des koranischen Stils, den die Verbindung und Kohésion zwischen seinen

Teilen, Wortern, Sétzen, Versen und seinen Suren trotz der Linge des Textes

(67) Kermani stellt in seinem Werk ,,Gott ist schon“ zur Debatte, ob der Koran zur Poesie als
literarscher Gattung zu zdhlen sei. Er antwortet: ,,Aus muslimisch-theologischer Sicht ist die
Frage eindeutig zu verneinen. Beurteilt anhand der Kriterien der klassischen arabischen Litera-
turtheorie, enthdlt der Koran zwar poetische Elemente [...], aber er gehort stilistisch und the-
matisch nicht zur Gattung des $ir, weder folgt sein Metrum dem Schema der altarabischen Poe-
sie, noch nimmt er deren Motiv auf.“ Kermani: Gott ist schon. Das asthetische Erleben des Ko-
ran, S. 94.

Gitje betont in den Anmerkungen seines Buches ,Koran und Koranexegese“: ,[...] unterschei-
det sich die Dichtung vom Koran schon duf8erlich durch den streng metrischen Aufbau und be-
sondere Anforderungen an den Reim. Hinzu treten erhebliche Unterschiede in der Thematik.“
Giétje: Koran und Koranexegese, S. 352.

(68) Vgl. az-Zarqani: mandahil al-qrfan, Bd. 2, S. 331-335.

(69) vgl. ebd., S. 335 f.

(70) vgl. ebd., S. 336.
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und der Verschiedenartigkeit der behandelten Themen auszeichnet.”"

Das fiinfte Merkmal: Die hervorragende Darlegung und treffende Abwandlung
der Worte und Ausdriicke, d.h. der Koran erldutert in verschiedenen Stellen
dasselbe Thema mit zutreffend mannigfaltigen Ausdriicken und Lexemen sowie

auf verschiedene Art und Weise."?

Das sechste Merkmal: Das Vorhandensein sowohl der ausfiihrlichen als auch der
knappen Darstellung, d.h. wenn man einen Vers liest, empfindet man ihn im
ersten Augenblick als klar und gut erldutert. Wenn man sich aber weiter in den
Vers vertieft, findet man viele weitere Bedeutungen, die ebenfalls richtig sein
konnen, heraus. So kénnen beispielsweise die Scholastiker, die Rechtsgelehrten,
die Rechtsmethodiker, die Sprachwissenschaftler und auch die Koraninterpreta-

toren den Versen Belege fiir ihre Zwecke entnehmen.”®

Das siebte Merkmal: Die vielen erschlossenen Bedeutungen werden durch die
auffallig knappe Darlegung ermoglicht. Durch die Auswahl der zutreffenden
Ausdriicke fiir das behandelte Thema wird bei dem Rezipienten eine effiziente

Wirkung erreicht.”?

3. Allgemeine Schwierigkeiten der Koraniibersetzung

Einem Beitrag von al-Maragi (1364 H.), dem GroRscheich der al-Azhar, in der al-
Azhar-Zeitschrift unter dem Titel baht fi targamat al-Qur’an al-karim wa-
ahkamihd, also Abhandlung iiber die Ubersetzungen des edlen Korans und deren
Beurteilung, zufolge gilt die Unnachahmlichkeit des Korans (i‘gazu 1-Qur’an
@ JlzE)) nicht als Hindernis fiir die Koraniibersetzung in nichtarabische
Sprachen. al-Maragi sieht im Koran als Gottes Offenbarung in arabischer Spra-

che zwei Ziele, nimlich die Rechtleitung (hidayah 3%) der Menschen sowie

(71) Vgl. ebd., S. 338.

(72) Vgl az-Zarqani: mandahil al-qrfan, Bd. 2, S. 341.

(73) vgl. ebd., S. 345 f.

(74) Vgl. ebd., S. 346 f.; vgl. Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 36.
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das Beglaubigungswunder des Prophetentums Muhammads. Was das erste Ziel
betrifft, so ist die Wiedergabe der allgemeinen Botschaft des Korans gemeint.
Mit dem zweiten Ziel, also dem sprachlichen Wundercharakter des Korans, ist
die géttliche Ordnung der Sprache des Korans (an-nazmu l-qurani )@ %@)
gemeint. Im Falle der Ubersetzung des Korans steht die Wiedergabe seiner all-
gemeinen Botschaft im Vordergrund. Die Unnachahmlichkeit des Korans be-
trifft aber ausschlieRlich die gottliche Ordnung der koranischen Sprache.” Mit
Beriicksichtigung der Meinung al-Maragis entstehen immer sprachliche und
aulBersprachliche Schwierigkeiten in Bezug auf die Koraniibersetzung in andere
Sprachen. Beispielsweise stammen die Schwierigkeiten der Koraniibersetzung
in die deutsche Sprache aus der sprachgeschichtlichen und soziokulturellen
Verschiedenheit und Entfernung zwischen dem Arabischen und dem Deutschen.
Ausgangs- und Zielsprache gehoren zu einer unterschiedlichen Sprachfamilie
und Kultur, ndmlich der semitischen bzw. indogermanischen Sprachfamilie und
der orientalisch-islamischen bzw. der westlich-christlichen Kultur. Aus diesen
aullersprachlichen Aspekten resultiert eine Reihe von sprachlichen Schwierig-
keiten in Bezug auf den Ubersetzungsprozess des Ausgangstextes in den Ziel-
text. In diesem Zusammenhang sind drei Ebenen zu erwédhnen. Die lexikalische
Ebene, z. B. die mehrdeutigen Ausdriicke (al-mutaddbihat <lsdeial), die Ho-
monyme und Synonyme, die schwerverstindlichen und die seltenen Ausdriicke
im Koran (garibu 1-Qur’an Q‘Jéﬁ t.—’@é) sowie die schwierigen und anscheinend
kontradiktorischen Ausdriicke.”® Hinzu kommt die syntaktische und grammati-
sche Ebene, wie z. B. Satzbau, Voran- und Nachstellung der Satzglieder (at-
taqdim wa-t-ta’hir )LE%@ 5 »28), Bestimmung der Valenz (tahdidu 1-amil &<
Je'ed) und Vermutung des Elidierten. Die letzte Ebene ist die dsthetische Ebene
mit den drei rhetorischen Disziplinen. D.i. Lehre der Bildersprache (‘ilmu I-

bayan?” o)l eZ%), Lehre der Bedeutungen (‘ilmu lI-ma‘ani”® dgsd &) und

(75) Vgl. Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 69.
(76) (muskil wa-mihimu L-ihtilaf wa-t-tanaqud cakids SJE ) ae s s S ).
(77) Mit anderen Worten: die Lehre der Darstellung. Sie ist die vergleichende, iibertragende

und umschreibende Ausdrucksweise des arabischen Textes. Durch diese Lehre wird aufgezeigt,
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Lehre der Redefiguren (‘ilmu 1-badi”® g¢<d eZ%).(SO)

¢) Die Koraniibersetzung in der Geschichte

1. Die Koraniibersetzung in der islamischen Geschichte

Der Vorgang der Ubersetzung des Korans begann bereits zur Lebzeit des Pro-
pheten Muhammad. Die Briefe, die vom ihm an die nichtmuslimischen Herr-
scher der damals um die arabische Halbinsel herum liegenden Konigreiche (des
ostromischen und persischen Imperiums sowie des dgyptischen und abessini-
schen Konigreichs), gesandt wurden um ihnen die islamische Botschaft nahe zu
bringen, enthielten einige Passagen aus dem Koran. Diese Briefe sollten iiber-
setzt werden. Bei der ersten Auswanderung einiger Muslime in das abessinische
Konigreich stand der Vertreter der Muslime vor dem Konig und rezitierte einige

Verse der 19. Sure iiber Maria (Maryam), die in die abessinische Sprache {iiber-

wie ein und derselbe Gedanke verschiedenartig aber gleichzeitig klar ausgedriickt werden
kann.

Die behandelten Themen in dieser Disziplin sind vor allem Vergleich, Ahnlichkeit (at-
tasbih DQ@/ al-musdbahah 3sdead), Ubertragung , Tropus* (al-magaz Jlzad), der an einen
Vergleich gebundene Tropus ,Leihe/Metapher“ (al-istiarah 3_)¢s3k ), der nicht an einen Ver-
gleich gebundene Tropus ,Synekdoche“ (al-magazu I-mursal Jowed! Jizad), Metonymie (al-
kinayah 3&;‘3&3 u.a. Vgl. Bauer, Thomas: ,Literale Kulturen: Arabische Kultur“. In: Gert Ueding
(Hrsg.): Rhetorik: Begriff — Geschichte — Internationalitédt, Tiibingen, Max Niemeyer Verlag,
2005, S. 283-300, S. 295 f .

(78) Diese Lehre untersucht spezielle Redekonstruktionen und die verschiedenen arabischen
Ausdrucksweisen und gibt Empfehlungen, wie man die Rede verbessern der jeweiligen Sachla-
ge anzupassen vermag. Diese Lehre beschiftigt sich vor allem mit folgenden Themen: verifizier-
te Aussage und Sprechakt (al-habar wa-1-in$a’ G\uéﬂ 9 )%Lﬁ), Voran- und Nachstellung der Satz-
glieder, ausfiihrliche und knappe Darstellung (al-itnab wa-l-1gaz j‘é@; H‘QZD), Weglassung
(al-hadf <3=d) w.a. Vgl. Ebd. S. 201ff.

(79) Mit anderen Worten: die Lehre der Verschonerung. Diese Lehre behandelt die zusétzlichen
Stilmittel durch die aufgezeigt wird, wie man die Rede verschonern kann, nachdem man sie
angemessen und klar artikuliert hat. Sie beschiftigt sich mit der Antithese (at-tibaq 3'dad), der
Verheimlichung (at-tawriyah 5.9 5&), der Hyperbel (al-mubalagah 4x]\all), der Paronomasie (al-
ginas u»\;'zdj), der Reimprosa (as-sag‘ ¢z () u.v.a. Vgl. Ebd. S. 290 f.

(80) Vgl. Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 69 f.
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setzt werden sollten.®V as-Sarahsi (483 H.) berichtet, dass Abii Hanifah ein
Rechtsgutachten (fatwa csjzi-‘j,‘,Pl. fatawa dj\&-‘@ veroffentlicht haben soll, dass
es jemandem, der nicht Arabisch spricht, erlaubt, in seinem Gebet Koran in sei-

ner Sprache zu rezitieren. Er beruft sich auf die folgende Uberlieferung:

Die Perser hatten dem Prophetengenossen Salman al-Fahrisi (34 H.) geschrieben,
dass er ihnen die Eroffnende al-Fatihah [die 1. Sure] ins Persische iibersetzen solle.
Sie pflegten die Ubersetzung dieser Sure bei ihren Gebeten zu rezitieren, bis sie

die arabische Sprache konnten.®?

Haggag raumt ein, es habe eine persische Ubersetzung des Korans und eine Zu-
sammenfassung der Koranexgese von at-Tabari ins Persische im Jahr 345 H. ge-
geben:

Der Konig Mansiir Ibn Niih as-Samani beauftragte (345 H./ 956 n. Chr.) einige Ge-
lehrte damit, den Koran mitsamt einer Zusammenfassung des tafsir-Werkes at-
Tabaris in die persische und alttiirkische Sprache zu iibertragen. Solche Uberset-
zungen wurden in der Regel vom Originaltext begleitet und sollten den Zweck der
Gottesanbetung erfiillen. Sie wurden zumeist in der Form von Interlineariiberset-
zungen angefertigt und als eine Art tafsir-Werke angesehen.®

Die angewandte Methode solcher Ubersetzungen war es, die Wortbedeutungen

in der persischen Sprache iiber den arabischen Text zu schreiben. Diese Interli-

nearversion ergab allerdings keine zusammenhéngende Ubersetzung.®*

Die meisten dieser Sprachen, in die der Koran nunmehr von Muslimen {iber-
setzt wurde, waren jedoch fiir lange Zeit in ihrem religiosen Kernvokabular

bzw. ihren Ausdriicken mehr oder weniger stark vom Arabischen als religiose

(81) Vgl. Mansour, Mohammed: ,Zur Problematik der Ubersetzung des Korans. Ansitze zur
Bewertung einiger Ubersetzungen ins Deutsche“. In: Kairoer germanistische Studien, 10 (1997),
Kairo, S. 447-476., S. 447 f.

(82) as-Sarahsi, Muhammad Ibn Ahmad Ibn Suhayl: al-mabsit )-E JuﬁM, 30 Bde., Bayriit, dar al-
ma‘rifah, 1993, Bd. 1, S. 37; vgl. Bobzin: Der Koran. Eine Einfithrung, S. 120.

(83) Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 59.

Mansiir I. Ibn Nih herrschte (350-365 H.) als der 8. Emir fiir das samanidische Fiirstentum, das
(203-395 H.) in Transoxanien und Chorasan regierte, formal jedoch dem Kalifat der Abbasiden
unterstand. Vgl. Biichner, V. F.: ,Samaniden“. In: EI', Bd. 4, (1934), S. 130 ff.

(84) Vgl. Bobzin: Der Koran. Eine Einfiihrung, S. 120.
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Sprache beeinflusst.®>

Im Jahr 1925 veroffentlichte al-Azhar ein Rechtsgutachten, dass die im Jahr
1916 veroffentlichte englische Koraniibersetzung von Muhammad ‘Ali al-
Qadyani® wegen Ungenauigkeiten und Verstofen gegen den islamischen
Glauben zu verbieten sei. Das dgyptische Zollamt musste sie verbrennen, damit

der Inhalt des Korans vor Verfialschung geschiitzt sei.®”

In der Tiirkei war auch der letzte Grof3scheich des osmanischen Kalifats
Mustafa Sabri (1373 H.) gegen den Vorgang der Koraniibersetzung, nachdem A-
tatiirk (1357 H.) im Jahr 1932 die Entscheidung getroffen hatte, den Koran in die
tiirkische Sprache zu {ibersetzen. In dieser Zeit pladierte jedoch der damalige
Grof3scheich der al-Azhar, Muhammad al-Hidr (1377 H.), fiir eine sinngemaf3e
Ubersetzung des Korans. 1936 wurde die Frage der Koraniibersetzung intensiver
zur Diskussion gestellt, als der GroRscheich der al-Azhar, al-Maragi (1364 H.),
die Entscheidung traf, dass al-Azhar eine sinngeméal3e Koraniibersetzung anbie-
ten solle. Muhammad Farid Wagdi (1373 H.), einer der groften Denker und
Rechtsgelehrten, unterstiitzte al-Maragis Ansicht. Auf der anderen Seite lehnten

viele azharitische Rechtsgelehrten dies konsequent ab, wie z. B. Muhammad

(85) Vgl. Bobzin, Hartmut: ,,,Allah‘ oder ,Gott? Uber einige terminologische Probleme im Spie-
gel rezenter islamischer Koraniibersetzungen ins Deutsche“. In: Miinchner Theologische Zeit-
schrift 52 (2001), Heft 1, S. 17 f.

(86) Qadyani ist ein Attribut fiir die Anhdnger der dem Islam zugeschriebenen religiosen Ge-
meinde. Qadyan ist eine Stadt, die im nordindischen Bundesstaat Punjab liegt. Die Hauptstadt
Punjabs ist Lahore. Vgl. ‘Abd az-Zahir, Hasan Tsa: al-qadydniyyah na¥°atuha wa-tatawwuruha
(‘5 JJL‘a ‘5&&@3@?\@), al-Qahirah, magma“ al-buhiit al-islamiyyah, 1992, S. 47.

Die Muslime bezeichnen die Ahmadiyya-Bewegung als Qadyaniyyah. Es ist ein von Qadyan ab-
geleitetes Attribut zu dem Ort, wo Ghulam Ahmad (1908), Begriinder der Amadiyya-Bewegung,
geboren wurde. Die Angehorigen dieser Gemeinde bezeichnen sich selbst als Ahmadiyya. Dies
ist von dem Namen von Ghulam Ahmads hergeleitet. Vgl. Shehata: Einige Glaubensfragen bei
der Ahmadiyya-Bewegung, S. 5.

Diese Bewegung spaltete sich im Jahr 1914 in zwei Gruppen. Die sog. Lahore-Gruppe halt
Ahmad lediglich fiir einen islamischen Reformer. Die mehrheitliche Qadyanyyah-Gruppe hinge-
gen sieht Ghulam Ahmad als Nachfolgepropheten Muhammads an. Mehr dazu s. ebd.

(87) Vgl. Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 60.
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Sulayman und Muhammad Mustafa as-Satir. Am Ende wurde die Entscheidung
von Scheich Maragi zur Koraniibersetzung angenommen. Heute wird der Vor-

gang der Koraniibersetzung in der islamischen Welt tendenziell unterstiitzt.®®

Als erste Koraniibersetzung von einer dem Islam zugeschriebenen religiosen
Gruppe gilt die Ubersetzung der Lahore-Gruppe, einer kleinen Gruppe, die der
Ahmadiyya-Bewegung zugehorig ist. Im Jahr 1939 brachte sie eine deutsche Ko-
raniibersetzung von Maulana Sadr-ud-Din mit dem Titel: ,,Der Koran. Arabisch-
Deutsch. Ubersetzung, Einleitung und Erklirung® heraus.®® Im Jahr 1954 verof-
fentlichte die von der Mehrheit der Ahmadiyya-Bewegung vertretene Gruppe,
die gadyaniyyah-Gruppe (s. F. 86), eine neue deutsche Koraniibersetzung unter
der Leitung von Bashiruddin Mahmud Ahmad (1965) unter dem Titel: , Koran.

Der heilige Quran. Arabisch und Deutsch“.®”

Als erster arabischsprachiger Muslim verdffentlichte Abu-r-Rida® Muhammad

(88) Vgl. ebd., S. 60 f.

(89) Vgl. Glas, Bastian u. Bobzin, Hartmut: ,,35. Maulana Sadr-du-Din“. In: Bobzin, Hartmut u.
Kleine, Peter M. (Hrsg.): Glaubensbuch und Weltliteratur. Koraniibersetzung in Deutschland
von der Reformationszeit bis heute (Katalog zur Ausstellung: Koraniibersetzungen — Briicke
zwischen Kulturen. Gedruckte Werke aus dem Zentralinstitut Islam-Archiv Deutschland, Amina
Abdullah-Stiftung), Arnsberg, 2007, S. 45.

Der zweisprachige Text enthélt auf jeder Seite zwei Spalten. Rechts ist der arabische Text, links
steht die deutsche Ubersetzung gegeniiber. Jede Seite ist reichlich mit Anmerkungen und
Kommentaren versehen. Die Verszdhlung weicht geringfiigig von der kufischen Verzidhlung ab.
Vgl. ebd.

(90) Vgl. Bobzin, Hartmut: ,,36. Hazrat Mirza Baschiruddin Mahmud Ahmad“. In: Bobzin u.
Kleine (Hrsg.): Glaubensbuch und Weltliteratur, S. 46.

Am Ende des Werks finden sich 242 Anmerkungen, die auf den Glauben der Ahmadiyya-
Bewegung hinweisen oder einige Koranverse erkldren. Danach folgt ein Index, in dem die Stel-
len einiger Namen der Propheten und Stellen der religios wichtigen Fragen erwéahnt werden.
Der Teil der Koraniibersetzung ist in zwei Spalten auf gegeniiberliegenden Seiten eingeteilt,
wobei in der linken Spalte die deutsche Ubersetzung und in der rechten Spalte der arabische
Text steht. Die Er6ffnungsformel Bi-smi Llahi r-Rahmani r-Rahim (Im Namen Allahs, des Gnadi-
gen, des Barmherzigen) wird in dieser Ubersetzung als eigener Vers (auBer der 9. Sure) be-
trachtet und somit gezahlt. Vgl. Shehata: Einige Glaubensfragen bei der Ahmadiyya-Bewegung,
S.7 ¢t
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Ibn Ahmad Ibn Rassoul im Jahr 1986 eine Koraniibersetzung unter dem Titel:
,Die ungefihre Bedeutung des Al-Qur’an Al-Karim in deutscher Sprache“.®?
2003 brachte er zudem das Werk ,Tafsir des Al-Qur’an Al-Karim. Erldauterung

des Al-Qur’an Al-Karim in deutscher Sprache® auf 1933 Seiten heraus.

Als erster deutschsprachiger Muslim veroffentlichte Ahmad von Denffer im
Jahr 1996 eine Koraniibersetzung mit dem Titel: ,,Der Koran. Die heilige Schrift
des Islam in deutscher Ubertragung. Mit Erlduterungen nach den Kommentaren
von Dschalalain, Tabari und anderen hervorragenden klassischen Koranausle-

gern“.®?

1997 erschien ,Die Bedeutung des Korans“ in zehn Broschiiren des SKD Bavaria

Verlags.®?

Als erste Koraniibersetzung von einer islamischen Institution ins Deutsche ver-

offentlichte al-Azhar im Jahr 1999 das Werk , Al-Muntahab. Auswahl aus den

(91) Vgl. Bobzin, Hartmut: ,,40. Abu-r-Rida‘ Muhammad Ibn Ahmad Ibn Rassoul“. In: Bobzin u.
Kleine (Hrsg.): Glaubensbuch und Weltliteratur, S. 50.

Die zwei Sprachen stehen sich auf jeder Seite gegeniiber. Auf der rechten Seithilfte steht der
arabische Text und auf der linken Seitenhélfte findet sich der deutsche Text. Die Versnummern
der deutschen Ubersetzung sind hinter dem Vers entsprechend des arabischen Textes vermerkt.
Vgl. ebd.

(92) Vgl. Bobzin, Hartmut: ,,43. Ahmad von Denffer“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glaubens-
buch und Weltliteratur, S. 53.

Diese Ubersetzung ist mit zahlreichen Anmerkungen am Ende jeder Seite gemiR der Koran-
versnummer versehen. Diese Anmerkungen gelten als Erlduterung, die sich auf die Meinungen
von klassischen Koraninterpretatoren stiitzen. Vgl. ebd.

(93) Vgl. Bobzin, Hartmut: ,44. Fatima Grimm (u. a.)“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glaubens-
buch und Weltliteratur, S. 54.

Diese Ubersetzung zeichnet sich durch Folgendes aus: Der arabische Text des Korans findet sich
auf der rechten Seitenhilfte (nach der Azhar-Ausgabe). Die deutsche Ubersetzung steht links
gegeniiber. Unten finden sich zahlreiche Anmerkungen zur Erlduterung und Erkldrung des ko-
ranischen Textes, die sich auf klassische sowie moderne Korankommentatoren stiitzen. Vor je-

der Sure steht eine Einfiihrung. Vgl. ebd.
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Interpretationen des heiligen Koran. Arabisch-Deutsch“.® Im Jahr 2002 brachte
der Konig-Fahd-Komplex eine Koraniibersetzung unter dem Titel ,Der edle
Quran und die Ubersetzung seiner Bedeutungen in die deutsche Sprache“ her-

aus.®

2. Die Koraniibersetzung in der nichtislamischen Geschichte

Die Bewegung, den Koran in eine europédische Sprache zu iibersetzen (in die-
sem Fall Griechisch) begann friih. Der byzantinische Theologe M. E. Johannes
von Damaskus (ca. 670-750 n. Chr.) fiigte in seine theologische Abhandlung einige
Koranstellen ein, die direkt aus dem Koran ins Griechische {ibersetzt worden
waren.®® In weniger als 250 Jahren nach dem Tod des Propheten Muhammad
wurde eine Ubersetzung des gesamten Korans ins Griechische abgeschlossen:
Erst ein Theologe des 9. Jahrhunderts, Niketas von Byzanz, hatte eine volks-
sprachliche griechische Koraniibersetzung zur Verfiigung. Von ihr machte er in

seiner Streitschrift ,Widerlegung des von dem Araber Mohammed gefilschten Bu-

ches“, die er im Auftrag von Kaiser Michael III. (reg. 842-67) verfasste, reichlichen

(94) Vgl. Spiewok, Salih: ,,46. Moustapha Maher“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glaubensbuch
und Weltliteratur, S. 56.

Diese Ubersetzung wurde im Auftrag der al-Azhar von Mostapha Maher, Professor fiir Germa-
nistik an der Kairoer Ain Shams-Universitit, angefertigt. Gemaf} der Meinung des GroRschei-
ches der Azhar, Muhammad Sayyid Tantawi (2010), ist die korrekte Ubersetzung des Korans
die Ubersetzung der Interpretation des Korans. Daher legte al-Azhar allen Uberstzungen in
Fremdsprachen eine komprimierte und vereinfachte Interpretation des Korans auf Arabisch
zugrunde. Vgl. ebd.

(95) Vgl. Bobzin, Hartmut: ,,48. ‘Abdullah as-Samit Frank Bubenheim und Nadeem Elyas®. In:
Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glaubensbuch und Weltliteratur, S. 58.

Die Ubersetzung wurde von ‘Abdullah as-Samit (Frank Bubenheim) und Nadeem Elyas angefer-
tigt. Der arabische Text (gemif3 der Fassung der al-Azhar-Koranausgabe) steht jeweils auf der
rechten und die deutsche Ubersetzung auf der linken Seite. Zum besseren Verstindnis sind ei-
nige Anmerkungen in den FuRnoten hinzugefiigt, die auf eine wortliche Ubersetzung oder eine
andere Bedeutung hinweisen. Vgl. ebd.

(96) Vgl. Bobzin, Hartmut: Der Koran im Zeitalter der Reformation. Studien zur Frithgeschichte
der Arabistik und Islamkunde in Europa, Stuttgart, Steiner Verlag, 1995. (= Beiruter Texte und
Studien, Bd. 42), S. 39 f.
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Gebrauch. Diese Koraniibersetzung ist heute als ganze verloren [...].¢7

Im Jahr 1143 fertigte der englische Mathematiker Robert von Ketton (Robertus
Ketenensis) in Toledo eine Ubersetzung des Korans ins Lateinische gemif der
Forderung des Abtes von Cluny, Petrus Venerabilis, an. Diese Ubersetzung ist
jedoch nicht sehr genau.®® Theodor Bibliader (1564) gab 1543 die erste gedruck-
te Koraniibersetzung in Basel heraus: ,,Genau 400 Jahre spéter erschien diese
lateinische Ubersetzung in Basel in gedruckter Form: als erste vollstindige Ko-

raniibersetzung in eine europaische Sprache iiberhaupt.“®?

Die erste genauere Ubersetzung einzelner Koranverse ins Deutsche stammt von
Martin Luther aus dem Jahr 1542. Luther iibersetzte das vom Griechischen ins
Lateinische zuriickiibersetzte Werk Confutio Alcorani (Widerlegung des Korans)

ins Deutsche.%?

1616 folgte dann die erste Ubersetzung des Korans in die deutsche Sprache, die

sich auf eine italienische Ubersetzung™® stiitzte."°® Die erste Koraniiberset-

(97) Bobzin: Der Koran. Eine Einfiihrung, S. 13.

(98) Vgl. Bobzin: ,,2. Robertus Ketenesis (Robert of Ketton)“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glau-
bensbuch und Weltliteratur, S. 12.

(99) Bobzin, Hartmut: ,,Was heil3t es, den Koran zu iibersetzen? Anmerkungen anlésslich einer
neuen Koraniibersetzung®. In: Kablitz, Andreas u. Markschies, Christoph (Hrsg): Heilige Texte.
Religion und Rationalitit, Berlin, Boston, De Gruyter, 2013, S. 131.

(100) Vgl. Hasselbarth, Sarah: ,Ricoldo da Monte Croce — Martin Luther”. In: Bobzin u. Kleine
(Hrsg.): Glaubensbuch und Weltliteratur, S. 15.

Dieses Werk wurde von Ricoldo da Monte Croce (1320) verfasst. Diese Riickiibersetzung ent-
hélt mehr als 100 Koranzitate, weicht von dem urspriinglichen Werk erheblich ab und verkehrt
einzelne Stellen sogar ins Gegenteil. Die eigene Personlichkeit von Luther spiegelt sich in seiner
Ubersetzung wider. Vgl. ebd.

(101) Diese italienische Koraniibersetzung, die von Andrea Arrivabene im Jahr 1547 vorgelegt
wurde, beruht auf der vier Jahre zuvor in Basel erschienen lateinischen Koranausgabe von
Theodor Bibliader (1564). Vgl. Bellanova, Martina: ,,Andrea Arrivabene“. In: Bobzin u. Kleine
(Hrsg.): Glaubensbuch und Weltliteratur, S. 17.

(102) Vgl. Dunkel, Thomas: ,8. Salomon Schweigger“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glaubens-
buch und Weltliteratur, S. 18.

Diese Ubersetzung enthilt drei Teile. Der erste Teil beschiftigt sich mit den Anfingen des Is-
lams, die anderen beiden Teile umfassen die eigentliche Koraniibersetzung. Sie wurde 1641

auch aus dem Deutschen ins Niederldndische iibersetzt. Vgl. ebd.
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zung aus dem Arabischen in eine europédische Volkssprache, das Franzosische,

wurde von Anderé du Ryer (1688) im Jahr 1647 vorgelegt.®%®

Als erste deutsche Koraniibersetzung, die aus Arabischen direkt angefertigt
wurde, ist ,,Die tiirkische Bibel, oder des Korans allererste teutsche Ubersetzung
aus der Arabischen Urschrift selbst verfertiget“ bekannt. David Friedrich Me-

gerlin (1778) fertigte sie im Jahr 1772 an.®%?

Den ersten Versuch, den gereimten Koranstil in der iibersetzten Zielsprache zu
beriicksichtigen, machte Joseph von Hammer-Purgstall (1856). 1811 legte er ei-
nen Auszug aus der Koraniibersetzung unter dem Titel: , Die letzten vierzig Su-
ren des Korans, als eine Probe einer gereimten Ubersetzung desselben“ vor.%»
Friedrich Riickert folgte dieser Methode in seinem Versuch, die koranische As-

thetik in der deutschen Koraniibersetzung sichtbar zu reflektieren.%®

Im Jahr 1901 erschien die Koraniibersetzung von Max Henning (1927) mit dem

Titel: ,Der Koran. Aus dem Arabischen {ibertragen und mit einer Einleitung

(103) Bobzin: Der Koran. Eine Einfiihrung, S. 14.

(104) Vgl. Daum, Elena: ,20. David Friederich Megerlin“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glau-
bensbuch und Weltliteratur, S. 30.

Megerlin lehnte den Koran und damit den Islam im Allgemeinen ab. Seine Methode vernachlas-
sigte den Sprachfluss und fiihrte zum Verlust der Besonderheiten des Korans und des Klangs
seiner Sprache. Vgl. ebd.

(105) Vgl. Bobzin: ,,24. Joseph von Hammer-Purgstall“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glaubens-
buch und Weltliteratur, S. 34; vgl. Bobzin, Hartmut (Hrsg.): Der Koran in der Ubersetzung von
Friedrich Riickert, 4. Aufl., Wiirzburg, Ergon, 2001, S. XIIIL.

(106) Vgl. Sonay, Ali u. Bobzin, Hartmut: ,,27. Friedrich Riickert“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.):
Glaubensbuch und Weltliteratur, S. 37; Bobzin (Hrsg.): Der Koran in der Ubersetzung von
Friedrich Riickert, S. XVII, XXV ff.

So wurden die kurzen Suren besonders in rhythmisierter Prosa, Reimen und Assonanzen iiber-
setzt. Da Riickert von Anfang an beabsichtigte, nur Ausziige aus dem Koran zu iibersetzen, lief
er des Ofteren Verse und auch ganze Suren aus und versetzte zum Teil auch die Versstellen.
Vgl. Sonay, Ali u. Bobzin: ,27. Friedrich Riickert“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glaubensbuch
und Weltliteratur, S. 37.

Annemarie Schimmel beschreibt diese Ubersetzung als ,die einzige deutsche Ubertragung, die
etwas vom Stil und Geist des Originals spiiren l4t“. Schimmel, Annemarie: Friedrich Riickert.

Lebensbild und Einfithrung in sein Werk, Gottingen, Wallstein Verlag, 2015, S. 93.

47



versehen“. Diese Ubersetzung wurde danach von verschiedenen Herausgebern
viermal herausgegeben.’?” Mit dem Ziel, eine deutsche, philologisch prizise
Koraniibersetzung moglichst ohne Beriicksichtigung juristischer und theologi-
scher Kommentare wiederzugeben, veroffentlichte Rudi Paret (1983) seine Ko-

raniibersetzung: ,,Der Koran“ im Jahr 1962.1%®

Als erster arabischsprachiger nichtmuslimischer Islamwissenschaftler brachte
Adel Theodor Khoury seine Ubersetzung des Korans im Jahr 1987 heraus.®%”
2004 veroffentlichte er dann ,Der Koran. Arabisch — Deutsch. Ubersetzung und
wissenschaftlicher Kommentar® in 12 Bdnden. Zudem erschienen im Jahr 2003
eine Koraniibersetzung von Hans Zirker und 2010 eine weitere von Hartmut

Bobzin.

(107) Die erste Ausgabe wurde 1960 von Annemarie Schimmel mit dem Titel: ,,Der Koran. Aus
dem Arabischen von Max Henning. Einleitung und Anmerkungen von Annemarie Schimmel“
herausgegeben. 1968 wurde die zweite Ausgabe von Kurt Rudolph mit Titel: ,Der Koran. Aus
dem Arabischen von Max Henning. Einleitung von Ernst Werner und Kurt Rudolph.“ herausge-
geben. 1991 wurde die dritte Ausgabe von Hanspeter Achmed Schmiede erschien unter dem
Titel: ,Der gnadenreiche Koran (Kor’an Kerim). Originaltext mit deutscher Ubersetzung.“und
wurde in Ankara herausgegeben. Die letzte Ausgabe brachte Murad Wilfried Hofmann im Jahr
1998 unter dem Titel: ,Der Koran. arabisch — deutsch. Aus dem Arabischen von Max Henning.
Uberarbeitet und Einleitung von Murad Wilfried Hofmann“ heraus. Vgl. Haggag: Die deutschen
Koraniibersetzungen, S. 85 f.

(108) Vgl. Luthay, Magda: ,,38. Rudi Paret“. In: Bobzin u. Kleine (Hrsg.): Glaubensbuch und
Weltliteratur, S. 48.

Die Ubersetzung beruht auf der Azhar-Koranausgabe. Sie verwendet die kufische Verszihlung.
Die Verszdhlung in Klammern orientiert sich an Fliigels (1870) Zéhlung. Unklarheiten des ara-
bischen Textes weden nicht immer aufgelost, sondern kommentiert oder durch alternative
Ubersetzungsvorschlige erldutert. Im Jahr 1971 verdffentlichte Paret einen Begleitband (Der
Koran. Kommentar und Korkondanz), der in erschopfender Weise innerkoranische Ahnlichkei-
ten herausarbeitet. Weitergehende Anmerkungen zur ErschlieBung des koranischen Textes ge-
hen in groflem Maf3e auf die orientalistische Literatur zuriick. Vgl. ebd.

(109) Vgl. Bobzin, Hartmut: ,,41. Adel Theodor Khoury, Muhammad Salim Abdullah“. In: Bob-
zin u. Kleine (Hrsg.): Glaubensbuch und Weltliteratur, S. 51.

Diese Ubersetzung ist philologisch in klarer und verstindlicher Sprache geschrieben. Die An-
merkungen sind dullerst sparsam. Es wird die kufische Verszdhlung beriicksichtigt. Am Ende
des Werkes wird die Ubersetzung mit einem Anhang ,Texte aus der Tradition (Hadith) zu

Themen des Korans“ versehen. Vgl. ebd.
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II. Der Kontext (as-siyaq) in der arabischen Sprachwissenschaft (‘uliimu 1-
lugah)

a) Definition des Kontextes

1. Aus lexikographischer Sicht

1.1. In alten arabischen Lexika

Aus philologischer Sicht besitzt das Verb saqa/ sawaqa (Impf.), yasiiqu (Pri.), siydaq
(siyagan) und sawq (sawqan) (Verbn.) gema Ibn Faris‘ eine Hauptbedeutung,
und zwar: etwas in eine bestimmte Richtung treiben, bewegen; as-sayyiqatu: ein
angetriebenes Vieh.'? (tasawagqati l-ibl wa-n-saqat tasawuqan, ida tataba‘at
wird iibersetzt als: ,,Die Kamele werden getrieben, wenn sie sich zu einer Herde
versammeln und hintereinander folgen“). Durch folgendes Beispiel zeigt sich der
iibertragene Sinn des Verbs saqa: ,,Der Brautigam treibt vor sich die Morgen-
gabe fiir seine Braut her.“ Heutzutage besteht die Brautgabe hauptséchlich aus
Geld und Wertgegenstdnden, frither jedoch war die Gabe von Kamelen oder
anderweitigem Vieh, das bis zum Haus der Braut getrieben wurde, iiblich Im
Koran heil3t es: ,21. Und jede Seele wird kommen und mit ihr ein Treiber und
ein Zeuge“ (Qaf 50: 21). Ein Hadith besagt: ,Die Stunde wird nicht hereinbre-
chen, bis nicht ein Mann, der aus Qahtan®'? ist, die Menschen mit seinem Stock
treibt“.*'? Dies gilt als Hinweis auf die vollstindige Unterwerfung und den Ge-
horsam seitens der Leute ihm gegeniiber. Der Todeskampf wird ebenfalls als

siyaq bezeichnet. Ibn as-Sikkit (244 H.) sagt: Eine Frau hat drei Jungen ‘ala saqin

(110) Vgl. Ibn Faris, Ahmad ar-Razi al-Qazwini: maqayis al-lugah (btuﬁ o«gdid), 6 Bde., Bayriit,
dar al-fikr, 1979, Bd. 3, S. 117.

(111) Qahtan ist Qahtan Ibn ‘Abir Ibn Salih Ibn Arfah$ad Ibn Sam Ibn Nih. Qahtan war der
erste Konig des Jemen. Vgl. at-Tabari, Abii Ga‘far Muhammad Ibn Garir: tarih at-Tabari. tarih
ar-rusul wa-l-mulik (Ls@dds Jusd t@\&’i’.g )&QJ @_@\Z;):, 11 Bde., 2. Aufl., al-Qahirah, dar al-
ma‘arif, 1967, Bd. 1, S. 205, 207.

(112) al-Buhari, Muhammad Ibn Isma‘il (256 H.): al-gami‘ as-sahih. al-musnad min hadit rasil
Allah (salla Allah ‘alayhi wa-sallam) wa-sunanihi wa-ayyamih <3z Ce 2ed Ze b galed(
)ee‘@j sgivs )alds M.Q &) 4 & Jsu9, 4 Bde., al-Qahirah, al-maktabah as-salafiyyah, 1400
H., Bd. 2, S. 508, HN. 3517. Im Folgenden wird es als ,,al-Buhari: al-g§ami‘ as-sahih“ angegeben;
an-Naisabiiri, Muslim Ibn al-Haggag (261 H.): sahih Muslim (pd» z@(9, 5 Bde., Bayriit, dar
ihya’ at-turat al-‘arabi, o. J., Bd. 4, S. 2232, HN. 60 (2910). Im Folgenden wird es als ,,Muslim:

sahih Muslim“ angegeben.
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gezeugt — d.h. drei Jungen hintereinander ohne Méadchen zwischen ihnen.
Ebenso existiert z. B. der Ausdruck (qama fulanun ‘ala sagqin, d. i. ,jemand be-

schiftigt sich sehr mit einer Angelegenheit*).*!®

Aus metaphorischer Sicht sagt man: (sdqa l-1ahu ilayhi hayran, mit der Bedeu-
tung: ,,Gott trieb ihm das Gute zu“), aullerdem sind folgende Ausdriicke gelau-
fig:

(sagati r-rihu s-sahaba, ,,der Wind treibt Wolken®),

(aradta hadihi d-dara bi-tamanin fa-sdqaha 1-l1ahu ilayka bi-la tamanin, ,Du
wolltest dieses Haus gegen einen geringen Preis kaufen. Gott schickte es dir ge-
gen nichts“),

(al-mar’u siqatu 1-qadari, ,,der Mensch ist vom Schicksal angetrieben®),

(huwa yastiqu 1-hadita ahsana siyaqin, ,,man fiihrt das Gesprach in bestem Kon-
text“), d.h. man setzt es in bester Art und Weise sowie in geordneter AuRerung
fort,

(ilayka yusaqu 1-haditu, ,an dich ist die AuRerung gerichtet*),

(hada l-kalmu masaquhu ila kada, ,,die Rede wendet sich in eine Richtung“), d.h.
die Erzahlung zielt auf etwas ab,

(gi’tuka bi-1-haditi ‘ala sawgqihi, ,ich erzdhle dir die Sache in kontextgebundener

Weise und in geordneter Reihenfolge“), d.h. as-sard.®'?

(113) Vgl. Ibn Manziir, Gamal ad-Din (711 H.): lisan al-‘arab (< gid\ 004, 15 Bde., 3. Aufl.,
Bayriit, dar sadir, 1414 H., Bd. 10, S. 166-171; vgl. az-Zabidi, as-Sayyid Muhammad Murtada
(1205 H.): tag al-‘ariis min gawahir al-qamils )g—uje‘@ﬁ »lsz Ce os8d G\;@ 40 Bde., al-Kuwayt,
matba‘at huktimat, 1965-2001, Bd. 25, S. 470-484.

(114) Vgl. az-ZamahSari, Abii al-Qasim Mahmiid Ibn ‘Amr (538 H.): asas al-balagah u»‘[)i(
)S&JAJ, 2 Bde., 1. Aufl., Baiyiit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 1998. Bd. 1, S. 484.

as-sard bedeutet aus philologischer Sicht: Man lésst etwas in guter Ordnung aufeinander folgen
und/oder man fiigt etwas in so guter Verbindung aneinander, sodass sie eine gute und stetig
unaufhorliche Ordnung bilden.

Aus metaphorischer Sicht: (sarada l-hadita, ,,man fiihrt das Gesprich in ununterbrochener und
guter Weise an“). (sarada l-qur’ana, ,man las Koran in schneller und ununterbrochener Weise
mit Beriicksichtigung der Koranausspracheregeln®). Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 3, S.
211; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 8, S. 187.
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Die oben genannten Metaphern gelten als Beschreibung des Stils, des Zwecks
und des Ziels. Die Reihenfolge der Textteile bzw. Textelemente ist dem Kamel-

oder Karawanentreiben entlehnt.®!®

1.2. In neuen arabischen Lexika
as-siyaq: die Morgengabe.
siyaqu l-kalam: Reihenfolge der gesprochenen oder geschriebenen Textelemente

in einer methodischen charakteristischen Art und Weise.*!®

as-siyaq: umgebende Verhaltnisse und Begleitumsténde, in denen etwas passiert
oder in denen die Rede angefiihrt wird; der Beschuldigte erwdhnte und erklérte

dem Richter die Situationen, in denen er seine Straftat begangen hat.®!”

2. Aus fachspezifischer Sicht

Aus dem oben Erwidhnten geht hervor, dass der Kontext in alten allgemeinen
Lexika nicht fachspezifisch behandelt wird. In neuen Worterbiichern wird aber

auf eine der fachterminologischen Bedeutungen des Kontextes hingewiesen.

2.1. In arabischen fachspezifischen Lexika

2.1.1. In alten fachspezifischen Lexika

Die bekannten Werke, die sich mit den Bestimmungen und Definitionen der

Fachtermini beschiftigten, wie at-taifat von as-Sarif al-Gurgani (816 H.) weisen

(115) Vgl. at-Talhi, Raddat Allah: daldlat as-siydq (34 3J3), 1. Aufl, al-mamlakah al-
‘arabiyyah as-Sa‘tidiyyah, Diss. gami‘at Umm al-Qura, , 1424 H., S. 41.

(116) Vgl. Magma“ al-lugah al-‘arabiyyah (Hrsg.): al-mu§am al-wasit (fgsd azged), 4. Aufl., al-
Qahirah, maktabat a3-Suriiq ad-dawliyyah, 2004, S. 490; vgl. Mas‘id, Gubran: ar-r@id. mu‘am
lugawi ‘asri ruttibat mufradatuh wifgan li-hurifihd al-ala 43 e O 0% sstdezts DY
)b s,z JIé3 7. Aufl., Bayrit, dar al-ilm li-l-malayin, 1992, S. 45.

(117) Vgl. ‘Umar, Ahmad Muhtar: muam al-lugah al-‘arabiyyah al-mu‘dsirah 3&bgd 3¢ az&a(
) Jué&adl 4 Bde., 1. Aufl., al-Qahirah, ‘alam al-kutub, 2008, Bd. 2, S. 1139.
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nie auf as-siyag hin.*'® In al-kulliyyat von al-Kafawi (1094 H.) erwdhnt er: die
vorherigen Worte bzw. Sitze (as-sibaq™'? (&\@d). as-siydag ist umfassender als

as-sibaq.“**”

2.1.2. In neuen arabischen sprachlichen Lexika

Ramzi al-Ba‘labakki: as-siyaqg: Umgebung, Umfeld und Indizien der ge-

sprochenen und/oder geschriebenen Auferung.**"

Muhammad ‘Ali al-Hili: as-siydaq: sprachliche Umgebung, die das Phonem,"??
das Morphem,"?® das Wort oder den Satz umschlief3t; die kontextuelle Bedeu-

tung: Erklarung eines Wortes nach dem Kontext, in dem es erwdhnt wurde."2?

al-Hili definiert as-siyaq weiterhin als die lingualen Gesamteinheiten, die ein
bestimmtes Element im gesprochenen und/oder geschriebenen AuRerungsbe-

reich umschliefRen und darauf einwirken.®?

(118) Vgl. al-Gurgani, as-Sarif ‘Ali Ibn Muhammad: at-ta‘rifat (Q‘k@é@), Bayriit, dar al-kutub
al-4lmiyyah, 1995.

(119) Mit der Bedeutung ,der vorangestellte sprachliche Mikrokontext“. Dieser Fachausdruck
ist immer mit dem Ausdruck al-lihaq é\éum verbunden. al-lihdq bedeutet ,die nachfolgenden
Worte bzw. Sitze“ oder ,der nachgestellte sprachliche Mikrokontext“. Diese beiden Termini
heilden as-sibaq wa-l-lihag.

(120) Vgl. al-Kafawi, Ayyiib Ibn Miisa al-Husayni: al-kulliyyat. mu‘@am fi l-mustalahdt wa-l-furiiq
al-lugawiyyah (3¢ G35 J; clrdled sbzfs I@), 2. Aufl., Bayrit, mwassasat ar-risalah,
1998, S. 508.

(121) Vgl. al-Ba‘labakki, Ramzi: mu‘gam al-mustalahdt al-lugawiyyah (5(g¢d U—"é&&eaﬁ )
Bayriit, dar al-‘ilm li-l-malayin, 1990, S. 119.

(122) Das ,,Phonem* ist die kleinste bedeutungsunterscheidende sprachliche Einheit (z. B. b in
»,Bein“ im Unterschied zu p in ,Pein®). Vgl. http://www.duden.de/rechtschreibung/Phonem
(27.02.2015).

(123) Das ,Morphem® ist die kleinste bedeutungstragende Einheit im Sprachsystem. Vgl.
http://www.duden.de/rechtschreibung/Morphem (27.02.2015).

(124) Vgl. al-Hali, Muhammad ‘Ali: mu‘§am Glm al-lugah an-nagari (Lﬁ)‘L’J sed) eig oze),s
Bayriit, maktabat Lubnan, 1982, S. 75.

(125) Vgl. ebd.
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2.2. In wissenschaftlichen Arbeiten

al-Hariti zufolge ruft die sprachliche Einheit sdga in der Vernunft folgende Be-
deutung hervor: Etwas folgt dem anderen nach und schlief3t sich daran logisch
an, d.h. es gibt eine fortlaufende Verbindung, einen kontinuierlichen Ablauf

und eine aufeinanderfolgende Ordnung."?®

Tammam Hassan definiert as-siyaq als das ununterbrochene Aufeinanderfolgen,
das sich mit zwei Aspekten beschiftigt: Zum einen, dass sich die Elemente und
Faktoren, durch die die Wortbildung (tarkibu l-alfaz L\L@ k.—\@jq: und Textab-
fassung (sabku n-nass u=i <o) erfolgen, aneinanderfiigen. Aus dieser Sicht
wird es als textueller Kontext (siyaqu n-nass o= (39 bezeichnet. Zum ande-
ren, dass sprachliche Ereignisse, die von der sprachlichen Wiedergabe begleitet
werden und in Kontakt mit Verbindung und Verkniipfung stehen, aufeinander
folgen. Dieses Konzept wird als Situationskontext (siyaqu l-magam @‘L‘SJ 3l

bezeichnet."?”

Laut ‘Abd ar-Rahman Bidir¢ ist as-siydq ein allgemeiner Rahmen, in dem die
Textelemente, die sprachlichen Einheiten, die Regeln, durch die die Sitze mit-
einander verkniipft werden und die sprachliche pragmatische Umgebung, be-
riicksichtigt werden. Der Kontext reguliert die Zusammenhinge und Bezug-
nahmen unter den Textelementen, sodass man weder Wort noch Satz verstehen
kann, bevor man sie nicht beide mit dem voran- und nachgestellten Mikrokon-

text im Rahmen des Kontextes verbindet.!?®

(126) Vgl. al-Hariti, ‘Abd al-Wahhab: dalalat as-siyaq. manhag ma’miin li-tafsir al-Qur’an al-karim
(g@é&\i ub@ﬁ 4@@0 Jgjé 55&5 .é\@eﬁﬁﬂ), 1. Aufl., ‘Amman, dar ‘ammar, 1989, S. 85.

(127) Vgl. Hassan, Tammam: garinat as-siyaq (Ca\gs)e\i 3@9&, al-Qahirah, matba‘at ‘abir al-kitab,
1993, S. 375.

(128) Vgl. Biidir, ‘Abd ar-Rahman: manhag as-siydq fi fahm an-nass )o= eo Casidligd 56, 1.
Aufl., ad-Dawhah, wizarat al-awqaf al-qatariyyah, 2006, S. 27.

Er erwéhnt viele Arten des Kontextes, u.a. den Positionskontext, den chronologischen Kontext,
den allgemeinen und besonderen Geschichtenkontext, den thematischen Kontext, den gezielten

Bedeutungskontext und den sprachlichen Kontext.
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‘Abd al-Hakim al-Qasim bezeichnet as-siydaq als das ununterbrochene Aufeinan-
derfolgen der AuBerung. Kontextreferenz bedeutet, dass man den Text anhand
der Beriicksichtigung dessen, was davor und danach erwdahnt wurde, verstehen
kann.

Die Kontextreferenz in der Koranauslegung deutet darauf hin, dass das Wort
oder der Satz einer Koranstelle nur anhand seiner zusammenhédngenden Ver-
bindung mit den Nachbarwortern bzw. Nachbarsatzen, die sich davor und da-
hinter befinden, verstanden werden kann. Dementsprechend darf man dieses

Wort oder den Satz nicht von dieser Verbindung, aus der eine bestimmte er-

Der Positionskontext bezeichnet den Standort des Wortes bzw. des Satzes im inneren Text. Im
koranischen Text weist er auf den Standort eines Verses oder einer Reihe von Koranstellen in-
nerhalb der Sure hin sowie auf seine Position zwischen dem, was vorher und danach erwihnt
wurde. D.h. man muss sowohl den Verskontext in Bezug auf seinen Standort in der Sure als
auch auf den Wort- und Satzkontext hinsichtlich seiner Position im Vers beriicksichtigen.

Der chronologische Kontext der Worter oder Sdtze ist der Kontext des aufeinanderfolgenden
Eintreffens von Texten. Im koranischen Text meint er den chronologischen Zusammenhang der
Herabsendung des Verses bzw. einer Reihe von Versen. Aus dieser Sicht soll der Vers durch den
Kontext der Herabsendungsanordnung verstanden werden.

Der allgemeine und besondere Geschichtenkontext verweist auf die alten Geschichten und Er-
eignisse, auf die in den Texten des Korans Bezug genommen wird. Mit den besonderen Ge-
schichtenkontexten, die die Ereignisse der Koranherabsendung begleitet hatten, sind die Offen-
barungsgriinde gemeint.

Der thematische Kontext ist derjenige, der die Worter und Sitze im Text nach einem gemein-
samen Thema behandelt. Im koranischen Text bedeutet dies, dass eine Gruppe von Versen, die
sich mit einem Thema befassen, erortert werden. Es wird klassifiziert, ob das Thema allgemein
ist, wie Geschichten, Gleichnisse und rechtliche islamische Gesetzgebungen im Koran, oder es
sich um eine spezielle Thematik handelt, wie beispielsweise die eigene Geschichte eines der
Propheten oder ein bestimmtes Urteil der gesetzgebenden islamischen Urteile. So werden die
Verse, die ein bestimmtes Thema behandeln, gesammelt und etwas davon gemif3 ihrem thema-
tischen Kontext herausgenommen.

Der gezielte Bedeutungskontext befasst sich mit der Behandlung einer Koranstelle oder einer
Gruppe von Versen durch das Entnehmen der allgemeinen koranischen Zwecke und Ziele im
Hinblick auf das erorterte Thema.

Durch den sprachlichen Kontext wird der Text anhand der gegenseitigen Beziehungen der Wor-
ter und der Verbindungselemente zwischen ihnen erdrtert, die dem Leser und/oder dem Horer
teilweise oder gesamte Referenzen als Konsequenz des Verstdndnisses dieser Beziehungen ver-

mitteln. Vgl. Budir‘, ‘Abd ar-Rahman: manhag as-siyaq fi fahm an-nass, S. 30.
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schlossene Bedeutung resultiert, trennen, auller wenn es ein begriindetes un-

diskutierbares Indiz gibt, das auf eine andere Bedeutung verweist.'??

Muhammad Ibn ‘Abd Allah ar-Rabi‘ah sieht in as-siyaq die Ziele, auf deren
Grundlage der Vers gebildet wurde und auf die er abzielt. Ebenso sind die
sprachlichen und nichtsprachlichen Gegenstinde gemeint, die im Vers aufge-
reiht sind, wie die wortlichen und umstehenden Indizien (qara’in lafziyyah wa-

haliyyah 5 5 3@ d0k)J sowie die Angeredeten. 3

Laut al-Mutanna weist as-siyaq aus philologischer Sicht immer auf eine unun-
terbrochene geordnete Sequenz in Bezug auf Bewegung, um auf etwas abzuzie-
len, hin.®3V

as-siyaq al-qur’ani bedeutet, dass sich die Bedeutungen in einer kontinuierlichen
Reihe durch die aufeinanderfolgenden koranischen Ausdriicke aufstellen, um in
ununterbrochener Form zum thematischen Ziel in Bezug auf die Erklarung der

zutreffenden Sinninhalte zu gelangen.*?

Ahmad Lafi al-Mutiri zufolge bedeutet as-siyaq, dass das koranische Wort oder
der koranische Satz dadurch erklart wird, wie sie in einer verbundenen Reihe

mit dem voran- und nachgestellten Mikrokontext aufgestellt sind.®*®

(129) Vgl. al-Qasim, ‘Abd al-Hakim: dalalat as-siyaq al-qur’ani wa-ataruhd fi at-tafsir. dirasah
nazariyyah tatbigiyyah min hilal tafsir Ibn Garir =@Lu= o2 - Jw@‘ddb J‘% Lﬁu_)dj d\@eﬁ °tD
ooz ob Q@Mddc e c@%‘,—’ar—Rlyad, Diss. gami‘at Imam Muhammad Ibn Sa‘ad, 1420 H., S.
62.
(130) Vgl. ar-Rabi‘ah, Muhammad Ibn ‘Abd Allah: atar as-siyaq al-qur’ani fi at-tafsir - dirdasah
nagariyyah tatbigiyyah li-siratay al-Fatihah wa-l-Baqarah, 32 - Jcﬁ)‘:‘@ Lﬁ%ﬁd))@ é“.ﬁ)@ﬁ J¢€
)?J@:‘b °C‘-ﬁ\e§ gﬁ‘éjueﬁgé.iﬁd@kb ar-Riyad, Diss. gami‘at Imam Muhammad Ibn Sa‘ad, 1427 H.
S. 19.
(131) Vgl. Mahmiid, al-Mutanna ‘Abd al-Fattah: as-siyaq al-qur’ani wa-ataruhu fi at-targih ad-
dalali )sd 5 zed Lﬁu)% sdo@ 31, al-Urdunn, Diss. gami‘at Yarmiig, 2005 , S. 12.
(132) vgl. ebd., S. 14.
(133) Vgl. al-Mutiri, Ahmad Lafi: dalalat as-siydaq al-qur’ani ﬁ tafsir adw@ al-bayan li-l-‘allamah
as-Sangiti - dirasah mawdiiyyah tahliliyyah bed%&ﬁu‘@ G‘JUA Juﬁ)“utsu)d:‘s LSUJ(.@S‘O‘L.QQS dLP(
cL_eL%unguqe Bk - L}Ligg&bel ‘Amman, Diss. al-gami‘ah al-Urdiiniyyah, 2007, S. 14.
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as-Sitwi definiert as-siydqg als den Zweck (al-garad o=_§J Pl al-agrad
u'a\jéD‘“), bei dem die Ausdriicke aufeinander folgen und auf den die Spre-
cherrede und die Umstidnde des Sprechers, der Rede und des Horers hinwei-

sen.3¥

Unter Beriicksichtigung der soeben vorgestellten verschiedenartigen Elemente
des Kontextes bietet sich folgende zusammenfassende Definition an:

Der Kontext ist ein allgemeiner Rahmen, in dem die Rede- oder Textelemente
und die linguistischen Einheiten aufgereiht sind. Gemal} eines exakt pragmati-
schen sprachlichen Systems und mit Beriicksichtigung der Textumgebung fol-
gen durch diesen Rahmen die Worter und Sétze ununterbrochen aufeinander.
In diesem Rahmen ist der voran- und nachgestellte Mikrokontext, der Sinnzu-
sammenhang, die wortlichen und umstehenden Indizien, die sachlichen Um-
stinde des Sprechers/Schreibers sowie des Angesprochenen (Horers)/Lesers
und woriiber gesprochen/geschrieben wird, zu beriicksichtigen, um damit den

Zweck ohne Unterbrechung oder Trennung zu erreichen.

Der Kontext, besonders der situative Kontext, wurde von den arabischen
Sprachwissenschaftlern, Rhetorikern, Rechtsmethodologen und Koraninter-
pretatoren genutzt, um Texte verstehen und auch verfassen zu konnen. Zudem
ist er in der arabischen Tradition in vielfiltigen Ausdrucksformen zu finden,
beispielsweise als Umstand (hal Jz ,,pl. ahwal d\j&i“), Lage (wad‘ g ,,awda‘
&\Q'Aji“), Situation (maqam A& ,Pl. magamat <lal3), Konstellation (mawgif
83 ,Pl. mawaqif <5s“), Gelegenheit (zarf ok Pl zurif <5 ), Indiz bzw.
Zusammenhang oder Zweck."* Dennoch wurde der Kontext in diesen Diszipli-

nen nicht als ein eigenstdndiger Fachterminus angesehen, da es fiir ihn keine

(134) Vgl. as-Sitwi, Fahd Ibn Sitwi: daldlat as-siydq wa-ataruha fi tawgih al-mutasabih al-lafzi fi
gissat Miisd ‘alayhi as-salam - dirdsah nagariyyah tatbigiyyah odefid oz 5isds s Slgd sJH(
)B@Ld@kugubﬁ - e}jw bq{ Coe EMW%@ al-mamlakah al-‘arabiyyah as-Sa‘Gdiyyah,
Diss. gami‘at Umm al-Qura, 2005, S. 29.

(135) Alle diese Ausdriicke sind mit dem situativen, aufSer- bzw. nichtsprachlichen Kontext gleich-
bedeutend (s. F. 14}). al-qarinah, d.h. Indiz (s. S. 23, F. 633 [1], [2]) und Zusammenhang (s. F.
162{, 184}), werden aber zudem als sprachlicher Kontext angesehen, s. F. 14}.
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Definition in den einschldgigen Fachlexika gab.®3®

Da die arabische Sprachwissenschaft und die Rhetorik, die islamische Rechts-
methodologie und die Koraninterpretation die Grundlagen des Verstehens des
koranischen Textes sind und da der Kontext eine wichtige Funktion in diesem
Prozess des Verstehens einnimmt, wird im Folgenden besagte Kontextwichtig-

keit in den jeweiligen zuvor erwdhnten Disziplinen betrachtet.

b) Die Bedeutung des Kontextes in der arabischen Sprachwissenschaft

Die drei linguistischen Teilgebiete Phonetik, Morphologie und Grammatik be-
zeichnen in der arabischen Linguistik, im eigentlichen Sinne, Funktionen, die
durch Morpheme und Vokale dargestellt werden und aus denen das sprachliche
System gebildet wird. Zum Beispiel hat der Nullvokalzustand (al-waqf <s3J)
die Funktion der Vokallosigkeit eines im Inlaut stehenden Konsonanten (as-
sukiin ,“0s<d) und das Subjektsein (al-fa‘iliyyah 3! ist die Funktion des
Nominativs. Daher sind die Bedeutungen funktionale Konsequenzen der ge-
schriebenen oder gesprochenen Hauptformulierungen (al-mabani ¢d@d ,sg. al-
mabna i), die auferdem als Haupttitel gelten, unter dem viele Zeichen
und Formen stehen.”®” Das Subjektsein gilt als Bedeutung, weil es darauf hin-
weist, wer das Subjekt ist. Die Funktion des Subjektseins ist es, dass das Subjekt
im Nominativ stehen muss. Unter dieser Hauptformulierung, d.h. Nominativ,
stehen wiederum unterschiedliche Zeichen, wie z. B. [1] ad-dammah """, Vokal-
zeichen fiir ,,u®, fiir den Singular (mufrad 29, wie in 'Jz b +z" ($@a r-ragulu
,der Mann kam®), fiir den nichtreguldren Maskulinum-Plural (g§am*® taksir 1i-1-
mudakkar g@a;ﬂ @ g2z Pl gumid’ ¢ sez), wie in "JAN 2 &' (§@a r-rigalu
,die Manner kamen“), fiir den reguldren Femininum-Plural (§am® mu’annat

salim adslBa £47), wie in "Wadped &elz" (§@ati -muslimatu ,,die Muslimin-

(136) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyag, S. 32 (s. F. 118-1201%).
(137) Vgl. Hassan, Tammam: al-lugah al-‘arabiyyah. ma‘naha wa-mabnaha s ‘;2} Edggid‘ﬁéum)
(&5, al-Qahirah, ‘dlam al-kitdb, 2004, S. 39.

57



nen kamen“) und fiir den nichtreguldren Femininum-Plural (§gam* taksir li-1-
mu’annat &'“—@e;ﬂjqaﬂi&;é), wie in "8$)0&) &21Z" (3@ati n-nis@’u ,die Frauen ka-
men®“); [2] Der Buchstabe alif "\", langes Vokalzeichen fiir ,a“, fiir den Masku-
linum-Dual (mutanna mudakkar géﬂe &), wie in "f.—’c\j:.ﬁ g}i;&ﬁ Jeg" (‘amila
t-tilmidani l-wagib ,,die zwei Schiiler machten ihre Hausaufgaben®), fiir den Fe-
mininum-Dual (mutannd mwannat <(se d@ﬂ), wie in"(.—ic\jl\l uldtgc.s@ iﬁéé"
(‘amilati t-tilmidatani l-wagib ,die zwei Schiilerinnen machten ihre Hausaufga-
ben“); [3] Der Buchstabe al-waw "3", langes Vokalzeichen fiir ,,i“, fiir den re-

guldren Maskulinum-Plural (g§am® mudakkar salim edbwﬁe gaz), wie in sl
"s Jalls ;352;45 il [ i Csedd (yusalli -muslimiin hams marrat fi lyawm wa-l-

laylah ,,die Muslime verrichten das Gebet fiinfmal taglich®).

Die phonemische Funktion ist diakritisch und Charakteristikum zwischen Wor-
tern wie in [1] gama (aufstehen) — sama (fasten), [2] gala (sagen) — qila (ge-
sagt werden) und [3] sala (flieBen) — saqa (fahren, fiihren). So ist ,,q“ vs. ,,s“ in
[1], ,a“ vs. ,1“ in [2] und ,1“ vs. ,,g“ in [3] ein Konstrukt und eine abstrakte
Einheit auf der Ebene der Langue, durch die die Unterscheidung zwischen Re-
ferenzen der Worter realisiert wird und die wiederum keine Bedeutung in sich
selbst hat.’3® Ullmann betont nach Jakobson, dass sich die Unterscheidung
zwischen Form und Bedeutung nicht auf Phoneme anwenden lasst. Sie sind
keine vollwertigen Symbole, sondern nur Bestandteil von Symbolen, diakriti-
sche Zeichen, die Worter voneinander unterscheiden. Sie konnen daher selbst

kein ,,signifié“ haben.®*”

Innerhalb der Kategorie der morphologischen Funktion werden verschiedene

Funktionen unterschieden: Die Funktion der Wortarten, wie z. B. Nomen (ism

(138) Vgl. Hassan, Tammam: al-usil dirasah ibistimiliigiyyah l-l-fikr al-lugawi ‘nda al-‘arab
(280 3 st HAS 58 F speubs ()2 .Jsu4 ), al-Qahirah, <alam al-kitab, 2004, S. 291.
(139) Vgl. Ullman, Stephen: Grundziige der Semantik. Die Bedeutung in sprachwissenschaftli-
cher Sicht. Berlin, Walter de Gruyter, 1967, S. 29 (nach Jakobson: Actes du 6e Congres, S. 8).
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a0, Verbum,®*? Adverb (zarf &JBL) und Adjektiv (sifah 339, die Funktion der
Konjugation des Wortes, wie man z. B. ein Verb im Prasens, in der Vergangen-
heit mit der ersten, zweiten und dritten Person — Sg., DI. und Pl., feminin und
maskulin — und im Imperativ mit der zweiten Person — Sg., DI. und PI., feminin

und maskulin — konjugiert usw.®*?

Die grammatischen Funktionen sind die Themen, die die Grammatik betreffen
wie z. B. Verbalsubjekt,*? Passivsubjekt (n@’ib fa‘il Jg!—-k), Objekt (mafil
bih ¢<U <), Nominalsubjekt®* und Nominalpridikat."*” Diese funktionellen
Referenzen weisen blof3 phonematische Indizien auf, wie Flexionszeichen und

die Betonungen, die in der Struktur und im Kontext bestehen.®*’

Zudem besteht neben der strukturellen Funktion der Phonetik, Morphologie

und Grammatik noch deren semantische Funktion:

Zu der phonemischen Semantik gehort die Bedeutung von der starken oder
schwachen Aussprache der zwei Phoneme in zwei Wortern, die ungefiahr die
gleiche Bedeutung haben, dhnlich klingen und voneinander abhéngig sind, wie
z. B. hadima (hineinbeien, z. B. in eine Gurke oder Wassermelone) gadima
(knabbern an einer Mohre u. 4.). Da ,h“ im Vergleich zu ,,q“ weich ist, wird es
fiir weiche Speisen verwendet. Dagegen wird ,q“ fiir starke Speisen benutzt.
Ein weiteres Beispiel in dieser Hinsicht ist nadaha (ausstromen) und nadaha
(sprudeln). So wurde ,h“, das weicher als ,,h“ ist, fiir das leichte Herausstromen
verwendet, wie im Koran: ,66. Darin sind zwei sprudelnde Quellen [‘aynani

naddahatan].“ (ar-Rahman 55: 66).14

(140) (fil &= musnad i, s. F. 144).

(141) Vgl. Hassan: al-usiil, S. 291.

(142) (fa‘il Jg<= musnad ilayh e 3G, s. F. 143).

(143) Mit anderen Worten: Subjekt des Nominalsatzes (mubtada’ iﬁ;ﬂ) = (musnad ilayh wa
ol 5. F. 142).

(144) Mit anderen Worten: Priadikat eines Nominalsatzes (habar Jf = musnad J&b‘n, s. F. 140).
(145) Vgl. Hassan: al-usiil, S. 291.

(146) Vgl. Ibn Ginni, Abii al-Fath ‘Utman (293 H.): al-has@’is (uALh_){L‘S), 3 Bde., 3. Aufl,, al-
Qahirah, al-hay’ah al-misriyyah al-‘amah li-1-kitab, o. J., Bd. 2, S. 159 f.
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Zu der morphologischen Semantik gehort die etymologische Ableitung vieler
Worter, die urspriinglich von einer Hauptbedeutung entnommene zahlreiche
Bedeutungen besitzen.**” Das sind z. B. die Verben: dakara (sich erinnern, ge-
denken; wiedergeben), dakkara (jdn. erinnern an...), dakara (lernen, studieren,
mit jdm. etw. besprechen), adkara (jdn. an etw. denken lassen), tadakkara (sich
erinnern, denken an), tadakara (sich einander erinnern, sich etw. wieder ins
Gedachtnis rufen; sich miteinander iiber etw. beraten; ein Thema (auswendig)
lernen), iddakara oder iddakara (sich nach langer Zeit erinnern oder sich nach
Bemiihung erinnern) und istadkara (lernen, auswendig lernen, sich erinnern,
jdn. Bitten, sich an etw. zu erinnern). Daher ist die Hauptbedeutung des
Hauptverbstamms dakara und dessen etymologische Ableitungen das, ,,was sich
im Gedachtnis abspielt“, d.h. was das Gedachtnis aufnehmen und wiedergeben
kann. Was die morphologische Semantik betrifft, so verweisen die jeweiligen
Formtypen (wazn 0J5) in ihrer Etymologie auf eine dhnliche Art von Bedeu-
tung, die in denselben Typen vorkommen. Ibn Ginni sagt: Die Reduplikation
eines zweiradikalen Verbalsubstantivs (mital mukarrar JE@L JIg) gibt eine ein-
heitliche Struktur- und Bedeutungswiederholung vor. Beispiele dafiir sind
zaza‘a (heftig erschiittern), ga‘qa‘a (klirren), galqala (erschiittern), salsala (ras-
seln) und garqara (knurren). Worter nach dem Typ istaf‘ala oder istif‘al deuten
auf ,bitten® hin, wie z. B. istasga (um Wasser, Regen bitten), istat‘ama (um etw.
zu essen bitten), istawhaba (zu schenken bitten), istamnaha (um Gewadhrung bit-

ten) usw.4®

Im Hinblick auf die grammatische Semantik kann man das ,Nominalsubjekt®
musnad ilayh und das ,Nominalpriadikat“ musnad oder das ,,Verbum®“ musnad
und das ,,Verbalsubjekt“ musnad ilayh hier als Beispiel anfiihren. Sibawayh (180
H.) sagt: Man kann nicht auf eines der beiden Verbundenen, d.h. das Nomi-

nalsubjekt und das Nominalprddikat oder das Verbum und das Verbalsubjekt,

(147) Vgl. Nahr, Hadi: ilm ad-daldlah at-tatbiqi fi at-turdt al-‘arabi <3 M@Lﬂ@ U800 (
)d‘ﬁ&.‘i 1. Aufl., al-Urdunn, dar al-amal, 2007, S. 76.
(148) Vgl. Ibn Ginnii: al-has@’is, Bd. 2, S. 155.
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ohne Indiz verzichten, wie in den Satzen ,,‘Abd Allah (ist) dein Bruder“, ,‘Abd
Allah geht zur Schule (oder: Geht ‘Abd Allah zur Schule®*®)“. So ist festzuhal-
ten: Das Nominalsubjekt bedarf des Nominalpradikats und das Verbum bedarf
auch des Verbalsubjekts. Wenn aber ein anderer Artikel in der Position des
Nominalsubjekts steht und man es nach hinten verschiebt, dann wird das, was
als Nominalsubjekt mit bestimmter Funktion galt, fiir einen anderen Artikel mit

anderer Funktion gehalten®® wie z. B.:

Der Satz Das Wort Deklination (I‘rab &) Zustand Zeichen
Muhammadun (ist) dein | Muhammadun | Nominalsubjekt Nom. ¢ U,
A5l e *cr lacs
Wire Muhammadan dein | Muhammadan | Nomen von ,Layta“ ARk, o< A =
Bruder <&l laza g laza " ot
Ich sah Muhammadan Muhammadan | Objekt oG sl Akk. Cuad A ¢
e b hece
Ich begegnete Muhammadin | Muhammadin | Das von der Préposition | Dat./ Gen. |
ze &p Ol Jeze | regierte Wort d
el ze pok

(149) In der arabischen Grammatik hat der Hauptsatz zwei Formen: Zum einen gibt es den
Nominalsatz (§umlah ismiyyah 3k 34z), der mit einem Nomen oder Pronomen beginnt und
der weder ,sein“ noch ,haben“ als Hauptteil des Satzes braucht. Zum anderen gibt es den Ver-
balsatz (gumlah fi‘liyyah 3@&"1}@), der mit dem Verb im Sinne eines Aussagesatzes (§umlah
habariyyah B@f 3;35) anféangt.

(150) Vgl. Sibawayh, ‘Amr Ibn ‘Utman: al-kitab (‘e‘&i‘f), 5 Bde., 1. Aufl., Bayriit, mu’assasat ar-
risalah, 2004, Bd. 1, S. 31 f.
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1. Der sprachliche Kontext (siyaqu 1-maqal/ an-nazm)

1.1. In der Lexikographie

Bereits die frithen Lexikographen waren sich dariiber im Klaren, dass die Pho-
nologie und die Semantik zu den wichtigsten Aspekten eines Wortes gehoren.
So ordneten sie die Lexika im Ganzen entweder nach dem Wortfeld oder nach

(151)

der Wortbildung an.

Des Weiteren beschéftigten sie sich mit dem Kontext beziiglich der Lexemerkla-
rung. Tammam Hassan stellt fest, dass es eine herkommliche Beziehung
(‘alaqah ‘urfiyyah 33 3&3&) zwischen dem Lexem und dessen allgemeiner
Gesamtbedeutung gebe. Die Bestimmung einer der Gesamtbedeutungen des Le-
xems ist eine bedeutende Aufgabe der Situationskontexte und der sprachlichen

Beziehungen.®?

Das Lexikon ,asasu l-balagah“ von az-Zamahsari (538 H.) gilt als bahnbrechend
in Bezug auf die Erklirung von Metaphern mit Hilfe der Kontextualisierung.
Gazi Tulaymat vertritt die Meinung, dass die Metapher den Literaten als pro-
duktives und fruchtbares Mittel dient, das zu neuen und innovativen literari-
schen Formen fiihren kann, in die die verschiedenen kontextuellen Anwendun-
gen der Lexeme im Satz bzw. im ganzen Text eingebracht werden. Tulaymat
zufolge habe az-ZamahS3ari diese Weise beriicksichtigt und sei bedacht gewesen,
die Lexeme in seinem Lexikon in vielen metaphorischen Ausdriicken als Erlau-
terung anzufiihren. Er habe auf die traditionellen Erkldrungen der meisten Le-
xeme in seinem Worterbuch verzichtet, als wolle er den Lesern sagen: Verstehe
die AuBerung durch die Situation und verbinde die etymologische Funktion
vom Hauptstamm des Lexems mit dem Kontext, um die Bedeutungen zu er-

schlieRen!®>®

(151) Vgl. Halil, Hilmi: al-kalimah. dirdsah lugawiyyah mu§amiyyah (3@zgs 38850k 3addll),
al-Iskandariyyah, dar al-ma‘rifah al-gami‘iyyah, 1998, S. 21.

(152) Hassan: al-usil, S. 293.

(153) Vgl. Tulaymat, Gazi Muhtar: fi Glm al-lugah )s¢d ecé s 2. Aufl.,, Dima3q, dar tilas,
2000, S. 214.
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Die arabischen Lexikographen kennen zahlreiche Methoden fiir die Erklarung
und Bestimmung der sprachlichen Bedeutungen der lexikographischen Lexeme.
Zu diesen Arten und Formen gehoren die gegenteiligen Interpretationen, d.h.
das lexikographische Lexem wird durch ein oder mehrere Antonyme inter-
pretiert,">¥ die auslegende Erklarung eines Lexems, die auf die Bedeutung oder
die Bedeutungen der sprachlichen Einheit durch ein anderes Wort bzw. andere

Worter hindeutet,**> die Kollokation, die die Bedeutung durch eine charakte-

(154) So steht beispielsweise al-yamnah (die rechte Seite oder Hand) im Gegensatz zu al-yasrah
(die linke Seite oder Hand). al-yamin (die rechte Seite, Hand und Partei,,en“) steht im Gegen-
satz zu al-yasar (die linke Seite, Hand und Partei,.en“). Gott sagt: ,27. Und die Gefdhrten der
rechten Seite [al-yamin]- was sind die Gefdhrten von der rechten Seite [al-yamin]?“ (al-
Wagi‘ah 56: 27); Er sagte: ,41. Und die Gefdhrten der linken Seite [a$-§imal] - was sind die
Gefédhrten der linken Seite [a$-Simal]?“ (al-Waqi‘ah 56: 41). al-yumnu (Gliick, Heil, Segnung,
gutes Vorzeichen) steht im Gegensatz zu as-su’mu (Ungliick, Unheil, boses Vorzeichen). al-
maymanah (die rechte Seite, der rechte Fliigel eines Heeres, Gliick) steht im Gegensatz zu al-
maysarah (die linke Seite, der linke Fliigel eines Heeres, Erleichterung, die im Gegensatz zu al-
ma‘sarah, bedrangte Lage, Armut, steht) und al-mas’amah (die unheilvolle und ungliickselige
Seite). Gott sagte: ,,8. Die Gefdhrten von der rechten Seite [al-maymanah]- was sind die Gefdhr-
ten von der rechten Seite [al-maymanah]? 9. Und die Gefihrten von der unheilvollen Seite [al-
ma‘sarah]- was sind die Gefdhrten von der unheilvollen Seite [al-ma‘sarah]?“ (al-Waqi‘ah 56:
8, 9).

Unter dem Stamm §a’ama werden die folgenden Lexeme durch ihre Gegenteile erklart: as-su’'m
als Gegenteil von al-yumn, al-mas’amah als Gegenteil von al-maymanah, as-Sa’amah als Gegen-
teil von al-maymanah. Vgl. Ibn Manzir: lisan al-‘arab, Bd. 13, S. 459 ff., Bd. 12, S. 314 ff.; vgl.
az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 36, S. 302 ff., Bd. 32, S. 447 ff.; vgl. ar-Razi, Muhammad Ibn Abi
Bakr (666 H.): multdr as-sihah )g'zo<) \&a(, Bayriit, maktabat Lubnan, 1989, S. 287, S. 657.
(155) al-yumn ist wie al-maymanah (Segnung, Gliick). al-maymanah wird in der folgende Aussa-
ge von Gott mit Segnung interpretiert: ,,18. Das sind die Gefdhrten der rechten Seite.“ (al-Balad
90: 18), d.h. sie waren gliicklich und gesegnet und nicht ungliicklich. al-yamin (Kraft, Macht,
Eid, rechte Seite und Hand). tayammana bi (ein gutes Vorzeichen in jdm./etw. erblicken, mit
jdm./etw. begliickt sein).

al-mas’amah ist wie as-su’'m (das Unheilvolle, das Ungliickselige). Es wurde gesagt: Die linke
Hand ist das Ungliick. Vgl. vgl. al-Azhari, Abti Manstir Muhammad Ibn Ahmad (370 H.): tahdib
al-lugah (3 &d\j ‘—ub‘-)g 15 Bde., al-Qahirah, ad-dar al-misriyyah li-t-ta’lif wa-t-targamah/al-kitab
al-‘arabi, 1964-1967, Bd. 15, S. 522.

63



ristische, hiufig auftretende Verbindung von bestimmten Wortern erklart®s®
und schlieflich auch die sprachlich und/oder aul3ersprachlich kontextuelle In-

terpretation®®”,®

Muhammad al-Mungid betrachtet den Kontext als Grundlage der Lexem-
erklarung in einigen Lexika: Wenn man einige der arabischen Worterbiicher
aufmerksam untersucht, findet man die Erkldrung immer durch kontextuelle
Beispiele aus Gedichten, aus dem Koran, den Hadithbiichern und aus Sprich-
wortern. So kann man sagen, dass die arabischen Lexika sich auf Beweise und

Belege verlassen, die die Bedeutungen durch den Kontext erlautern.®>*

Ein Beispiel fiir die Erklarung des Wortes durch den Situationskontext und
durch den sprachlichen Kontext aus einem Gedichtsvers, aus einem Koranvers,
aus einem prophetischen Hadith und aus einem Sprichwort ist at-t@’ir, der Vo-
gel, welcher zu den metaphorischen Elementen gehort, die man fiir ein gutes
oder boses Vorzeichen hilt. Ein Brauch der Araber aus vorislamischer Zeit war
es, mit Hilfe des Vogels Prognosen fiir die Zukunft zu stellen. Ein Vogel brachte

nach Ansicht vieler Araber Gliick, wenn er von der rechten Seite angeflogen

(156) Wie: hala’a wurde nur fiir die Kamelstute gebraucht. Das bedeutet, dass das weibliche
Kamel von selbst niederkniet und nicht wieder aufstehen will oder ohne Grund storrisch ist.
Fiir das mannliche Kamel wurde aber alahha mit derselben Bedeutung benutzt. Die beiden Ver-
ben sind immer nur mit Kamelen verbunden. Fiir andere Tiere wie Pferde und Esel wird nur
harana (storrisch, widerspenstig sein) gebraucht. Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 1, S. 68;
vgl. al-Gawhari, Isma‘l Ibn Hammad (393 H.): as-sihah. tag al-lugah wa-sihah al-‘arabiyyah
(358J clcu= sedlizizlzo4), 6 Bde., 4. Aufl., Bayriit, dar al-lm li-l-malayin, 1990. Bd. 1,
S. 48; vgl. Ibn Faris, Ahmad ar-Razi al-Qazwini: mugmal al-lugah (3¢ Jage), 2 Bde., 2. Aufl,,
Bayriit, ar-risalah, 1986, Bd. 1, S. 298.

(157) (tafsir q@im ‘ala siyaqi l-maqam aw ‘ala siyaqi -maqal ¢ 3 @‘;édj d\(ﬁ)—%ﬂé ol s
J3d 3

(158) Vgl. Abt al-Farag, Muhammad Ahmad: al-ma‘agim al-lugawiyyah fi daw’ dirasat ilm al-
lugah al-haditah (BH:QCL“ s¢d) eQ IO ¢ 0me8(ged oz'¢ad), al-Qahirah, dar an-nahdah al-
‘arabiyyah, 1966, S. 102.

(159) Vvgl. al-Mungid, Muhammad Nir ad-Din: al-iStirak al-lafzi fi al-Qur’an - bayna an-
nazariyyah wa-t-tatbiq (ugsh@b °¢$)-L'@ oG+ u‘)u@j s &\ x551), 1. Aufl,, Dimasq, dar al-
fikr al-mu‘asir, 1999, S. 40.
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kam, d.h. der mit der rechten Seite zuwendende Vogel (as-sanih zJGd pl. as-
sawanih zds0d) s. F. 1824):
apode eeld W oz s Tde W B Jsd
»lch sage: Da der Vogel fiir uns sanih ist, so bringt
sein Gliick uns die Freude mit.“
Ein Vogel prophezeite Unheil, wenn er von der linken Seite angeflogen kam,
d.i. der sich von der linken Seite zukehrende Vogel (al-barih z_\d pl. al-
bawarih z_'54d s. F. 1821):
fsxs dg o e e s ot ld) cadd

,Wird er von den gliickverheillenden as-sawanih o-

der von den unheilbringenden al-bawarih vorbeige-

flogen?.“
Ein Sprichwort besagt: ,man Ii bi-s-sanih ba‘da l-barih?“ mit der Bedeutung:
,Wer konnte mich as-sanih zuriickbringen, nachdem al-barih an mir vorbeige-
flogen ist?“ (s. F. 182}).
Abii ‘Ubayd zufolge bedeutet at-t@’ir bei den Arabern das gute oder {iible Gliick,
da es den Ausspruch gibt: Der Vogel fliegt fiir jemanden mit iiblem oder heilem
Gliick. Gesagt wurde ferner, dass die guten oder schlechten Handlungen von
Menschen stammen. Im Koran heil3t es: ,,13. Jedem Menschen haben Wir sein
Vorzeichen* [*Wortlich: seinen Vogel, d.h. auch: seine Werke und sein Schicksal] an sei-
nem Hals befestigt [...]“ (al-Isra> 17: 13). Danach wurde dem Wort at-t@’ir alles,
was man als iibles Vorzeichen betrachtete, iibertragen. So wurden t@’ir, tayr,
tiyarah, tuwarah, Synonyme fiir ,,Unheil“, bedeuten jedoch auch ,Pessimismus®.
Im Hadith heit es: ,,Der Prophet mochte immer das gute Omen und keinen

Pessimismus*.16?

(160) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 2, S. 491, Bd. 4, S. 511 f.; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis,
Bd. 6, S. 487, Bd. 12, S. 452 ff.; vgl. Ibn Sidah, ‘Ali Ibn Isma‘il (458 H.): al-muhkam wa-l-muhit
al-azam (p2¢ (1 lagadls aFad), 11 Bde., 1. Aufl,, Bayriit, dar al-kutub al-<ilmiyyah, 2000, Bd.
9,S.213f.
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1.2. In der Grammatik

Die arabischen Grammatiker verliehen der Grammatik ihre funktionelle Bedeu-
tung (s. oben S. 59-61). Nihad Miisa sagt: Bei Sibawayh ist die Sprache nicht von
den umgebenden Verhiltnissen und Beziehungen und deren Verwendung zu
losen. Seine sprachlichen Kriterien sind sowohl den inneren Gegebenheiten des
linguistischen Struktursystems als auch den duflerlichen soziokulturellen Zu-

sammenhéingen entnommen. %"

Obgleich die Grammatiker auf den sprachlichen Zusammenhang (qarinah
lugawiyyah"? 3@‘@53 u@& ausdriicklich hindeuten, tauchen ihre umfangreichen
Beschiftigungen damit in den grammatischen Biichern durch wichtige Hinwei-
se auf andere Textindizien (gar@’inu n-nass =i 53 als die Flexionszusam-
menhénge auf, wobei sie sich mit der Analyse des Satzes in Bezug auf dessen
Anordnung und Vollstandigkeit befassten.'®® Der Ansicht von Ibn al-Anbari
(328 H.) zufolge erkliren sich die Worter der Araber von selbst. Das, was in Au-
Berungen vorne steht, ist von dem, was am Ende ist, abhéngig. Es kann pas-
sieren, dass einige Ausdriicke unterschiedliche oder gegenteilige Bedeutungen
haben, deren zutreffende Bedeutung durch das, was vor und/oder hinter dem

Wort im Text steht, aussortiert wird.¢%

Einige grammatische Themenbereiche, wie das Verschieben von Satzelementen

nach vorne oder nach hinten (at-taqdim wa-t-t’hir ,&@s 2@, die Ellipse

Der Hadith ist zu finden bei Ibn Hanbal, Ahmad Ibn Muhammad (241 H.): musnad al-imam
Ahmad Ibn Hanbal (J<& uuﬁec\ elel) 0p), 50 Bde., 1. Aufl., Bayriit, mwassasat ar-risalah,
1995, Bd. 14, S. 122, HN. 8393.

(161) Vgl. al-Miisa, Nihad: nagariyyat an-nahw al-‘arabi fi daw’ manahig an-nagar al-lugawi al-
hadit (Serd ¢sed )-E@ ze g ¢30ag—isotd scld 3(350), Bayriit, al-mwassasah al-‘arabiyyah
li-d-dirasat wa-n-nasr, 1980, S. 92.

(162) Mit anderen Worten: (qarinatu 1-maqal d‘;{écﬁ bu@é= siyaqu l-maqal d\;écﬂ Glss. F. 14),
F. 1354, F. 632 [1]).

(163) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyaq, S. 66.

(164) Vgl. Ibn al-Anbari, Muhammad Ibn al-Qasim: al-addad (JBM), Bayriit, al-maktabah al-
‘asriyyah, 1987, S. 4 ff.
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(al-hadf udcdj) und die Satzreihenfolge spiegeln ihre Beriicksichtigung beim
sprachlichen Kontext wider. ar-Radiyy (686 H.) stellt fest: Mit den Prapositionen
und Partikeln wie Frage-, Negations-, Anrede-, Anreizungs-, Vergleichs- und
aufmerksamkeitserregenden Partikeln’®® u.a., die eine Verdnderung entweder
in der Bedeutung oder im Inhalt der AuRerung bewirken, muss angefangen

werden. 1%

Ibn ‘Aqil (769 H.) sagt: Solange es einen Zusammenhang gibt, ist es dem Spre-
cher erlaubt, einige der Satzelemente nach vorne oder nach hinten zu verschie-
ben oder sogar zu elidieren. Wie z. B.: ,alR Isa (Arabischer Name Jesus‘) al-
kummatra (die Birne)“, oder ,,a} al-kummatra Isa“ (Die beiden Sitze sind wort-
lich ins Deutsche iibersetzt und nicht grammatikalisch korrekt, s. F. 149). Ob-
wohl sowohl das Subjekt (‘Isa) als auch das Objekt (al-kummatra) kein unter-
scheidendes Deklinationszeichen (‘alamah i‘rabiyyah 3@i¢! 5aJ§ pl. ‘alamat
i‘rabiyyah 3@¢) wladé“) haben, weil die beiden unflektierbar sind, bestimmt
das Intellektsindiz (qarinah ‘aqliyyah 3@ 3@6 das Subjekt. Ein Bespiel fiir das
Auslassen des Subjekts ist: ,,Wie geht es mit Zayd?“ - ,Gut!“, d.h. es geht ihm
gut. Ein Beispiel fiir das Auslassen des Objekts lautet: ,Wer ist zu Hause?“ —
»Zayd“, d.h. Zayd ist zu Hause. Ein Beispiel fiir das Auslassen sowohl des Sub-
jekts als auch des Objekts gleichzeitig ist: ,,4. Und diejenigen von euren Frauen,
die keine Monatsblutung mehr erwarten, wenn ihr im Zweifel seid, so ist ihre
Wartezeit drei Monate; und [ebenso derjenigen], die (noch) keine Mo-
natsblutung haben [...]“ (at-Talag 65: 4). Was zwischen den eckigen Klammern
steht, hat im koranischen Text keine geschriebene Aquivalenz, wird aber durch

den intellektuellen und sprachlichen Zusammenhang auf die angegebene Weise

(165) Fragepartikel (adat/ harf istifham e\i;éla Y 5130 ,pl. adawat/ hurif istifham“  .-z)
alaldl (o - [l 5ol Negationspartikel (adat nafy sz /'é\j), Anredepartikel (adat nida’ 513
¢34 ’7), Anreizungspartikel (adat tahdid oawger<s)r [3130), Vergleichspartikel (adat/ harf
tasbih awhﬁujc /B\j) und aufmerksamkeitserregende Partikel (adat tanbih eqsé"-“—wc /E‘j).
(166) Vgl. al-Astarabadi, Radiyy ad-Din Muhammad Ibn al-Hasan (688 H.): Sarh ar-Radiyy ‘ala
al-kafiyah li-Ibn al-Hagib (‘:‘5‘5@‘3 ud-'hs‘*ﬂdcé suad 7 50, 4 Bde., 2. Aufl., Bingazi, gami‘at Qar
Yinus, 1996, Bd. 4, S. 336.
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erfasst: Und diejenigen, die keine Monatsblutung haben, so ist ihre Wartezeit

drei Monate.

Andererseits sind diese Vorgange nicht zuldssig, wenn wegen der Verschiebung
eines der Satzelemente nach vorne oder nach hinten oder wegen einer Auslas-
sung die Bedeutung unklar wird. Ein Beispiel dafiir wire: ,‘allama Misa Isa
Say’an, ,Bringt Miisa ‘Isa etwas bei“ (Dieser Satz ist wortlich ins Deutsche
tibersetzt und nicht grammatikalisch korrekt, s. F. 149). Hier muss ersteres Sub-
jekt und letzteres Objekt sein, weil kein unterscheidendes Deklinationszeichen
besteht und die beiden unflektierbar sind. Daher darf man die Positionen der

beiden nicht wechseln.%”

1.3. In der Rhetorik

Die Rhetoriker nahmen die Sprache als ein soziales Phdnomen wahr, welches
mit der Kultur und den Traditionen des Volkes, das die Sprache spricht, ver-
bunden ist. Diese Kultur entstand aus vielen verschiedenen soziologischen Situ-
ationen, Umstdnden und Gelegenheiten. Als sich die arabischen Rhetoriker mit
dem Begriff ,Situation“ auseinandersetzten, waren sie ihrer Zeit etwa 1000
Jahre voraus. Sie betrachteten den situativen Zusammenhang und den sprachli-
chen Kontext als zwei der Hauptelemente der Text- und Bedeutungsanalyse, die
heutzutage im Westen fiir eine der linguistischen Entdeckungen gehalten wer-
den, die als Folge der Entwiklung des modernen Geistes in die linguistischen

Studien kamen."%®

Die Rhetoriker bezeichnen die textuelle Ordnung als Synonym fiir den sprachli-
chen Kontext (s. F. 14}). Nach der Erkldrung von al-Hattabi (388 H.) beschrankt
sich die Hauptsdule der Beredsamkeit darauf, dass man fiir jede Art der Rede

die passenden Ausdriicke sucht, und an die passende Stelle setzt. Wenn man

(167) Vgl. Ibn ‘Aqil, ‘Abd Allah Ibn ‘Abd ar-Rahman al-Qurasi: Sarh Ibn ‘Aqil ‘ala alfiyyat Ibn
Malik (< u‘-‘-’g@j d;% J& QQ—'C;@, 4 Bde., 20. Aufl., al-Qahirah, dar at-turat wa-dar Misr li-
t-tiba‘ah, 1980, Bd. 1, S. 244 ff.

(168) Vgl. Hassan: al-lugah al-‘arabiyyah. ma‘nahda wa-mabnaha, S. 337.
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aber unzutreffende Worter auswahlt, entstehen daraus entweder Verwechslun-
gen der beabsichtigten Meinung, die zur Ungenauigkeit der Aussage fiihren,
oder ein Verlust der rhetorischen Schonheit, der einen Mangel an Beredsamkeit
darstellt.**® Da also die Worter, wenn sie alleine stehen, zum einen moglich-
erweise zahlreiche Bedeutungen haben und zum anderen noch in einer lexikali-
schen Beziehung stehen, dann bediirfen sie der textuellen Ordnung,"’® welche
in diesem Rahmen als Ziigel der Worter und Waage der Bedeutungen anzuse-
hen sind, durch die die Teile der Rede angeordnet und aneinandergefiigt wer-
den. Dadurch wird ein vollstdndiges Bild in der Seele hervorgebracht, welches

sich in der Darstellung spiegelt."”"

al-Gurgani (471 H.) fiigt dariiber hinaus hinzu, dass die einzelnen Ausdriicke
keinen kompletten Hinweis geben, wenn sie nicht in einer besonderen Ordnung
mit besonderer Beriicksichtigung des Themas, der Bildung und der Anordnung

des Satzes und des weiteren Textes, verfasst wurden bzw. werden.!”?

Die vollwertige Rede beruht nicht auf ungeordneten und getrennten Lexemen,
die in keinem Verhiltnis zum Zusammenhang stehen, sondern erfolgt nur
durch die Ordnung, Komposition und Zusammensetzung der mit dem Thema
iibereinstimmenden Ausdriicke. Aus diesem Grund unterscheidet ‘Abd al-Qahir
einerseits zwischen den Buchstaben bzw. den Morphemen, die nebeneinander
aufgereiht werden, um auf diese Art und Weise Lexeme zu bilden, und anderer-
seits den Ausdriicken, die in einem Satz oder in einem Text angeordnet sind.
Die Unterscheidung zwischen ,nebeneinander aufgereihten Buchstaben® (huraf

manziimah 3» jkga —a5_7) und ,,angeordneten Aussagen“ (kalam/kalim manzim

(169) Vgl. al-Hattabi, Ahmad Ibn Muhammad Ibn Ibrahim: ,bayan i¢az al-Quran Jlzg) O\
)e@é&\i O O@. In: Halaf Allah, Muhammad u. Zagliil, Muhammad (Hrsg.): taldt ras@’il fi i¢az al-
Qur’an. .li-r-Rummani, wa-l-Hattabi, wa-‘Abd al-Qahir al-Gurgani e@é&ﬁ g‘)@ Jlze) eds thé
)iz ozd e @ 5 s stz s s34 bd) 3. Aufl., al-Qahirah, dar al-matrif, 1976, S. 29 (s. F. 14}).

(170) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyaq, S. 97.

(171) Vgl. al-Hattabi: bayan i‘§az al-Qur’an, S. 36.

(172) Vgl. al-Gurgani, ‘Abd al-Qahir Ibn ‘Abd ar-Rahman Ibn Muhammad: asrar al-balagah
(B&J‘-éi B gi)i), al-Qahirah, matba‘at al-Madani, o. J., S. 4.
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e)-lﬂaa e@/gcﬁ) beschrankt sich hierauf: In Bezug auf das Nebeneinanderaufrei-
hen der Morpheme, um ein Lexem zu bilden, entstand dies urspriinglich nicht
aufgrund der Bedeutungen der einzelnen Buchstaben. Der erste Sprecher trug
demnach die Bedeutungen noch in sich, wollte sie in einer Wortform zum Aus-
druck bringen und suchte daraufhin nicht die Morpheme, welche zu der Bedeu-
tung passten. Ein Beispiel dafiir ist das Verb da-ra-ba, das, wire es mit dersel-
ben Bedeutung urspriinglich in der Form ra-ba-da gepragt worden, zu keiner
Unklarheit der Bedeutung gefiihrt hétte. Beziiglich der Anordnung der Ausdrii-
cke ist der Fall jedoch anders, weil man die zutreffenden Worter nach dem
Aufeinanderfolgen der innerlich entstehenden Bedeutung, unter Beriicksichti-
gung der umstdndlichen grammatischen Zusammensetzung der abgefassten

Textteile, zusammenstellt.?”®

‘Abd al-Qahir fiihrt einen Gedichtvers von al-Farazdaq (110 H.) als Beispiel fiir

eine ungeordnete und zerstreute Ordnung (nazmun muba‘tar i r’""') an:
e Y T U O L e AT RS

Niemand wie seinesgleichen ist unter den Menschen
auller einem Konig; der Vater seiner Mutter (des Ge-
lobten), lebend, ist der Vater seiner (des Konigs),

dem dhnelt."7¥

Der Mangel in diesem Gedichtvers entsteht nicht durch den Missklang in Pho-

(173) Vgl. al-Gurgani, ‘Abd al-Qahir Ibn ‘Abd ar-Rahman Ibn Muhammad: dal@il al-i§az fi ilm
al-ma‘ani (sdgad pg Bizg ) Ji&8), al-Qahirah, maktabat al-Hangi, o. J., S. 49.

(174) Eine Vermutung fiir die richtige Bedeutung ist: Es gibt niemanden wie seinesgleichen
unter den lebenden Menschen, der ihm &hnelt, auf3er dem Herrschaftsgegebenen - dessen Vater
seiner Mutter ist auch sein (des Gelobten) Vater.

Er meinte mit einim Konig Hisam Ibn ‘Abd al-Malik (125 H.). Er war der zehnte und letzte be-
deutende Kalif der Umayyaden (105-125 H.). Der Gelobte ist Ibrahim Ibn Hi$am, der Onkel
miitterlicherseits von Kalif HiSam Ibn ‘Abd al-Malik. Vgl. al-Qayrawani, al-Hasan Ibn RaSiq
(463 H.): al-umdah fi mahdsin a3-8ir wa-adabih )ed3s _¢Cd Cules o-333¢d(, 2 Bde., 5. Aufl.,
Bayriit, dar al-gil, 1981, Bd. 2, S. 267.
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nehmen, Fremdwortern oder niedrigen Ausdriicken. Der Grund dafiir ist, dass
der Verfasser die inneren Bedeutungen in keiner guten Anordnung reflek-

tiert.(7®

Der Hinweis ‘Abd al-Qahirs auf die Komposition und die aufeinanderfolgenden
Zusammensetzungen der Lexeme nach der Anordnung und Reihenfolge der in-
nerlich entstehenden Bedeutungen ist beziiglich der Verhéltnisse unter den
Wortern so relevant, dass sie die Umstdnde des abgefassten Textes verdeutli-
chen. Daraus kann folgende Schlussfolgerung gezogen werden: Der Umstand ist
bei den Rhetorikern das Hauptthema. Darunter fallen die Redekonstellationen
(magamatu l-kalam edél\l t“—i\é\ié), die Sprecher- und Horerumstdnde sowie der

Gedanke und/oder der Zweck, der in der Sprache zum Ausdruck kommt.®”®

Da die textuelle Ordnung nicht bedeutet, die Worter und Séatze zufillig zusam-
menzusetzen, wird sie erst dadurch realisiert, dass die grammatischen Regeln
eingehalten werden. al-Gurgani sagt diesbeziiglich: textuelle Ordnung bedeutet,

dass man die grammatischen Regeln beachten muss."’” Er sagt ferner:

Wisse, dass ich nicht meine, dass der vollkommene Gedanke alleine von den Be-
deutungen der allein stehenden Ausdriicke abhéngt. Ich sage aber: Er hingt so-
wohl von den zutreffenden Bedeutungen der Ausdriicke als auch von der Beach-

tung der grammatischen Regeln ab."7®

2. Der auf3ersprachliche Kontext (siyaqu 1-maqam/ muqtada 1-hal)

2.1. In der Lexikographie

Suha Na‘gah weist auf die Beschiftigung der arabischen Lexikographen mit
dem situativen Kontext hin, denn priift man die sich mit Wortbildung beschéf-
tigenden arabischen Lexika wie ,al-‘ayn“, ,as-sihah“, ,al-maqayis“, ,al-lisan,

yat-tag“ u. a., so bemerkt man die Kontextualisierung der lexikographischen

Pragmatik entsprechend den damaligen Gegebenheiten. So entstand der psy-

(175) Vgl. ‘Abd al-Qahir: asrar al-balagah, S. 20.
(176) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyaq, S. 77.

(177) Vgl. ‘Abd al-Qahir: dal@’il al-i‘¢az, S. 362.
(178) ‘Abd al-Qahir: dal@’il al-i‘gaz, S. 410.
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chologische, soziokulturelle und rituelle Kontext.“”® Die Lexikographen gaben
die Bedeutungen des Wortes yad (Hand) als Muster fiir die Kontextbertiicksich-
tigung an: al-yad (die Hand, Handflache), yadu I-qaws (der héchste Punkt vom
Bogen), yadu s-sayf (der Schwertgriff), yadu r-rih (Windstéarke), yadu t-t&@’ir (Vo-
gelfliigel), yadu r-ragul (seine Gemeinschaft und Helfer), diz yadin (er besitzt
Reichtum, Kraft oder Macht). Ein Sprichwort besagt: ,mali bihi yadun“ mit der
Bedeutung: ,Ich habe bei ihm keine Hand“. D.h., ich habe gegen ihn keine
Kraft oder keine Macht. Sugqita fi yadihi bedeutet ,in Verlegenheit sein, bereuen,
keine Auswahl bzw. Chance haben®“ und a‘ta fulanan yadahu ,sich jdm. unter-

werfen, sich ihm iiberlassen“.!8?

Nach Hadi Nahrs Ansicht werden die Erzeugnisse der alten Lexikographen zum
grolten Teil fiir die deskriptive Darstellung des Sprachgebrauchs gehalten,
durch die die Kontextberiicksichtigung aufgenommen wurde. Man kann einige
pragmatische Texte zudem erst erfassen, wenn man die historischen, soziologi-
schen, politischen, traditionellen oder religiosen Umstdnde und Umgebungen
sowie die Zeitrdume und o6rtlichen Bereiche beriicksichtigt, in denen ein Text,
eine Aussage, eine AuBerung, ein Ausdruck oder ein Sprichwort erzeugt wurde.
Dies ist, was man heutzutage als den aulRersprachlichen Kontext bezeichnet
und fritheren Gelehrten als die ,Konstellation“ bzw. die ,Umstdnde® geldufig
war. Die Nachschlagewerke, wie die Worterbiicher der Fremdworter des Korans
und des Hadith sowie die Wortfeld- und Wortbildungslexika, bestétigen, dass
die friitheren arabischen Lexikographen sich nicht damit begniigten, die Bedeu-
tungen verbundener Lexeme darzulegen. Vielmehr haben sie zudem die Dyna-

mik der Sprache und deren Anwendung in verschiedenen Gelegenheiten und

(179) Vgl. Na‘g¢ah, Suha: ,manhagiyyat bina’ al-mu‘@am al-‘arabi bayna at-tasawwur wa-t-
tamattul (Jads 5048 GG soed pzted ¢ldi@s () . In: markaz al-lugat bi-l-gami‘ah al-
urdunniyyah (Hrsg.): al-magallah al-urdunniyyah fi al-lugah al-‘arabiyyah wa-adabiha, al-
Karak - al-Urdunn, 3 (Jul 2011), Bd. 7, S. 167-198, S. 171 f.

(180) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 15, S. 421-423; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 40, S.
350-352; vgl. as-Sahib, Isma‘il Ibn ‘Abbad (385 H.): al-muhit fi al-lugah )Eéuﬂ‘g&—ﬁk@edl(, 11
Bde., 1. Aufl., Bayriit, ‘alam al-kutub, 1994, Bd. 9, S. 397-399.
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Situationen durch den Kontext ndher gebracht.®®"

Ein Beispiel, in dem die abgezielte Bedeutung erst erscheint, nachdem man die
soziokulturellen Hintergriinde dafiir kennt, ist das folgende Sprichwort: ,,man li
bi-s-sanih ba‘da l-barih?“ mit der Bedeutung: ,,Wer konnte mich as-sanih (s. F.
1604) zuriickbringen, nachdem al-barih (s. F. 160}) an mir vorbeigeflogen ist?“.
Dieses Sprichwort wird gebraucht, wenn jemand einem anderen schadet oder
diesen beleidigt. Dann wird dem Geschadeten gesagt: Der dir Schadende wird
seinen Fehler korrigieren. Der Geschadete duflert aber das oben erwédhnte
Sprichwort mit der Bedeutung: Der Schaden Zufiigende macht dies nicht. Wenn
er sich aber entschuldigt, hatte er ohnehin den Schaden bereits zugefiigt. Der
urspriingliche Hintergrund dafiir ist folgendes Szenario: Ein Vogel oder eine
Antilope lduft an jemandem vorbei. Dabei kehrt er/sie ihm die linke Seite zu.
Darauf bekam derjenige zu horen: Sie kehrt dir die rechte Seite zu. Woraufhin
das Sprichwort entstand: ,,Wer konnte mich as-sanih zuriickbringen, nachdem
al-barih an mir vorbeigelaufen ist?“. Die Araber hielten al-barih fiir ein un-
heilbringendes Vorzeichen, weil man das Tier erst dann jagen kann, wenn es
sich von der anderen Seite zeigt. Das Gegenteil davon ist as-sanih (das Gejagte,
das von rechts nach links am Betrachter vorbeilduft). Die Araber hielten dies

dagegen fiir heilbringend, weil man das Tier so leichter treffen konne."%?

Es gibt einige Worter, die lexikalische Bedeutungen haben, die von den auf3er-
sprachlichen Konstellationen getrennt sind. Wenn sie aber nur mit den lexikali-
schen Bedeutungen verwendet werden, haben sie nicht die beabsichtigte Be-
deutung (oder haben nur eine relative Bedeutung). Ibn as-Sirags (316 H.) An-
sicht nach ist es nicht unwahrscheinlich, dass einige iibermittelte Worter au-
Bersprachliche Griinde haben, die nicht an die morphologisch-etymologische
Struktur gebunden sind, wie z. B. der gepriagte Ausdruck rafa‘a ‘aqiratahu (je-

mand erhob seine Stimme). Der etymologische Stamm ‘a-ga-ra hat keine Bezie-

(181) Vgl. Nahr: Glm ad-dalalah at-tatbiqi, S. 284 f.
(182) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 2, S. 411; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 6, S. 306.
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hung zur Stimme. Der auflersprachliche Grund und Zusammenhang dafiir ist,
dass jemandem sein Fufd abgehackt wurde. Er hob diesen auf. Dann begann er
zu rufen und mit erhohter Stimme zu schreien, um Hilfe zu bekommen. Des-
halb sagt man rafa‘a ‘aqiratahu, d.h. seinen abgehackten Ful3, aber mit der Be-

deutung ,jemand erhob seine Stimme*."%%

Durch die hier erbrachte Darlegung zeigt sich, dass die arabischen Lexikogra-
phen dem Kontext in Bezug auf die Erklarungshandlung der lexikographischen

Lexeme eine wichtige Bedeutung beimaf3en.

2.2. In der Grammatik

Die Grammatiker maf3en den situativen Kontext und die Intellektsindizien eine
wichtige Bedeutung in Bezug auf den Vorgang des Verstehens bei. Sibawayh
fiihrt folgendes Beispiel an, durch das erklart wird, wie der aul3er- oder nicht-
sprachliche Zusammenhang (qarinah gayr lugawiyyah®$® 5(g¢J & cu@& die
Norm fiir die Satzgenauigkeit darstellt: Wenn man jemanden ansieht, der die
Pilgerfahrtsbekleidung angezogen hat, dann sagt man ,Mekka“, wobei man
glaubt, dass er Mekka aufsucht, so als ob man gesagt hitte: Er sucht Mekka

auf.(8

Sibawayh klassifiziert die Rede auf folgende Weise:

[1] Die Rede, die sowohl semantisch als auch kongruent ist, wie z. B.: ,Ich kam
gestern zu dir. Ich werde morgen zu dir kommen*“.

[2] Die Rede, die absurd ist, wie z. B. ,Ich kam morgen zu dir. Ich werde ges-
tern zu dir kommen.“

[3]1 Die Rede, die in Bezug auf die Kongruenz korrekt, zugleich jedoch im Hin-
blick auf den Inhalt unlogisch ist, wie z. B.: ,Ich trug den Berg. Ich trank das

Meerwasser.“

(183) Vgl. Ibn Ginni: al-has@is, Bd. 1, S. 249.

(184) Mit anderen Worten: (garinatu l-maqam €‘L§d\3@5 = siyaqu l-maqam @‘L‘SJ Slgr =
siyaqu 1-hal Jzd Gligy s. F. 134, 135, F. 632 [2]).

(185) Vgl. Sibawayh: al-kitab, Bd. 1, S. 340.
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[4] Die Rede, die beziiglich der Kongruenz richtig, aber der Reihenfolge gemaf3
nicht in Ordnung ist, wie z. B.: ,,Zayd schon gesehen ich habe. Kommt Zayd dir
damit zu.“

[51 Die Rede, die total absurd und gleichzeitig inkongruent ist, wie z. B.: ,Ich

werde das Meerwasser gestern trinken.“('8®

An diesen von Sibawayh erlduterten Klassifizierungen ist folgendes fest-
zuhalten:

1- Die Vereinbarkeit der Satzglieder mit den zeitlichen Gegebenheiten muss re-
alisiert werden wie die Kompatibilitit zwischen ,kam“ und ,gestern”, sowie
zwischen ,werden kommen“ und ,,morgen®.

2- Die Ubereinstimmung zwischen der linguistischen Konstruktion und der du-
Reren Tatsache, die als eines der Elemente vom situativen Kontext zu verstehen
ist, muss gegeben sein, wie das Beispiel ,Ich trug den Berg“ zeigt, das zwar
grammatisch kongruent ist, aber mit der &dufleren Tatsache nicht iiberein-

stimmt. 8"

2.3. In der Rhetorik

Besonders die Rhetoriker benutzten den Umstand, die Situation und das Erfor-
dernis der Sprechsituation als Synonym zum situativen Kontext und als duf3ere
Indizien und nichtsprachliche Hinweise auf die Sender- und Empféangersitua-
tion sowie auf die allgemeinen Redekonstellationen.”’®® Diese Begriffe, die auf
die Beriicksichtigungen, die umgebenden Verhéltnisse und die Begleitumstiande
insgesamt, die den Sprechakt begleiten, hinweisen, haben eine intensive Aus-

wirkung auf den Redeinhalt.®®

Es ist bekannt, dass die Redearten unterschiedlich sind, z. B. steht die Situation

(186) vgl. ebd, S. 36.

(187) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyag, S. 62 f.

(188) vgl. ebd., S. 42 (s. F. 13}).

(189) Vgl. Tabl, Hasan: Glm al-ma‘ani fi al-mawriit al-balagi. ta’sil wa-tagyim —sdgard o (
)eugis J@A«—U&d@i &5530d] 3. Aufl., al-Mansiirah, maktabat al-iman, 2004, S. 12 f.
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der Danksagung im Gegensatz zur Situation der Klage, die Lobredesituation
steht im Gegensatz zur Missbilligungssituation. Eine Erhohung oder Minder-
wertigkeit des Redeniveaus hdangt immer von der iibereinstimmenden Auswahl
der in unterschiedlichen Beziehungen verwendeten Ausdriicke ab. Dies ist das,
was als Erfordernis der Sprechsituation bezeichnet wird.**® Wegen der Wich-
tigkeit des Erfordernisses der Sprechsituation hinsichtlich der Beredsamkeit
nimmt al-Hatib al-Qazwini (739 H.) dies als Bestandteil der Beredsamkeit in sei-
ne Rhetorikdefinition auf: ,Die Ubereinstimmung einer Redesequenz mit den

Erfordernissen der Sprechsituation bei gleichzeitiger fasaha.“**V

So hatten die Redekonstellationen bei den arabischen Rhetoriker eine wichtige
Rolle hinsichtlich der Bedeutung inne, weil sie eine der Hauptsdulen der du-
Berlichen Richtigkeit des Textes bzw. der Rede darstellt. Das Sprachreinheits-
niveau eines Textes wird demnach erst dann zum Beredesamkeitsniveau er-
hoht, wenn er mit dem Erfordernis der Sprechsituation iibereinstimmt, da der
Text dann bzgl. aller inneren Bereiche rein und deutlich ist. Dies ist insbeson-
dere aus Sicht der syntaktischen, phonologischen, morphologischen und gram-
matischen Aspekte der Fall. Gleichzeitig bedarf er einer Ubereinstimmung mit
den Erfordernissen der Sprechsituation (mutabagat muqtada 1-hal duécé 32_"9!-3;5(
Jizd] die die duRerlichen soziologischen und kulturellen Hintergriinde umfas-
sen, um die Beredsamkeitsstufe zu erreichen. Die arabischen Rhetoriker prag-

ten dies in den bekannten Aussagen ,Fiir jede Situation besteht eine geprigte

(190) Vgl. as-Sakkaki, Ydsuf Ibn Abi Bakr Ibn Muhammad (626 H.): miftah al-‘uliim C‘ie,l(
)@}Qd,‘ 2. Aufl., Bayriit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 1987, S. 168.

(191) al-Hatib al-Qazwini, Muhammad Ibn ‘Abd ar-Rahman: al-idah fi ‘wlim al-baldgah. al-
ma‘ani wa-l-bayan wa-l-badi‘ (&Qkéb g\@j slgad - 38 Jd 3¢ wrlos)), 3. Aufl., Bayriit, dar
al-kutub al-‘ilmiyyah, S. 20. Im Folgenden wird es al ,,al-Hatib al-Qazwini: al-idah fi ‘ulim al-
balagah“ angegeben.

Die Ubersetzung: Bauer, Thomas: ,Literale Kulturen: Arabische Kultur“. In: Gert Ueding
(Hrsg.): Rhetorik: Begriff — Geschichte — Internationalitét, S. 283.

fasaha bezeichnet die Fehlerlosigkeit, Klahrheit und &sthetisch befriedigende Gestalt der Ein-
zelausdriicke. Vgl. ebd.
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iibereinstimmende AuRerung® (li-kull magam magqal®? J\a &/é JJ. und: ,Je-

de Aussage mit Begleitwort hat eine eigene Situation®.*%®

Wenn die Rede- bzw. Kontextelemente, wie at-Talhi behauptet, den Sprecher,
den Hérer, die AuRerung und den Umstand umschliefen, soll man sie allesamt
beim Reden beriicksichtigen.(* al-Gahiz (255 H.) weist darauf hin, dass die Si-
tuationen der Angeredeten und die Auswahl der iibereinstimmenden Aussagen
beachtet werden miissen: Wie es auch bei der Auswahl der Ausdriicke beachtet
werden soll, dass sie weder vulgdr noch ordinédr noch plebejisch sind, soll zu-
dem noch beriicksichtigt werden, dass sie nicht fremd oder ungewohnlich sind.
Das Niveau der Rede unter den Menschen ist genauso wie die Leute selbst, die
sich auf unterschiedlichen Stufen befinden.“®® Bisr Ibn al-Mu‘tamir (210 H.)
deutet auch auf die Beriicksichtigung der Konstellationen, des Themas, der
verwendeten Sprache und des Angesprochenen hin. Er sagt: Der Sprecher soll
die Bedeutungsdimensionen kennen und den Bildungsstand des Horers und
dessen Niveau sowie die Gelegenheiten zur Kenntnis nehmen. Daher soll er je-
dem Niveau die entsprechende AufRerung zuwenden und jede Situation in einen
angemessenen Zustand bringen, damit er die beabsichtigten Bedeutungen
durch die zutreffenden Ausdriicke reflektiert, die richtigen Bedeutungsdimensi-
onen mit einem angemessenem Zusammenhang verbindet und die Empfanger-

fahigkeiten in ein Verhaltnis zu den Umsténden setzt.®%®

al-Gahiz sagt weiter: Man bemerkt im Koran, dass Gott, der Erhabene, die Emp-

fangerfahigkeiten der Angesprochenen beriicksichtigt. Wenn er z. B. die Araber

(192) Mit anderen Worten: (An jede Situation ist die iibereinzustimmende Auﬁerung gebunden,
s. F. 193}). Vgl. Bisr, Kamal: §Im al-lugah al-igtima<. madhal )J¢3 .sg)asz[] 3¢J eZé(, 3. Aufl,,
al-Qahirah, dar Garib, 1997, S. 97.

(193) (li-kull kalimah ma‘a sahibatiha maqam @@ lsdzl(aga 32 S, F. 1921). Vgl. al-Hatib
al-Qazwini: al-idah fi ‘uliim al-balagah, S. 20.

(194) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyaq, S. 583.

(195) Vgl. al-Gahiz, ‘Amr Ibn Bahr Ibn Mahbiib: al-baydn wa-t-tabyin (O@dls C\&d), 4 Bde., 7.
Aufl., al-Qahirah, maktabat al-Hangi, Bd., 1, S. 144.

(196) Vgl. ebd., 138 f.
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anspricht, fiillt er seine Rede mit Hinweisen, Verweisen und Ellipse. Wenn es
aber um die Kinder Israels (banil isr®il J@)Ck s&)geht, wird die Rede ausfiihr-

licher.®°”

(197) Vgl. al-Gahiz, ‘Amr Ibn Bahr Ibn Mahbiib: al-hayawan (0)szJ), 7 Bde., 2. Aufl., Bayriit
dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 1424 H., Bd. 1, S. 64.
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ITI. Der Kontext in der Methodenlehre der islamischen Rechtswissenschaft
(ilm usiali 1-figh)

In der islamischen Rechtsmethodologie®®® geben die Rechtsmethodiker dem
Kontext eine bedeutende Stellung hinsichtlich der Auslegung gesetzgebender
Texte, der Begriindung ihrer Urteile und des Verstdndnisses ihrer Zwecke. So
brachten sie die Konstellationen sowohl des Sprechers als auch des Angerede-
ten, die Textumgebung und die begleitenden Ereignisse und die Umstidnde ans
Licht. Sie beriicksichtigten dazu die Indizien, die Hinweise, die Situationen der

Gesetzgebung und Offenbarungsgriinde.®*?

Die Rechtsmethodiker nutzten die beiden Hauptfaktoren des Kontextes, d.h.
den Kontext der textuellen Ordnung und die Begleitverhéaltnisse, um den Text
zu verstehen. a§-§étibi (790 H.) sagt deshalb: Der Kontext unterscheidet sich je
nach Situation, Zeit und Ereignis. Daher sollen sowohl der Horer als auch der-
jenige, der sich zu verstehen bemiiht, den Beginn und das Ende der Rede nach
dem behandelten Thema und das, was die Sprechsituation einem Zusammen-

hang gemiR erfordert, beachten.®*”

a) Kontext der textuellen Ordnung (siyaqu n-nazm ,siyaqu l-maqal“)

Die Rechtsmethodologen verwenden den Kontext der textuellen Ordnung als
Synonym fiir den sprachlichen Kontext.** Sie beschéftigten sich mit den lingu-

istischen Untersuchungen, um den koranischen Text besser analysieren zu kon-

(198) usiilu I-figh (Wurzeln des Verstehens) ist eine islamische Disziplin, die sich mit den Quel-
len und methodischen Grundlagen befasst, durch die die islamische Rechtsprechung (al-hukmu
§-$ard g LY aéé:d\,,Pl. al-ahkamu $-$ar‘iyyah (g H0U e‘é&/[ﬁ“) aus den Gesetzgebungsquellen
(masadiru t-tasric &@\ A0, Sg. masadiru t-t3ri¢ t@u@ 304) erschlossen wird. Vgl. Fahr
ad-Din, Muhammad Ibn ‘Umar Ibn al-Hasan ar-Razi (606 H.): al-ma‘alim fi ‘ilm usial al-figh
(ez.udjuj eci stedj&dj), al-Qahirah, dar ‘alam al-ma‘rifah, 1994, S. 9 (s. F. 2{).

(199) Vgl. az-Zanki, Nagm ad-Din: nagariyyat as-siyaq - dirasah usiliyyah 34 - 3ligd DQ-L'&
)B@UA, 1. Aufl., Bayrit, dar al-kutub al-4ilmiyyah, 2006, S. 7 f.

(200) Vgl. as-$atibi, Abii Ishaq Ibrahim Ibn Misa: al-muwdafaqar )<~@3J)( 6 Bde., 1. Aufl., al-
Mamlakah al-‘Arabiyyah as-Sa‘@idiyyah, dar Ibn ‘Affan, 1997, Bd. 4, S. 266.

(201) Vgl. az-Zanki: nagariyyat as-siyag, S. 43 (s. F. 14}).
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nen. az-Zanki fiihrt aus, dass die linguistischen Erorterungen in der Rechtsme-
thodologie eine grof3e Rolle einnehmen, indem ihnen analysierende Untersu-
chungen und semantische Theorien zur Verfiigung stehen, die die sprachlichen
Faktoren untersuchen, die Textinterpretation behandeln und die Methoden der
pragmatischen Untersuchungen von Texten reflektieren.®’? a$-Safii (204 H.)
sagt diesbeziiglich: Die Rede der Araber ist derart, dass ihre ersten Ausdriicke
ihre letzten erkldaren und umgekehrt ihre letzten Worter ihren Anfang verdeut-

lichen.®*®

Unter Beriicksichtigung der Aussage von a$-Safii kann demnach folgende
Schlussfolgerung formuliert werden: Mithilfe von den sprachlichen Indizien,
die am Anfang, in der Mitte oder am Ende einer Rede stehen, wird die abgeziel-

te Bedeutung entnommen. Dies ist der sprachliche Kontext.**¥

al-Bazdawis (482 H.) Ansicht zufolge gehort der Kontext der textuellen Ordnung
zu den Fillen, in denen der eigentliche Sinn zum iibertragenen Sinn wird, wie
der folgende Koranvers zeigt: ,,29. [...] Wer nun will, der soll glauben, und wer
will, der soll ungldubig sein [...]“ (al-Kahf 18: 29). In diesem Vers ist sowohl die
Wahl, d.h. Religionsfreiheit, als auch der damit verbundene Imperativ nicht re-
al aufgrund des Ausgangs desselben Verses: ,29. [...] Gewi, Wir haben den

Ungerechten ein Feuer bereitet [...]“ (al-Kahf 18: 29).2%

In seinem Kommentar erklirte ‘Ala’ ad-Din al-Buhari, dass die Wirklichkeit des

Imperativs in ,,der soll glauben“ durch das Indiz ,wer nun will“ weggelassen

(202) Vgl. az-Zanki: nagariyyat as-siydq, S. 11.

(203) Vgl. a3-$afi9, Muhammad Ibn Idris: ar-risalah )3 Md‘( 2. Aufl., al-Qahirah, dar at-turat,
1979, S. 52.

(204) Vgl. az-Zanki: nagzariyyat as-siyaq, S. 38.

(205) Vgl. al-Buhari, ‘Ala’> ad-Din ‘Abd al-‘Aziz (730 H.): kasf al-asrar ‘an usiil fahr al-islam al-
Bazdawi (95;33@ eduﬂ Jc—U o O g\j&k\ < #) 4. Bde., 1. Aufl., Bayrit, dar al-kutub al-
4lmiyyah, 1997, Bd. 2, S. 140, 149. Im Folgenden wird es als ,,al-Buhari: kasf al-asrar” angege-
ben.

Mit den ,,Ungerechten” ist hier ,[...] der soll ungldubig sein [...]“ gemeint. Vgl. at-Tabari:
Gami¢ al-bayan, Bd. 15, S. 245; vgl. al-Qurtubi: al-gami¢ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 13, S. 260.
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sei. Die Wirklichkeit sowohl des Imperativs in ,der soll unglaubig sein“ als
auch der Wahl fallt durch das Indiz in ,,Gewil3, Wir haben den Ungerechten ein
Feuer bereitet® weg. Dementsprechend deutet der Imperativ in ,,der soll un-
glaubig sein“ auf Drohung und Vorwurf hin, genauso wie in der Bedeutung
Seiner Aussage: ,,40. [...] Tut, was ihr wollt, denn was ihr tut, sieht Er wohl.“

(Fussilat 41: 40).(200)

az-Zanki erklért, dass die Methodologen der islamischen Rechtswissenschaft die
Sinninhalte der Ausdriicke in Texten und in Zusammenhédngen pragmatisch auf
der Grundlage zweier Hauptmerkmale untersuchen. Das erste sind die einzel-
nen Woérter, in denen das Allgemeine (al-‘amm p'¢d) s. 1L.a.3.1.), das Spezifische

(al-hass u='zd s. 1m.a.3.2.), das Uneingeschriinkte (al-mutlaq d&edl s. [lL.a.3.2.1.),
das Eingeschrinkte (al-muqayyad x84l s. 1La.3.2.2.) und das nicht niher Spezi-

fizierte (al-mugmal Jazed s. 11.a.2.3) von den Rechtsmethodologen behandelt
werden. Das andere ist die textuelle Ordnung, in der das dulerlich Klare (az-
zahir _e 1L s, ll.a.1.1.), das zu einem bestimmten Zweck Angefiihrte (an-nass
w2l s. .a.1.2.), das Interpretierte (al-mufassar JM s. IlL.a.1.3.), das Eindeutige
(al-muhkam p<Fad s. 1La.1.4.), der Ausdruck des Textes (‘ibaratu n-nass 3,/
o=l s. m.a.4.1.), der Hinweis des Textes (i$aratu n-nass =i 3 J‘L@, s. [lLa.4.2.),
der Sinninhalt des Textes (dalalatu n-nass (<4l ca.[h s. Il.a.4.3.) und das Erfor-
dernis des Textes (iqtida’u n-nass uald c\[)%:é s. [L.a.4.4.) erortert werden. Hie-
raus kann man schliel3en, dass die Methodologen, als sie den Kontextbereich in
Bezug auf den Satzrahmen zeichneten, damit die einzelnen Worter hinsichtlich
der Allgemeinheit und Spezifizierung, der Einschrankung und Uneinge-
schranktheit, meinten. Im Hinblick auf die Ordnung des gesamten Textes sehen

sie den Kontext als umfassender und erweiterter als den Satz an.®?*”

Die muslimischen Theoretiker benutzten die pragmatische Methodologie, um

Urteile aus den koranischen Texten und aus den Hadithen zu entnehmen. Fathi

(206) Vgl. al-Buhari: kasf al-asrar ‘an, S. 150; vgl. as-Sarahsi, Muhammad Ibn Ahmad Ibn
Suhayl (483 H.): usal as-Sarahsi )suz 008 Jsu4(, 2 Bde., 1. Aufl., Bayriit, dar al-kutub al-
‘ilmiyyah, 1993, Bd. 1, S. 192 f.

(207) Vgl. az-Zanki: nagariyyat as-siyaq, S. 268 f.
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ad-Dirini erlautert, dass die Gelehrten der islamischen Rechtskenntnisquellen
die Rechtsverordnungstexte aus pragmatischer methodologischer Perspektive
untersuchten, da die islamischen Gesetze (a$-Sari‘atu l-islamiyyah 3¢9l
b@du@‘ nicht blof3 auf sprachlichen Wortern oder Ausdriicken beruhen. Die
Gesetze entstehen aus den pragmatischen und semantischen Sinninhalten her-
aus, die auf den Willen des Gesetzgebers innerhalb der Texte hindeuten, die
wiederum nicht auf einer Klarheitsstufe stehen. Dementsprechend sortierten die
Methodologen die juristischen Verordnungsausdriicke geméafd ihrer Aussage-
kraft nach Klarheit und Unklarheit aus.®*® So wird im Folgenden eines der
sprachlichen Kontextelemente in der islamischen Rechtsmethodologie aus-
fiihrlich behandelt: der Ausdruck hinsichtlich der Klarheits- und Unklarheits-
stufen sowie der Ausdruck hinsichtlich der Allgemeinheit und Spezifizierung

und im Hinblick auf den pragmatischen Sinninhalt.

1. Die Ausdriicke hinsichtlich der Klarheitsstufen (al-alfazu 1-wadihah o-
der al-alfazu bi-‘tibari 1-wudiih)

Sa‘d ad-Din at-Taftazani (793 H.) erwdhnt in Bezug auf die Ausdriicke hinsicht-
lich der Klarheitsstufen, dass die Bedeutungsdeutlichkeit in vier Stufen auftritt:

ag-gahir, an-nass, al-mufassar und al-muhkam.®*®

1.1. Das aul3erlich Klare/Offenbare (az-zahir)

Unter az-zahir versteht man eine Aussage, die eine sprachlich klare und deutli-
che Bedeutung anzeigt, die gleichzeitig aber nicht urspriinglich fiir diese Be-

deutung angefiihrt wurde. Sie folgte als nachfolgender Zweck des Hauptzwecks.

(208) Vgl. ad-Dirini, Fathi: al-manahig al-usiliyyah fi al-igtihad bi-r-ra’y fi at-tasri¢ al-islami
(Lseduﬂ &@u@ Lﬁqﬁ\@Lﬂ\MéD s—8&u4) z2'3d), 3. Aufl., Bayriit, mwassasat ar-risalah,
2013, S. 41 f. Im Folgenden wird es als ,,ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah“ angegeben.

(209) Vgl. at-Taftazani, Sa‘d ad-Din Mas‘tid Ibn ‘Umar: Sarh at-talwih ‘ala at-tawdih li-matn at-
tangih fi usil al-figh )béeg d}u; Lﬁ%aﬁ?@ QZQJQ@%;@ Ls;é C@Z@ CJJ, 2 Bde., al-Qahirah, mak-
tabat Subayh, o. J., Bd. 1, S. 238. Im Folgenden wird es als ,,at-Taftazani: Sarh at-talwih“ ange-
geben.
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ag-zahir kann aber dennoch deutbar, spezifizierbar und aufhebbar sein.?'® Wei-

ter steht in Gottes Aussage:

275. Diejenigen, die Zins verschlingen, werden nicht anders aufstehen als jemand,
den der Satan durch Wahnsinn hin und her schlégt. Dies (wird sein), weil sie sag-
ten: ,Verkaufen ist das gleiche wie Zinsnehmen.‘ Doch hat Allah das Verkaufen er-

laubt und das Zinsnehmen verboten [...] (al-Baqarah 2: 275).

Das adullerlich Klare des Ausdrucks weist auf die ,Erlaubnis des Verkaufens“
hin. Diese sprachlich deutliche Bedeutung ist aber nicht der Hauptzweck, fiir
den der Vers offenbart wurde. An erster Stelle ist der Vers fiir den Hauptzu-
sammenhang herabgesandt worden, der die Ahnlichkeit zwischen Verkaufen
und Zinsnehmen verneint, wobei das Zinsnehmen eine Handlung ist, die auf
einem rechnerisch bestimmten Gewinn basiert, ohne sich anzustrengen und
noch weniger einen vermuteten Verlust zu erleiden. Die sprachlich klare Be-
deutung in diesem Vers ist also: Die Erlaubnis des Verkaufens ist ein allgemei-

nes Urteil, das durch das Verbot einiger Verkaufssorten®? spezifiziert worden

ist. @12

1.2. Der zu einem bestimmten Zweck angefiihrte Ausdruck (an-nass)

an-nass meint die AuRerung, die hauptsichlich ihre gemeinte Bedeutung an-
gibt, und die speziell in diesem Zusammenhang gefiihrt wurde. Es besteht die
Moglichkeit der Deutung (at-ta’wil dc@ui@), der Spezifizierung (at-tahsis
uéqg{@) und der Abrogation bzw. Aufhebung (an-nash t&@), wie der oben

angefiihrte Koranvers bereits zeigt, wobei der Hauptzusammenhang, d.h. ,Ver-

(210) Vgl. Abii Zahrah, Muhammad: usil al-figh (D&B d 5u4‘\), al-Qahirah, dar al-fikr al-‘arabi, o.
J.,S.119f.

(211) Wie der Risikoverkauf. Abti Hurayrah berichtet: ,,Der Gesandte Gottes (S) verbot sowohl
den aus einem kleinen Stein entstehenden Verkauf als auch den Risikoverkauf“. Muslim: sahih
Muslim, Bd. 3, S. 1153, HN. 4 (1513).

,Der aus einem kleinen Stein entstehende Verkauf“. deutet auf die Art und Weise hin, wie der
Verkéufer den zu verkaufenden Teil seines Grundstiicks bestimmt. Verkdufer und Kéufer sind
sich in diesem Fall dariiber einig, dass der Verkéufer einen kleinen Stein wirft und das verkauf-
te Grundstiick bis zu der Stelle reicht, an der der Stein zum Liegen kommt. Vgl. ebd.

(212) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 45-50.
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neinung der Ahnlichkeit zwischen Verkaufen und Zinsnehmen“, dem folgenden
sprachlichen Kontext entnommen wurde: ,275. [...] weil sie sagen: ,,Verkaufen
ist das gleiche wie Zinsnehmen.“ [...]“ (al-Bagarah 2: 275). Der zweite Zweck, d. i.
,Erlaubnis des Verkaufens®, wurde als Vorbereitung und Einleitung des Haupt-

zusammenhangs angefiihrt.®'?

1.3. Das Interpretierte (al-mufassar)

al-mufassar bezieht sich auf die deutliche AuRerung, die hauptsichlich die di-
rekt gemeinte Bedeutung angibt, und die speziell in diesem Zusammenhang
angefiihrt wurde. Wegen ihrer Klarheit braucht sie nicht gedeutet zu werden.

Zur Zeit der Botschaft wire sie aber aufhebbar gewesen.*®

(213) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-ustiliyyah, S. 51, 53.

(214) al-mufassar steht in zwei Arten:

[1] Das vom selben Text Interpretierte (mufassar bi-nafsihi eu;é.—ud];ﬁ), wie in Gottes Aussage:
»4. Diejenigen, die den ehrbaren Ehefrauen* [* Woértlich: den unter Schutz gestellten Frauen]
(Untreue) vorwerfen und hierauf nicht vier Zeugen beibringen, die geif3elt mit achtzig Hieben
[...]¢ (an-Nir 24: 4). Der Vers weist deutlich auf die Peitschenstrafe fiir den Verleumder hin,
die von demselben Vers durch die undeutbare Strafstimmung (80 Peitschenhiebe) ausgelegt
wird.

[2] Das von einem anderen Text Interpretierte (mufassar bi-gayrihi 2 )@—Uﬂ»ﬁ) Diese Art um-
fasst sowohl alle deutbaren AuBerungen, wie ag-gahir (s. Ill.a.1.1.) und an-nass (s. I1l.a.1.2.) als
auch die unklaren Hindeutungen, wie das nicht aus dem Wort entstehende Unklare (al-hafi
g&édj s. IlL.a.2.1.), das urspriinglich aus dem Wort entstehende Unklare (al-muskil déi)ﬁdl s.
I11.a.2.2.), al-mugmal und die urspriinglich vom Wort ausgehende Unfassbarkeit/Mehrdeutigkeit
(al-mutasabih bdu?d) s. Ill.a.2.4.). Es ist dasjenige, das entweder durch einen oder mehrere
koranische oder hadithische deutliche Texte oder Handlungen vom Propheten (S) interpretiert
wurde, wie die Ausdriicke, die die sprachlichen Anwendungen in islamische Begriffe, wie z. B.
das Gebet (as-salah 305wl ,pl. as-salawat < 5Jl), die Abgabe (az-zakah 3150, Pl. az-zakawat
<l 55089, das Fasten (as-siyam #l@)) und die Pilgerfahrt (al-hagg zzd), umgesetzt wurde. Gott
sagt: ,43. Und verrichtet das Gebet, entrichtet die Abgabe [...]“ (al-Baqarah 2: 43). Diese isla-
mischen Ausdriicke gelten als mugmal, d.h. die Zeiten, die Voraussetzungen, die Sdulen sowie
die Art und Weise sind in diesem Text nicht erldutert. Sie sind aber in anderen Texten oder
durch die Prophetenhandlung klar gemacht worden, wie Malik Ibn al-Huwayrit berichtet: ,[...]
da sagte Gottes Gesandter: ,Kommt zu euren Familien zuriick, dann bringt sie bei und befehlt
ihnen und verrichtet das Gebet genauso, wie ihr mich saht, wie ich bete [...]*‘ Vgl. ad-Dirini:

al-manahig al-usiiliyyah, S. 55 ff.
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1.4. Das Eindeutige (al-muhkam)

al-muhkam ist die deutliche AuBerung, die hauptsichlich eine direkt gemeinte
Bedeutung angibt, und die speziell in einem bestimmten Zusammenhang ange-
fiihrt wurde. So soll sie eine Aussage klar und eindeutig machen, damit sie in
keinem Falle interpretierbediirftig ist, wie beispielsweise die Texte der Glau-

bensgrundlagen. Hier dient als Argument das koranische Wort:

285. Der Gesandte (Allahs) glaubt an das, was zu ihm von seinem Herrn (als Of-
fenbarung) herabgesandt worden ist, und ebenso die Glaubigen; alle glauben an
Allah, Seine Engel, Seine Biicher und Seine Gesandten - Wir machen keinen Unter-

schied bei jemandem von Seinen Gesandten [...] (al-Baqarah 2: 285).%'>

2. Die Ausdriicke hinsichtlich der Unklarheitsstufen (al-alfazu gayru 1-
wadihah oder al-alfazu bi-‘tibar ‘adami l-wudiih)

In Bezug auf die Ausdriicke hinsichtlich der Unklarheitsstufen erwéhnt ‘Abd al-
Wahhab Hallaf, dass die Rechtsmethodiker das Niveau der Bedeutungsundeut-

lichkeit in vier Stufen sortieren sollten, und zwar: al-hafi, al-muskil, al-mugmal

und al-mutasabih.?®

2.1. Das nicht aus dem Wort entstehende Unklare (al-hafi)

al-haft bezeichnet den Ausdruck, dessen Sinninhalt in eigenen Verwendungen
des Ausdrucks unklar ist. Diese Unklarheit entsteht urspriinglich aus der An-
wendung des Sinninhalts an einem bestimmten Begriff fiir andere unter diesem
Begriff stehende Bedeutungen und nicht urspriinglich aufgrund der Form.*?
Dies ist z. B. aus folgendem Koranvers zu entnehmen: ,38. Der Dieb und die
Diebin: Trennt ihnen ihre Hande ab als Lohn fiir das, was sie begangen haben,

und als ein warnendes Beispiel von Allah [...]“ (al-M&’idah 5: 38). Der Begriff

Der Hadith ist zu finden in al-Buhari: al-gami‘ as-sahih, Bd. 4, S. 93, HN. 6008.

(215) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 61 f.

(216) Vgl. Hallaf, ‘Abd al-Wahhab (1956 H.): lm usil al-figh (>3 J s »4 ), al-Qahirah, mak-
tabat ad-da‘wa al-islamiyyah, o. J., S. 170.

(217) Vgl. Abii Zahrah: usil al-figh, S. 124.
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,Dieb“ ist allgemein und dessen Hinweis auf seine gepragte Bedeutung ist klar.
Aus diesem Umstand resultiert die Frage, ob dieser Sinninhalt auch anderen
Formen des Diebs, der andere Namen angenommen hat, wie z. B. dem ,Ta-
schendieb“,*'® entspricht. Die Unklarheit entspringt in diesem Fall aus der
Anwendung neuer oder anderer Bezeichnungen, die mit dem ersten Begriff

nicht gleichzusetzen sind.*?

2.2. Das urspriinglich aus dem Wort selbst entstehende Unklare (al-
muskil)

Unter muskil versteht man diejenige AuBerung, deren Bedeutung aufgrund des
Begriffes selbst unklar ist. Das Gemeinte wird erst entweder durch den inneren
Zusammenhang oder durch einen duf3erlichen Beweis deutlich. Beispielsweise
wird die Ambiguitdt im Wort ‘ayn®® anhand des sprachlichen Zusammenhangs
nur mit einer Bezeichnung, d.h. Auge, begrenzt, wie im folgenden Vers: ,,179.
[...] sie haben Augen, mit denen sie nicht sehen [...]* (al-A‘raf 7: 179). Mit ,,mit
denen sie nicht sehen“ wird dieser Teil prazisiert, sodass deutlich auf das Seh-
organ des Menschen mit a‘yun verwiesen wird. Anhand eines duf3eren Indizes
wurde die Zweideutigkeit von qur’**" im folgenden Vers nach hanafitischer
Schule als Menstruation und nach Safi‘itischer Schule als Reinigung interpre-

tiert: ,,228. Geschiedene Frauen sollen (mit sich) selbst drei Zeitabschnitte! ['Das
sind fiir menstruierende Frauen drei Perioden, fiir nicht menstruierende Frauen drei Monate

(siehe auch Sure 65 at-Talaq 4)] abwarten [...]“ (al-Baqarah 2: 228). Das Wort ,,Zeitab-

(218) Ein ,Taschendieb“ (nassal d\@) ist derjenige, der fremden Besitz (Geld) in einer schnel-
len und geschickten Art und Weise aus der Tasche des Opfers klaut, wiahrend dieser wach ist.
Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiliyyah, S. 77.

Ein ,Dieb“ (sariq & Q\Q) ist derjenige, der einen beschiitzten Besitz, der sicher aufbewahrt ist, in
verborgener Art und Weise stiehlt. Vgl. ebd., S. 76.

In Arabisch sind die beiden Begriffe, sariq und nassal, etymologisch unterschiedlich.

(219) vgl. ebd., S. 76 f.

(220) Pl. a‘yun oder ‘uyiin "Oxg ‘oéi ~z" U@ mit den Bedeutungen , Auge, Quelle, Brunnen,
Spion, Spéaher“

(221) Pl. quri®, aqrd’ oder aqru’ " )dé NN ITY U3.-z" ¢ J3mit den gegensitzlichen Bedeutun-

gen ,Menstruation“ oder ,,Reinheit“ (s. S. 23).
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schnitte“ wurde hier als Aquivalenz fiir das arabische Wort quri’ {ibersetzt. Die
Hanafiten fiihrten zwei Beweise fiir die Prazisierung der Bedeutung von qur’
mit ,Menstruation“ an: [1] Der Prophet (S) sagt: ,,Die Dame, die mehr Blut vor-
findet, als bei ihrer reguldaren Periode, verrichtet das Gebet nur an ihren {ibli-
chen bemessenen Menstruationstagen nicht“;**? [2] Im Koran steht: ,4. Und
diejenigen von euren Frauen, die keine Monatsblutung mehr erwarten, wenn
ihr im Zweifel seid, so ist ihre Wartezeit drei Monate [...]“ (at-Talaq 65: 4). Hier
wurde bemerkt, dass die Monate anstelle der Menstruation erwiahnt wurden. So

ist al-qur’ ein Synonym fiir Menstruation.

Die Safi‘iten stiitzten sich auf einen anderen Beweis, der qur’ als Reinheit defi-
niert und aus folgender Aussage resultiert: ,,1. O Prophet, wenn ihr euch von
Frauen scheidet, dann scheidet euch von ihnen auf ihre Wartezeit hin [...]“ (at-
Talaq 65: 1). Die Wartezeit meint ,,am Anfang“ oder ,widhrend der Reinheit“. Im

Islam ist die Scheidung wihrend der Reinheit®* erlaubt.**

(222) Ibn Magah, Muhammad Ibn Yazid al-Qazwini (273 H.): sunan Ibn Magah ("C‘(‘ QQ—’Q@),
1. Aufl., ar-Riyad, maktabat al-ma‘arif, o. J., S. 121, HN. 625.

(223) ‘Abd Allah Ibn ‘Umar, Allahs Wohlgefallen auf beiden (A W b), berichtete, dass er zur
Zeit des Gesandten Allahs, Allahs Segen und Friede auf ihm, die Scheidungserklarung von sei-
ner Frau sprach, wihrend sie ihre Monatsregel hatte. Da fragte (sein Vater) ‘Umar Ibn al-Hattab
den Gesandten Allahs, Allahs Segen und Friede auf ihm, und der Gesandte Allahs sagte: ,Be-
fiehl ihm, dass er sein eheliches Verhéltnis mit seiner Frau wieder herstellt und mit ihr solange
wie iiblich lebt, bis sie von ihrer Regel frei ist. Dann soll er solange warten, bis sie ihre Regel
wieder hat und dann davon wieder frei wird. Dann kann er die Entscheidung dariiber treffen,
ob er die Ehe mit ihr aufrecht erhilt oder sich fiir die Scheidung entscheidet, bevor er sie be-
rithrt. Dies ist die Wartezeit fiir die Frau, welche Allah fiir ihre Scheidung vorgeschrieben hat.“
al-Bubari: al-gami‘ as-sahih, Bd. 3, S. 400, HN. 5251; Muslim sahih Muslim, Bd. 2, S. 1093, HN.
1 (1471). Die Ubersetzung: Ibn Rassoul, Abii-r-Rida’ Muhammad Ibn Ahmad: Ausziige aus dem
Sahih Al-Buharyy. Monolinguale Originalausgabe (Deutsch), 17. Aufl., Diisseldorf, IB Verlag
Islamische Bibliothek, 2007, S. 380.

Khoury erwéhnt diesbeziiglich: Wenn man das Wort auf die Zeit der Menstruation bezieht,
kann die Wartzeit linger bemessen werden: Wenn die Entlassung im Reinheitszustand der Frau
ausgesprochen wurde, endet ihre Wartzeit mit der Reinigung von der dritten Menstruation;
wenn die Entlassung wéihrend der Menstruation erfolgt, so endet die Wartzeit mit der Reini-
gung von der vierten Menstruation. Wenn man aber das Wort qur’ auf den Reinheitszustand

bezieht, so gilt bei einer Entlassung im Reinheitszustand der Rest des Reinheitszustands als ers-
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2.3. Das nicht niher Spezifizierte (al-mugmal)

Mit mugmal ist derjenige Begriff gemeint, dessen Bedeutung wegen eines von
demselben Begriff abhdngigen Grundes unklar ist. Das Gemeinte daraus wird
erst durch Erklarung vom Gesetzgeber selbst deutlich gemacht.?* Abs Zahrah
betont, dass die meisten koranischen Begriffe, die von religiosen Verpflich-
tungshandlungen (af‘al taklifiyyah 3@110\@,,%. fil taklifi g@ﬁd&ﬁ), wie al-

hagg, as-salah, as-siyam und az-zakah handeln, unter diese Kategorie fallen.?*

2.4. Die  urspriinglich vom Wort ausgehende  Unfassbar-
keit/Mehrdeutigkeit (al-mutasabih)

al-muta$abih ist dasjenige Wort, dessen Bedeutung wegen eines von demselben
Begriff abhingigen Grundes so unklar ist, dass man das Gemeinte im Diesseits
nicht erfassen kann.**” Es gibt nach diesem Verstandnis weder im Koran noch
in der Sunna Beweise, Indizien oder Zusammenhénge, die die Bedeutung ein-
deutig oder vermeintlich erldutern. Ibn Hazm (465 H.) weist darauf hin, dass die
bis heute ratselhaften Buchstaben (al-huriifu l-muqatta‘ah §£—E[éd5 s zd), wie

man sie am Anfang einiger Suren findet, zu al-mutasabih®® gezihlt werden

te Periode, so dass das Einsetzen der dritten Menstruation als Ende der Wartezeit betrachtet
wird. Vgl. Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 3, S. 82.
(224) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usilliyyah, S. 79-82; vgl. Abt Zahrah: usil al-figh, S. 128 f.
(225) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 93.

(226) Vgl. Abii Zahrah: usil al-figh, S. 131.

(227) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiliyyah, S. 123.

(228) Gott sagt: ,7. Er ist es, Der das Buch (als Offenbarung) auf dich herabgesandt hat. Dazu
gehoren eindeutige Verse - sie sind der Kern des Buches - und andere, mehrdeutige [...]“ (Al
‘Imran 3: 7).

In Bezug auf die eindeutigen und mehrdeutigen Verse (al-muhkamat wa-l-mutasabihat k“—"éé&eaﬁ)
Q\Ew )s erwdhnt Khoury, dass die Koraninterpretatoren zahlreiche Abhandlungen zu diesen
Kategorien von Koranversen verfassten und festzustellen versuchten, welche Verse zu welcher
Kategorie gehoren. Er versucht, die bedeutendsten Auferungen zu diesem Thema wiederzuge-

ben:
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konnen.®??

3. Die Ausdriicke hinsichtlich der Allgemeinheit und Spezifizierung (al-
alfazu bi-‘tibari 1-‘umimi wa-1-husiis)

In Bezug auf die Ausdriicke hinsichtlich der Allgemeinheit und Spezifizierung
gibt es Verwechslungen zwischen al-mugmal, al-mutlag und al-‘Gamm, obgleich
sie alle sprachlich auf die Allgemeinheit hindeuten. Terminologisch bestehen
jedoch préazise terminologische Unterschiede. Ibn Taymiyah (728 H.) rdumt ein,
dass al-mugmal, al-mutlaq und al-‘amm als Begriffe bei den fritheren Gelehrten

wie a$-Safii, Ahmad Ibn Hanbal, Abii ‘Ubayd (224 H.), Ishaq (238 H.) u. a. iden-

Die eindeutigen Verse sind die Verse, die die Grundlagen der Lehre und der sittlichen Normen
betreffen, so z. B. die Verse 6: 151-153. Die mehrdeutigen Verse sind z. B. die geheimnisvollen
Buchstaben (al-huriifu 1-muqatta‘ah Tzégf;étﬁ <89 ~J) am Anfang einiger Suren.

Im System der Abrogation sind die eindeutigen Verse die Aufhebenden bzw. Abrogierenden
(an-nasih k) und die mehrdeutigen Verse die Aufgehobenen/Abrogierten (al-mansiih
t;ué’édj).

Die eindeutigen Verse sind klaren Inhalts, wdhrend man bei den mehrdeutigen Versen eine na-
here Betrachtung und einen ndheren Nachweis braucht, um zu ihrem wahren Inhalt vorzudrin-
gen, wie z. B. das Wissen um die Stunde des Gerichts und um das Maf der jenseitigen Vergel-
tung.

In den eindeutigen Versen findet man klare Bestimmungen iiber das Erlaubte und das Verbote-
ne. Die mehrdeutigen Verse unterscheiden sich im Wortlaut, dhneln sich aber im Inhalt.

Die eindeutigen Verse konnen nur in einer Weise verstanden werden, wéahrend die mehrdeuti-
gen Verse mehrere Deutungen zulassen.

Die eindeutigen Verse beziehen sich auf die ausfiihrlichen, klaren Beschreibungen der Sendun-
gen des jeweiligen Propheten und seines Wirkens inmitten eines Volkes. Die mehrdeutigen Ver-
se haben einen &hnlichen Wortlaut und werden in Bezug auf den jeweiligen Propheten dann
auch wiederholt.

Die mehrdeutigen Verse sind die Verse, die Aussagen iiber die Attribute Gottes enthalten. Vgl.
Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 4, S. 36 f. Mehr dazu
s. at-Tabari: gami® al-bayan, Bd. 5, S. 192-201; al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 5, S.
17-20; Rida, Muhammad Rasid Ibn ‘Ali (1354 H.): tafsir al-Qur’an al-hakim )@gﬁ&cﬂ QB B J@ﬂ:@
oder (tafsir al-mandar) J) @=% 12 Bde., al-Qahirah, al-hay’ah al-ammah al-misriyyah li-l-
kitab, 1990, Bd. 3, S. 136 f; Ibn ‘Asir: at-tahrir, Bd. 3, S. 154 ff.

(229) Vgl. Abii Zahrah: usil al-figh, S. 134.
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tisch waren.??

3.1. Das Allgemeine (al-‘amm)

al-‘amm ist der Ausdruck, der samtliche Elemente enthilt, auf die die Be-
deutung des Ausdrucks ohne Beschriankung zutrifft, egal, ob sich die Bedeutung
aus philologischer Sicht oder durch ein Indiz erschliel3t, wie in der koranischen
Aussage: ,,1. Den Glaubigen wird es ja wohl ergehen® (al-Mwminiin 23: 1). Der

Ausdruck ,,die Glaubigen“ ist hier also allgemein, weil er Plural (Glaubige) ist

mit einem Bestimmten Artikel, d.h. ,,umfassendem al“ (,,al“ al-istigragiyyah "JI"

Lo,

a8)»1iY)), das sidmtliche Elemente enthilt, auf die die Bedeutung des Aus-

o~

drucks ohne Beschriankung oder Ausnahme zutreffen.®"

(230) Vgl. Ibn Taymiyah, Abi al-‘Abbas Ahmad Ibn ‘Abd al-Halim: magmii¢ al-fatawa ¢ seza(
)es /&l 35 Bde., al-Madinah al-Munawwarah, mugamma® al-malik Fahd li-tiba‘at al-mushaf a3-
Sarif, 1995, Bd. 7, S. 391.

(231) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usilliyyah, S. 379 f.

Die Gelehrten bestimmten die Ausdriicke der Allgemeinheit folgendermalf3en:

[1]1 Das durch ,,al“ Definierte, wie in Gottes Aussage: ,,38. Der Dieb und die Diebin: trennt ihnen
ihre Hande ab [...]“ (al-Ma’idah 5: 38).

[2] Das durch Genitivverbindung Definierte, wie in Gottes Aussage: ,,11. Allah empfiehlt euch
hinsichtlich eurer Kinder [...]“ (an-Nisa’ 4: 11).

[3]1 Das Bedingungswort, wie in Gottes Aussage: ,,185. [...] Wer also von euch wihrend dieses
Monats anwesend ist, der soll ihn fasten [...]“ (al-Bagarah 2: 185).

[4] Das Relativpronomen, wie in Gottes Aussage: ,,234. Und diejenigen von euch, die abberufen
werden und Gattinnen hinterlassen [...]“ (al-Baqarah 2: 234).

[5] Das indeterminierte Wort, das in einem Negationskontext angefiihrt wird, wie im Koran-
vers: ,,236. Es ist fiir euch keine Siinde darin [...]“ (al-Bagarah 2: 236). Das indeterminierte
Wort, das in einem Verbotskontext vorkommt, wie in: ,,84. Und bete niemals iiber jemandem von
ihnen, der gestorben ist [...]* (at-Tawba 9: 84). Das indeterminierte Wort, das nach dem Be-
dingungswort erwiahnt wird, wie in: ,,6. [...] wenn ein Frevler zu euch mit einer Kunde kommt
[...]“ (al-Hugurat 49: 6).

[6] Das indeterminierte Nomen, das mit allgemeiner Beschreibung gezeichnet wird, wie in:
»221. [...] Und ein gldubiger Sklave ist fiirwahr besser als ein Gotzendiener [...]“ (al-Baqarah 2:
221), mit der Bedeutung irgendein gldubiger Sklave; oder das indeterminierte Nomen, das durch
den Kontext auf Allgemeinheit hindeutet, wie in: ,,14. wird eine (jede) Seele erfahren, was sie

vorgebracht hat.“ (at-Takwir 81: 14).
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Die Rechtsmethodiker teilten das Allgemeine in drei Kategorien ein:

3.1.1. Das Allgemeine, durch das die Allgemeinheit gemeint wird (‘amm
urid bihi 1-‘umiim)

Das Allgemeine, durch das die Allgemeinheit gemeint wird,**? ist dasjenige,
das von einem Indiz begleitet wird, das darauf hinweist, dass es unspezifizier-
bar ist, wie in der koranischen Aussage: ,30. [...] Da haben Wir sie getrennt
und aus dem Wasser alles Lebendige gemacht. [...]“ (al-Anbiya’ 21: 30). Die intel-

lektuell zu erschlieRende Referenz deutet darauf hin.®*®

3.1.2. Das Allgemeine, durch das die Spezifizierung gemeint ist (‘amm
urid bihi l-husiis)

Mit dem Allgemeinen, durch das die Spezifizierung gemeint ist,*** ist der
sprachlich allgemeine Begriff gemeint, der nur fiir eine geringe Teilmenge und
nicht fiir alles unter diesen Gattungsbegriff Fallende gilt,**> wie: ,,54. Oder be-
neiden sie die Menschen um das, was Allah ihnen von Seiner Huld gegeben hat?
[...]“ (an-Nis& 4: 54). Der Begriff ,,die Menschen“ ist den Wortlaut betreffend ein
Gattungsbegriff, der nicht aber alle Menschen meint. Er betrifft entweder nur
einen Menschen, d.h. den Propheten Muhammad (S), oder eine Teilmenge von

Menschen, das sind die Glaubigen.®®

[7]1 Das Wort ,alle“, ,jede(r)“, das dem indeterminierten Nomen hinzugefiigt wird, wie in: ,21.
[...] Jedermann ist an das, was er erworben hat, gebunden.“ (at-Tir 52: 21). Vgl. ebd. S. 385-
394; vgl. Abii Zahrah: usiil al-figh, S. 157; vgl. Hallaf: Glm usil al-figh, S. 182 f.

(232) (‘amm urid bihi I-‘umiim ¢ Je&ﬂ 9&.-‘3@‘ a\é)

(233) Vgl. Hallaf: Glm usil al-figh, S. 185; vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 395.

(234) (‘amm urid bihi l-husiis p=sod el #I8)

(235) Vgl. az-Zarkasi, Badr ad-Din Muhammad Ibn ‘Abd Allah: al-bahr al-muhit. fi usiil al-figh
("(.‘SJ dJu‘i L,S‘H'!-chedi JC“J) 4 Bde., 1. Aufl., Bayriit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 2000, Bd. 2, S.
400.

(236) Vgl. as-Suyiti: al-itqan, Bd. 3, S. 24 ff.

Es gibt zwei Meinungen bei den Koraninterpretatoren hinsichtlich des Gemeinten von ,den
Menschen“: Eine vertretene Meinung besagt, dass der Begriff ,die Menschen“ in diesem Zu-

sammenhang auf den Gesandten Muhammad (s) alleine hinweist. Die andere Gruppe sieht es
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3.1.3. Das spezifizierte Allgemeine (‘amm mahsiis)

Mit dem spezifizierten Allgemeinen (‘dmm mahsiis =504 al¢) ist der sprach-
lich allgemeine Begriff gemeint, der direkt oder indirekt von einem Zusam-
menhang begleitet wird, welcher den allgemeinen Begriff spezifiziert, wie: ,2.
[...] Wer also von euch wihrend dieses Monats anwesend ist, der soll ihn fas-
ten, wer jedoch krank ist oder sich auf einer Reise befindet, eine (gleiche) An-
zahl von anderen Tagen (fasten) [...]“ (al-Bagarah 2: 185). Gemdf3 dem Verswort-
laut ist jeder, der vom Beginn des Monats Ramadan Bescheid weil3, verpflich-
tet, ihn einzuhalten. Es steht aber unmittelbar in demselben Vers ein Hinweis
auf Spezifizierung dieses allgemeinen Urteils, dass das Fasten ndmlich auf die
Menschen beschrénkt ist, die gesund sind und die sich nicht auf einer Reise be-

finden.®”

so, dass die Glaubigen hier gemeint sind, weil sie durch den Propheten den Beistand und den
Sieg erhalten haben. at-Tabari bevorzugt die zweite Ansicht. Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd.
5, S. 154 £.; vgl. Fahr ad-Din, Muhammad Ibn ‘Umar Ibn al-Hasan ar-Razi: tafsir al-Fahr ar-Razi
) bl Qé;é\ @b oder (at-tafsir al-kabir oder: mafatih al-gayb «&J i 3 BrLl gndl), 32
Bde., 1. Aufl., Bayriit, dar al-fikr I-t-tiba‘ah, 1981, Bd. 10, S, 136 f. Im Folgenden wird es als
»al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb“ angegeben.

(237) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiliyyah, S. 396.

Spezifizierung des Allgemeinen (tahsisu I-amm @‘éﬁ UA@{#

Es ist dasjenige, dessen Urteil urspriinglich durch einen rechtméfigen Zusammenhang nur auf
eine Teilmenge derer, auf die es zutrifft, beschrénkt wird, wie in dem Vers: ,23. [...] und (ver-
boten ist es euch,) daf3 ihr zwei Schwestern zusammen (zur Frau) nehmt [...] 24. [...] Erlaubt ist
euch, was dariiber hinausgeht [...]“ (an-Nisa’> 4: 23, 24). Sowohl die Beschrankung im Ausdruck
des Verses: ,und (verboten ist es euch,) dafs ihr zwei Schwestern zusammen (zur Frau) nehmt“, als
auch die absolute Erlaubnis in ,Erlaubt ist euch, was dariiber hinausgeht“ verdeutlichen, dass
man eine Frau und ihre Tante viterlicher- oder miitterlicherseits gleichzeitig heiraten darf, so-
lange die beiden Ehefrauen nicht Schwestern sind. Diese Erlaubnis wurde aber urspriinglich
durch einen rechtmifigen Zusammenhang von dem folgenden authentischen Hadith termi-
niert: Abli Hurayra, Allahs Wohlgefallen auf ihm, berichtete, dass der Gesandte Allahs, Allahs
Segen und Friede auf ihm, sagte: ,Ein Mann darf nicht gleichzeitig mit einer Frau und ihrer
Tante miitterlicherseits oder véterlicherseits verheiratet sein.“ (al-Buhari: al-gami‘ as-sahih, Bd.
3, S. 365, HN. 5109; Muslim: sahih Muslim, Bd. 2, S. 1028, HN. 33 (1408). Die ﬁbersetzung: Ibn
Rassoul: Ausziige aus dem Sahih Al-Buharyy, S. 361.

Wenn aber das Urteil von Anfang an allen Angesprochenen ohne Ausnahme erlassen wurde und

danach erfordert der allgemeine Nutzen (al-maslahatu l-ammah 5 &/¢J Bcd)ﬁ'-d}), dass das Urteil
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3.2. Das Spezifische (al-hass)

al-hass ist der Ausdruck, der wurspriinglich auf einen Eigennamen wie
~,Muhammad“ hinweist oder auf eine Gattung wie ,,ein Mann“ oder ,eine Agyp-
terin“ oder auf eine eingeschrankte Zahl wie ,drei“, ,fiinfzehn“ usw. gemaR der
koranischen Aussage: ,4. Diejenigen, die den ehrbaren Ehefrauen (Untreue)
vorwerfen und hierauf nicht vier Zeugen beibringen, die geifselt mit achtzig Hie-
ben und nehmt von ihnen niemals mehr eine Zeugenaussage an - das sind die (wah-
ren) Frevler” (an-Nir 24: 4). Die Ausdriicke ,,vier Zeugen“, ,die geil3elt”, ,achtzig
Hieben“, ,,und nehmt von ihnen niemals mehr eine Zeugenaussage an“ sind
spezifische AuRerungen, die nur auf ihren eigenen Sinninhalt deutlich be-

schriankt werden.®*®

Hinsichtlich des Zustandes und auch der Form kommt al-hass in vier Formen
vor: In der Form des Uneingeschrinkten oder des Eingeschrdnkten sowie in der

Befehls- oder Verbotsform (al-amr wa-n-nahy s JQ/D\).‘%‘”

durch einen giiltigen Beweis nur fiir eine Teilmenge derer, fiir die es gilt, eingeschrankt wird,
wird es in diesem Fall als Teilabrogation (nash guz’i g@c Cue) des allgemeinen Urteils be-
nannt, wie in: ,,6. Fiir diejenigen, die ihren Gattinnen (Untreue) vorwerfen, aber keine Zeugen
haben aufler sich selbst, besteht die Zeugenaussage eines (solchen) von ihnen darin, daf} er
viermal bei Allah bezeugt, er gehore wahrlich zu denen, die die Wahrheit sagen, 7. und zum
fiinften Mal (bezeugt), der Fluch Allahs komme auf ihn, wenn er zu den Liignern gehoren soll-
te“ (an-Niir 24: 6, 7). Diese beiden Koranverse gelten als Teilabrogation des allgemeinen Urteils
im folgenden Vers: ,4. Diejenigen, die den ehrbaren Ehefrauen (Untreue) vorwerfen und hie-
rauf nicht vier Zeugen beibringen, die geil3elt mit achtzig Hieben und nehmt von ihnen niemals
mehr eine Zeugenaussage an - das sind die (wahren) Frevler (an-Niir 24: 4). Das Urteil wurde
also anfangs durch den Vers (24: 4) allgemein erlassen, danach wurde er wegen des allgemei-
nen Nutzens durch die giiltigen Beweise in den Versen (24: 6, 7) und in Offenbarungsgriinde
nur auf die Verleumder, die den ehrbaren Ehefrauen auller ihren Gattinnen Untreue vorwerfen,
beschrankt. Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 45, 396 ff.; vgl. Hallaf: 9lm usil al-figh, S.
186 f.; vgl. Abi Zahrah: usiil al-figh, S. 165.

(238) Vgl. Hallaf: Glm usil al-figh, S. 191; vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 502-506.
(239) vgl. salih, Muhammad Adib: tafsir an-nusiis fi al-figh al-islami 2 5 w—iua o= J@‘:@
)Lsedu-U, 2 Bde., 4. Aufl., Bayrit, al-maktab al-islami, 1993, Bd. 2, S. 181; vgl. Hallaf: <Glm usal
al-figh, S. 191.
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3.2.1. Das Uneingeschrankte (al-mutlaq)

al-mutlaq ist dasjenige, das von einem uneingeschrankten Begriff abhingt, der
auf eine unbeschrinkte Gattung hindeutet,**” unerheblich, ob der Form nach
al-mutlag Singular wie ,ein Mann“, ,ein Buch“ und ,Agypter“ oder Dual wie
,zwei Frauen“, ,zwei Agypterinnen“ oder Plural wie ,Biicher“, ,Schiiler usw.
vorkommt®" gemiR der koranischen Aussage: ,3. Verboten ist euch (der Ge-
nul} von) Verendetem, Blut, ...“ (al-M&’idah 5: 3). ,,Blut“ ist in diesem Zusammen-
hang also ein uneingeschrankter Ausdruck, der durch keine Einschrankung de-
terminiert wird, die sich beispielsweise auf Blut von einem verbotenen Tier
zum Genuld seines Fleisches oder auf Blut eines erlaubten Tieres zum Genul3

seines Fleisches, das nicht geschlachtet wurde, bezieht®*? (s. nichsten Punkt)).

3.2.2. Das Eingeschrinkte (al-muqayyad)

al-muqayyad ist dasjenige, das mit einem beschrankten oder unbeschriankten
Begriff, welcher mit eingeschrankter Beschreibung determiniert ist, verbunden
wird,®*® gemiR dem Koranvers: ,,145. Sag: Ich finde in dem, was mir (als Of-
fenbarung) eingegeben wurde, nichts, das fiir den Essenden zu essen verboten
ware, aulder es ist Verendetes oder ausgeflossenes Blut oder [...]“ (al-An‘am 6: 145).
So ist Blut hier durch die Beschreibung ausgeflossen eingeschrénkt. Daraufhin
wird das uneingeschrdnkte Blut im Koranvers: ,,3. Verboten ist euch (der Genul3
von) Verendetem, Blut [...]“ (al-M#&idah 5: 3) durch das eingeschrdnkte Blut im 145.
Vers der 6. Sure (s. vorherigen Punkt!) determiniert, weil sich das Urteil, also das
Verbot des Genusses von Blut, und der Grund, d.h. Blut, in den beiden Versen

in Einklang befindet.®*¥

(240) Vgl. Ibn Qudamah al-Maqdisi, Muwaffaq ad-Din ‘Abd Allah Ibn Ahmad Ibn Muhammad
(620 H.): rawdat an-ndzir wa-gannat al-mandzir fi usil al-figh Jso @—DL‘@J 35 BIis G )(
)beﬁ, 2 Bde., 2. Aufl., Bayriit, muw’assasat ar-Rayyan, 2002, Bd. 2, S. 101. Im Folgenden wird es
als ,,Jbn Qudamah: rawdat an-nagzir” angegeben.

(241) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiliyyah, S. 508 f.

(242) vgl. Salih: tafsir an-nusiis, Bd. 2, S. 188; vgl. Hallaf: lm ugil al-figh, S. 193.

(243) Vgl. Ibn Qudamah: rawdat an-nagir, Bd. 2, S. 102.

(244) Vgl. Hallaf: Glm usil al-figh, S. 193.
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Das Uneingeschrinkte, das im Sinne des Eingeschrinkten verwandt wird:

az-Zarkasi dullert: Gibt es einen giiltigen Beweis fiir die Einschrdnkung des Uneingeschrénkten,
wird es im Sinne des Eingeschriankten verwandt, ansonsten bleibt jede Kategorie mit ihren Ei-
genschaften. Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 2, S. 18.

In zwei Féllen werden die uneingeschrénkten Texte im Sinne des Eingeschriankten verwandt:
[1] Bei der Ubereinstimmung sowohl des Urteils als auch des Grundes in zwei oder mehreren
Texten, wie es der Fall ist bei der Einschrankung des absoluten Urteils im Vers durch das de-
terminierte Urteil in Uberlieferungstexten. Gott sagt: ,,6. [...] und dann kein Wasser findet, so
wendet euch dem guten Erdboden zu und streicht euch damit iiber das Gesicht und die Hénde
[...]1“ (al-M&’idah 5: 6). Die Hanafiten und Safiiten haben das Streichen iiber die absolute Hand
im Vers die Hinde durch folgenden Hadith bis zu den Ellbogen bestimmt: Ibn ‘Umar und Gabir
berichten, der Prophet (S) sagt: ,,Der tayammum (s. F. 3750) ist zwei Schlige [auf den Boden]:
Ein Schlag fiir das Streichen iiber das Gesicht und ein Schlag fiir das Streichen iiber die Hinde
bis zu den Ellenbogen.“ al-Hakim, Muhammad Ibn ‘Abd Allah (405 H.): al-mustadrak ‘ala as-
sahihayn (QZELEM‘LSL& 538sd), 5 Bde., 2. Aufl., Bayriit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 2002, Bd.
1, S. 287 f., HN. 634, 636, S. 288, HN. 238; ad-Dar Qutni, ‘Ali Ibn ‘Umar (385 H.): sunan ad-
Dar Qutni )gsé;dj‘-ﬁ Q[.Zv(, 6 Bde., 1. Auflage, Bayriit, mu’assasat ar-risalah, 2004, Bd. 1, S. 332
f., HN. 685, S. 335, HN. 691. Bei den Malikiten und den Hanbaliten ist es nur das Streichen der
beiden Handflachen. Sa‘id Ibn ‘Abd ar-Rahman Ibn Abza berichtete von seinem Vater, dass ein
Mann zu ‘Umar Ibn Al-Hattab kam und sagte: ,Ich war gunub (im Zustand der Unreinheit) und
fand kein Wasser!“. Darauf sagte ‘Ammar Ibn Yasir zu ‘Umar Ibn Al-Hattab: ,Erinnerst du dich
noch, wie ich und du eines Tages auf einer Reise waren, und du nicht gebetet hast, wahrend
ich mich auf dem Boden wélzte und anschliel3end betete, und als ich dann dies dem Propheten,
Allahs Segen und Friede auf ihm, berichtete, sagte der Prophet, Allahs Segen und Friede auf
ihm: ,Es wére fiir dich so genug gewesen!* Und der Prophet, Allahs Segen und Friede auf ihm,
schlug (demonstrativ) mit seinen beiden Handflachen auf den Erdboden, pustete sie aus und
rieb damit sein Gesicht und seine beiden Hande.“ al-Buhari: al-gami‘ as-sahih, Bd. 1, S. 127, HN.
338; Muslim: sahih Muslim, Bd. 1, S. 280, HN. 111 (368). Die Ubersetzung: Ibn Rassoul: Auszii-
ge aus dem Sahih Al-Buharyy, S. 67. Da sowohl das Urteil in dem Vers und in den propheti-
schen Uberlieferungen, d.h. das Streichen iiber die Hande, als auch der Grund dafiir, d.h. die
rituelle Reinheit fiir das zu verrichtende Gebet, einheitlich sind, so ist das uneingeschriankte
Urteil im Vers mit dem eingeschrénkten Urteil in den Hadithen zu verbinden. Der Unterschied
zwischen den islamischen Rechtsschulen kommt aber urspriinglich aus der prophetischen Uber-
lieferung, auf die sich jede Schule verliel. Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiliyyah, S. 518; vgl.
Salih: tafsir an-nusiis, Bd. 2, S. 210 ff. [2] Bei der Ubereinstimmung des Urteils in zwei oder
mehreren Texten, auch wenn der Grund fiir sie nicht einig ist. Die Malikiten, Hanbaliten und
Safi‘iten vertreten die Meinung, dass der uneingeschrénkte Text im Koranvers: ,,282. [...] Und
bringt zwei Ménner von euch als Zeugen [...]“ (al-Baqarah 2: 282) durch den eingeschrénkten
Text in der Koranstelle: ,,2. [...] Und nehmt zwei gerechte Personen von euch zu Zeugen [...]“

(at-Talaq 65: 2) determiniert werden soll, weil das Urteil in den beiden Texten hinsichtlich der
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3.2.3. Der Befehl (al-amr)

as-Sarahsi sagt: der Befehl (al-amr Jéi‘) und das Verbot (an-nahy ) geho-
ren zu den Wortarten, die eher vorrangig erklart werden sollen, da die meisten
religiosen Verpflichtungen durch sie erlassen werden. Wenn die beiden klar
sind, werden die Urteile den Zurechnungsfihigen bekannt werden. Dadurch

wird zwischen dem Erlaubten und dem Verbotenen determiniert.®*>

Der Befehl bedeutet fiir die Methodologen ein gegebener Ausdruck, der auf ei-
nen von hoher Stelle herausgegebenen Auftrag hinweist, der genau befolgt

werden muss. Die Befehlsformen sind die folgenden:

[11 Der Imperativ, in wie Gottes Aussage: ,,13. [...] so verrichtet das Gebet und
entrichtet die Abgabe, und gehorcht Allah und Seinem Gesandten [...]“ (al-

Mugadalah 58: 13).

[2] Das Prisens, das mit dem Lam-Buchstaben verbunden ist, der auf den Im-
perativ hinweist (lamu l-amr _a[] eﬁ), wie in: ,,7. Der Wohlhabende soll ent-

sprechend seinem Wohlstand (die Aufwendungen) ausgeben [...]“ (at-Talaq 65:

7). (246)

Zeugenaussage iibereinstimmend ist, obwohl sich der Grund fiir beide unterscheidet. Der Grund
in Vers 282 der al-Baqara-Sure ist die Schuld und in at-Talaq 65: 2 ist es die Riickkehr zu der
widerruflich geschiedenen Ehefrau. Die Malikiten, Safi‘iten und Hanbaliten gehen von dieser
Ansicht aus, weil die Methodologie des islamischen Gesetzes eine vollstindige Einheit ist. Ab-
gesehen von dem Gesetzerlassungsdatum der Gesetzestexte koordiniert diese gesetzgebende
Methodologie die eingeschrinkten und uneingeschrinkten Gesetzestexte. In diesem Fall wird
das Urteil fiir eine Erkldrung und nicht fiir eine Abrogation gehalten. Die Hanafiten vertreten
jedoch die gegensitzliche Meinung, indem sie eine Bedingung fiir das Verbinden des Uneinge-
schrankten mit dem Eingeschrinkten auferlegen, nédmlich, dass sowohl die eingeschrinkten als
auch die uneingeschrankten Texte zu gleicher Zeit erlassen wurden, damit die eingeschrankten
Texte als Erlduterung und Erklarung dienen und nicht zur Aufhebung der uneingeschrénkten
Texte genutzt werden. Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiliyyah, S. 523 ff.; vgl. Abs Zahrah: usiil
al-figh, S. 172 ff.

(245) Vgl. as-Sarahsi: usiil as-Sarahsi, Bd. 1, S. 11.

(246) Der Wortlaut des Verses lautet: ,li-yunfiq dii sa‘atin min sa‘atihi [...]“ (at-Talaq 65: 7).
Das Verb yunfiq wird hier mit dem lam al-amr am Anfang des Verbes verbunden. Auf diese Wei-

se findet ein Wechsel von Présensverb zu Imprativverb statt.
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[31 Der Aussagesatz, der in der Bedeutung des Ausrufesatzes (gumlah
inSa’iyyah 34@&)& 3dz) angewandt wird, wie in: ,,228. Geschiedene Frauen sollen

(mit sich) selbst drei Zeitabschnitte abwarten [...]1“ (al-Bagarah 2: 228).*”

[4]1 Die vom Befehlen abgeleiteten Worter, wie: ,58. Allah befiehlt euch, anver-

traute Giiter ihren Eigentiimern (wieder) auszuhéndigen [...]“ (an-Nisa> 4: 58).2*®

Die Befehlsformen beweisen die Verpflichtung, aufer wenn es einen Zu-
sammenhang gibt, der die Befehlsform zu einem anderen Sinninhalt lenkt, wie
z. B. die Erlaubnis: ,,187. [...] und efst und trinkt, bis sich fiir euch der weilRe
vom schwarzen Faden der Morgenddmmerung klar unterscheidet! [...]“ (al-
Baqarah 2: 187), die Empfehlung: ,,282. O die ihr glaubt, wenn ihr auf eine festge-
setzte Frist, einer vom anderen, eine Geldschuld aufnehmt, dann schreibt es auf
[...]“ (al-Baqarah 2: 282), die Drohung: ,,40. [...] Tut, was ihr wollt, denn was ihr
tut, sieht Er wohl“ (Fussilat 41: 40) oder die nicht zu erfiillenden Herausforde-
rung, wie die koranische Aussage: ,,23. Und wenn ihr im Zweifel iiber das seid,
was Wir Unserem Diener offenbart haben, dann bringt doch eine Sure gleicher Art

bei [...]“ (al-Bagarah 2: 23).2*9

3.2.4. Das Verbot (an-nahy)

an-nahy ist ein bezeichnender Ausdruck, der auf einen von hoher Stelle heraus-
gegebenen Befehl hinweist, dass jemand was explizit unterlassen muss. Die

Verbotsformen sind die folgenden:

(247) Vgl. Hasab Allah, ‘Ali: usil at-tasric al-islami (et gfdldsod), 5. Aufl,, al-Qahirah,
dar al-ma‘arif, 1976, S. 252. Der Vers lautet: ,wa-l-mutallagatu yatarabbasna bi-anfusihinna
talatata qur@ [...]“ (al-Bagarah 2: 228). Das Verb yatarabbasna wird in diesem Vers dem
Sprachgebrauch gemiR als Aussageverb (fi‘l habari s }e JeJeverwendet. Der Sinn aber ist der
eines Ausrufeverbs (fi‘l in§a’1 Ls&_)éb Je¥ d.h. amr.

(248) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 534. Der Vers lautet: ,inna llaha ya’murukum an
tiv.

(249) Vgl. Hallaf: 4Glm usil al-figh, S. 195.

Mehr dazu vgl. as-Suyfti: al-itgan, Bd. 3, S. 347 ff.; vgl. Salih: tafsir an-nusiis,Bd. 2, S. 236 ff.;
vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 536 f.
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[1] Die Form ,(etwas) nicht tun“, wie in dem Koranvers: ,151. [...] und totet
nicht die Seele, die Allah verboten hat (zu toten), auller aus einem rechtméafi-

gen Grund! [...]“ (al-An‘am 6: 151).

[2]1 Die Imperativform, die anzeigt, dass man mit etwas aufhoren oder etwas
unterlassen soll, wie in: ,)9. O die ihr glaubt, wenn zum Gebet gerufen wird am
Freitag, dann eilt zu Allahs Gedenken und lafSt das Kaufgeschéft [...] (al-Gum‘a
62: 9), d.h. (,[...] und ihr diirft kein Kaufgeschaft abschliefsen bzw. ausiiben®).

[31 Die vom Verbieten abgeleiteten Worter, wie: ,,90. [...] Er verbietet das

Schéndliche, das Verwerfliche und die Gewalttétigkeit [...]“ (an-Nahl 16: 90).

[4] Der Aussagesatz, der in der Bedeutung des Verbotssatzes angewandt wird,
wie in: ,,23. Verboten (zu heiraten) sind euch eure Miitter, eure Tochter, [...]“
(an-Nisa’> 4: 23), und: ,,229. [...] Und es ist euch nicht erlaubt, etwas von dem, was

ihr ihnen gegeben habt, (wieder) zu nehmen [...] (al-Bagarah 2: 229).%”

Die Verbotsformen indizieren das Verbieten, aufler wenn es einen Zu-
sammenhang gibt, der die Verbotsform zu einer anderen Bedeutung lenkt, wie
z. B. die Verwerflichkeit: ,101. O die ihr glaubt, fragt nicht nach Dingen, die,
wenn sie euch offengelegt werden, euch leid tun, wenn ihr nach ihnen fragt zu
der Zeit, da der Qur’an offenbart wird, sie euch (gewil}) offengelegt werden,
wo Allah sie iibergangen hat...“ (al-Ma’idah 5: 101) und das Bittgebet: ,,8. Unser
Herr, lasse unsere Herzen nicht abschweifen, nachdem Du uns rechtgeleitet hast

[...]“ (Al-Imran 3: 8).(°V

4. Die Ausdriicke hinsichtlich des Sinninhaltes (al-alfazu bi-‘tibari d-
dalalah)

Im Hinblick auf die Ausdriicke hinsichtlich des Sinninhalts haben die Hanafiten

(250) Vvgl. Salih: tafsir an-nusiis, Bd. 2, S. 377 f.

(251) Vgl. Hallaf: Glm usil al-figh, S. 196.

Mehr dazu vgl. as-Suytti: al-itgan, Bd. 3, S. 349 ff; vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 545
ff; vgl. Salih: tafsir an-nusts, Bd. 2, S. 378 f.
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die Arten des AuBerungssinninhaltes in vier Kategorien unterteilt: Ausdruck
des Textes (‘ibaratu n-nass®? o=l 3)/&), Hinweis des Textes (i$aratu n-
nass®? _ald 350D, Sinninhalt des Textes (daldlatu n-nass®® _=@ 3JF) und
Erfordernis des Textes (iqtida’u n-nass®® u=dl &‘Qééﬁ).‘z“) at-Taftazani sagt:
Das von der textuellen Ordnung entnommene Urteil ist entweder durch den
Text selbst nachgewiesen oder nicht. Das durch den Text selbst nachgewiesene

Urteil hat zwei Kategorien:

1. Wenn die textuelle Ordnung fiir ein bestimmtes Ziel angefiihrt wurde, dann

wird dies als Ausdrucksweise des Textes bezeichnet.
2. Wenn sie aber nicht dafiir angefiihrt wurde, aber ein Urteil davon abgeleitet
wird, das fiir ein begleitendes Urteil zu dem von der Ausdrucksweise des Textes

verstandenen Urteil gehalten wird, dann ist das durch die Hinweisung des Tex-

tes benannt.

Das nicht durch den Text selbst nachgewiesene Urteil hat zudem zwei Katego-
rien:

1. Wenn das Urteil durch eine sprachliche Redeweise bewiesen wird, dann ist
das als Sinninhalt des Textes bekannt.

2. Wenn das Urteil aber durch einen rechtlichen Ausdruck verstanden wird,
wird es als Sinninhalt des Erfordernisses gehalten.?” Die Safi‘iten, Malikiten

und Hanbaliten fiigten einen weiteren Sinninhalt des Gegensatzes hinzu.®¥®

4.1. Ausdruck des Textes (‘ibaratu n-nass)

Ausdruck des Textes bzw. Sinninhalt des Ausdrucks (s. F. 252}) ist die direkte

(252) Mit anderen Worten: Sinninhalt des Ausdrucks (dalalatu 1-‘ibarah 'éj‘%.ﬁ 32.[5(
(253) Mit anderen Worten: Sinninhalt des Hinweises (dalalatu 1-iSarah TBJ‘L)D 3@)
(254) Mit anderen Worten: Vorrangssinninhalt (dalalatu l-awla lejﬁ Bﬁ).

(255) Mit anderen Worten: Sinninhalt des Erfordernisses (iqtida’u n-nass Ay m)
(256) Vgl. Abi Zahrah: usil al-figh, S. 139-143; vgl. Hallaf: Glm usil al-figh, S. 144-150.
(257) Vgl. at-Taftazani: Sarh at-talwih, Bd. 1, S. 248.

(258) Vgl. Abii Zahrah: usil al-figh, S. 139.
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Bedeutung der Ausdrucksweise, egal, ob die Auerung besonders fiir diese Be-
deutung als Haupt- oder Mitzweck angegeben wurde.®® Sie wurde zudem als
die ,wortwortliche Bedeutung“ eines Textes bezeichnet. Als Argument dient
hier folgender Vers: ,,3. Und wenn ihr befiirchtet, nicht gerecht hinsichtlich der
Waisen zu handeln, dann heiratet, was euch an Frauen gut scheint, zwei, drei
oder vier. Wenn ihr aber befiirchtet, nicht gerecht zu handeln, dann (nur) eine

[...]“ (an-Nisa> 4: 3).

Der Ausdruck des Textes beweist in diesem Vers drei ausdriickliche Bedeu-
tungen: Die erste ist, dass die Heirat erlaubt ist (,dann heiratet, was euch an
Frauen gut scheint“), die zweite ist, dass die Polygamie mit bis zu vier Frauen
gleichzeitig erlaubt ist (,,zwei, drei oder vier®) und die dritte ist, dass sich die
Anzahl nur auf eine Frau beschrinken soll, wenn der Ehemann befiirchtet,
nicht gerecht allen Ehefrauen gegeniiber handeln zu koénnen (,Wenn ihr aber

befiirchtet, nicht gerecht handeln zu kénnen, dann (nur) eine“).

So sind alle drei Urteile klar im Vers erwahnt. Sowohl das zweite als auch das
dritte Urteil sind die Hauptzwecke im Verszusammenhang. Das erste ist jedoch
ein Mitzweck, denn der Offenbarungsanlass hat dies erlautert. ®*® as-Suddi (127
H.) berichtet: Die Manner befiirchteten, die weiblichen Waisen zu heiraten und
befiirchteten nicht eine grol3e Anzahl von anderen Frauen zu heiraten, sodass
der Ehemann nicht gerecht seinen Ehefrauen gegeniiber handeln konnte. So
sagte Gott durch seine Offenbarung: Wenn ihr befiirchtet, die weiblichen Wai-
sen durch Heirat zwar gerecht zu behandeln, dadurch jedoch die anderen Frau-
en nicht gerecht zu behandeln, so diirft ihr nur eine bis vier Frauen gleichzeitig

heiraten.®?

(259) Vgl. Hallaf: 4Glm usil al-figh, S. 144; vgl. Salih: tafsir an-nusias, Bd. 1, S. 469; vgl. Abt
Zahrah: ugiil al-figh, S. 139.

(260) Vgl. Salih: tafsir an-nusiis, Bd. 1, S. 471 ff.; vgl. Hallaf: ilm usiil al-figh, S. 144 f.

(261) Vgl. Salih: tafsir an-nusiis, Bd. 1, S. 473; vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 6, S. 363.
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4.2. Hinweis des Textes (iSaratu n-nass)

Hinweis des Textes bzw. Sinninhalt des Hinweises (s. F. 253}) ist eine Bedeu-
tung, die anfangs weder von der AufRerung verstanden noch im Zusammenhang
angefiihrt wird. Sie ist aber ein begleitender Sinninhalt, der nétig ist fiir die
Bedeutung bzw. fiir das Urteil, welche(s) der Redeweise von Anfang an ent-

nommen wird®? geméil der Koranstelle:

187. Erlaubt ist euch, in der Nacht des Fastens mit euren Frauen Beischlaf auszu-
iiben; sie sind euch ein Kleid, und ihr seid ihnen ein Kleid. Allah weil3, daf} ihr
euch selbst (immer wieder) betrogt, und da hat Er eure Reue angenommen und
euch verziehen. Von jetzt an verkehrt mit ihnen und trachtet nach dem, was Allah
fiir euch bestimmt hat, und et und trinkt, bis sich fiir euch der weille vom
schwarzen Faden der Morgenddmmerung klar unterscheidet! Hierauf vollzieht das
Fasten bis zur Nacht! [...] (al-Baqarah 2: 187).

Durch den Sinninhalt des Versausdrucks wird bewiesen, dass man nur wahrend
der Nachtzeit im Monat Ramadan essen und trinken sowie mit dem Ehegatten
bis zur Morgendimmerung (al-fagr _z<d) verkehren darf. Diesem Hinweis soll
entnommen werden, dass das Fasten der Ehepartner dann giiltig ist, wenn sie
sich nach dem Geschlechtsverkehr, der bis kurz vor der Morgenddmmerung
vollzogen wurde, von der entstandenen Unreinheit durch Duschen befreien,
auch wenn dies erst nach der Zeit der Morgenddmmerung geschieht. Dieses Ur-
teil, das nicht ausdriicklich in dem Vers erwédhnt wird, ist der Anspielung des

Textes im Versteil ,Hierauf vollzieht das Fasten bis zur Nacht!“ entnommen.®“®®

4.3. Sinninhalt des Textes (dalalatu n-nass)

Sinninhalt des Textes oder Vorrangssinninhalt (s. F. 254}) ist dasjenige, durch
das bewiesen wird, dass sich das im Vers angefiihrte Urteil auf einen anderen
Sachverhalt bezieht, der nicht im Vers gedul3ert wurde. Fiir die erwdhnten und

nicht erwahnten Fille gilt dasselbe Urteil, da sie beide denselben Grund haben.

(262) Vgl. Hallaf: <Glm usil al-figh, S. 145; vgl. Salih: tafsir an-nusis, Bd. 1, S. 478; vgl. Abt
Zahrah: usil al-figh, S. 140.
(263) Vgl. Salih: tafsir an-nustis, Bd. 1, S. 481 f.
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Von Leuten, die sich in der Sprache gut auskennen, ist dieser Grund leicht zu
erkennen. Hierfiir wird mit folgendem Koranvers argumentiert: ,23. Und dein
Herr hat bestimmt, daf} ihr nur Ihm dienen und zu den Eltern giitig sein sollt.
Wenn nun einer von ihnen oder beide bei dir ein hohes Alter erreichen, so sag
nicht zu ihnen: ,Pfui!‘ und fahre sie nicht an, sondern sag zu ihnen ehrerbietige
Worte.“ (al-Isra> 17: 23). Durch die Ausdrucksweise des Verstextes kann festge-
stellt werden, dass es verboten ist, sowohl zu seinen Eltern ,Pfui!“ zu sagen als
auch sie anzufahren. So wird dieses durch den Sinninhalt der Ausdrucksweise
entstandene Urteil auf die schlimmeren Sachen, die in der Ausdrucksweise des
Verstextes nicht beriicksichtigt sind, wie Beschimpfen oder Schlagen, bezogen.
Es wird davon ausgegangen, dass die Untersagung des Schlimmen in sich be-

reits das Verbot des Schlimmeren trégt.*%

4.4. Erfordernis des Textes (iqtida’u n-nass)

Erfordernis des Textes bzw. Sinninhalt des Erfordernisses (s. F. 255}) ist dasjeni-
ge, dessen Inhalt erst durch die gedachte Ergédnzung eines fehlenden Satzteils

vollstandigt wird, wie im folgenden Koranvers:

23. Verboten (zu heiraten) sind euch eure Miitter, eure T6échter, eure Schwestern,
eure Tanten véiterlicherseits, eure Tanten miitterlicherseits, die Nichten, eure
Nahrmiitter, die euch gestillt haben, eure Milchschwestern, die Miitter eurer Frau-
en, eure Stieftochter, die sich im Schof3 eurer Familie befinden von euren Frauen,
zu denen ihr eingegangen seid, - wenn ihr jedoch nicht zu ihnen eingegangen seid,
so ist es keine Siinde fiir euch (, deren Tochter zu heiraten) - und (verboten zu
heiraten sind euch) die Ehefrauen eurer S6hne, die aus euren Lenden (hervorge-
gangen) sind, und (verboten ist es euch,) daf} ihr zwei Schwestern zusammen (zur

Frau) nehmt, aul3er dem, was bereits geschehen ist [...] (an-Nisa@ 4: 23).
Als ein weiteres Beispiel wird folgende Koranstelle angefiihrt: ,,3. Verboten ist
euch (der Genul} von) Verendetem, Blut, Schweinefleisch und dem, woriiber

ein anderer (Name) als Allah(s) angerufen worden ist [...]“ (al-Ma’idah 5: 3), d.h.

davon zu essen.?*® Was zwischen Klammern steht, hat der Ubersetzter als ge-

(264) Vgl. Salih: tafsir an-nusiis, Bd. 1, S. 518 f.
(265) Vgl. Hallaf: Glm usiil al-figh, S. 150; vgl. Aba Zahrah: usiil al-figh, S. 143 f.
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dachte Ergidnzung der fehlenden Satzteile hinzugefiigt, um die Bedeutung zu

klaren und zu vervollstandigen.

Hallaf bringt zum Ausdruck: Von dem 23. Vers der 4. Sure, der die nicht heirat-
baren Frauen bestimmt, wurden rechtliche Urteile anhand von vier Sinninhal-

ten abgeleitet.

Erstens: Der Ausdruck des Verstextes weist auf das Verbot der Heirat mit den in

dem Koranvers genannten Klassen von Frauen hin.

Zweitens: Die Anspielung des Verstextes weist darauf hin, dass man seine Tante
miitter- oder véterlicherseits seitens der Nahrmutter nicht heiraten darf, ebenso
wenig eine Tochter von seinem Milch-Vater (abun mina r-rada‘®® (e u\(
&\uelﬂll denn Gott benennt die Amme geméif} der Versausdrucksweise als Mut-
ter (eure Nahrmiitter, die euch gestillt haben). Daher wird die Schwester von
der Nahrmutter als die Milch-Tante miitterlicherseits (halah mina r-rada‘ Bd.k(
g)0=bd Ce, der Ehemann der Nahrmutter fiir den Milch-Vater und die Schwester
des Milch-Vaters fiir die Milch-Tante véterlicherseits (‘ammah mina r-rada¢ 34g (

g)0=bd Ce angesehen.

Drittens: Durch den Sinninhalt des Vorrangssinninhalts wird angenommen, dass
man seine GroRmutter miitter- oder véterlicherseits nicht heiraten darf, weil sie
einen hoheren Verwandtschaftsgrad als die Tante miitter- oder vaterlicherseits

hat (,,eure Tanten viterlicherseits, eure Tanten miitterlicherseits®).

Viertens: Durch den Sinninhalt des Erfordernisses wird verstanden, dass der
Versausdruck einer gedachten Ergédnzung des fehlenden Satzteils bedarf, um die

Bedeutung vollstindig darzustellen, in diesem Fall mit ,,zu heiraten“.”

4.5. Sinninhalt des Gegenteils (dalalatu I-muhalafah)

Mit dem Sinninhalt des Gegenteils (dalalatu l-muhalafah fsfééed‘ BL@; s. auch S.

230) ist ein unerwahntes Urteil gemeint, das aus einem anderen, im Gegensatz

(266) Er gilt als Vater, weil seine Ehefrau vorher das Madchen gestillt hat
(267) Vgl. Hallaf: Glm usiil al-figh, S. 150.
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zu ihm stehenden Urteil erschlossen wird, welches fiir einen bestimmten Fall
ausdriicklich festgestellt wurde. Dies verdeutlicht dieser Koranvers: ,;3. Verbo-
ten ist euch (der Genufd von) [...] und dem, woriiber ein anderer (Name) als
Allah(s) angerufen worden ist [...]“ (al-Ma’idah 5: 3). Der Vers erlautert, dass,
wenn iiber einem Tier beim Schlachten ein anderes Wesen als Gott angerufen
worden ist, der Verzehr des Tieres verboten ist. Durch den Sinninhalt des Ge-
genurteils wird angenommen, dass, wenn iiber dem Tier beim Schlachten der
Name Gottes ausgesprochen wurde, es zum Genuss erlaubt sei. So beweist das
angegebene Urteil im Vers, dass es nur auf einen bestimmten Fall begrenzt ist.
Wenn es aber nicht mehr mit dieser Beschrankung verbunden ist, dann kann
das Gegenurteil in diesem Fall anhand des Sinninhaltes des Gegenteils erschlos-
sen werden.®*® Um diese Sinninhaltsart als rechtlichen Beweis zu akzeptieren,
muss es keinen anderen besonderen Beweis geben, der von dem Textteil, aus
welchem das Gegenurteil geschlossen wird, abhingig ist. Dafiir dient folgende
Beweisfithrung, die durch den Sinninhalt des Gegenteils darauf hinweist, dass
ein Mann fiir eine Frau nicht wiedervergolten wird: ,178. O die ihr glaubt, vor-
geschrieben ist euch Wiedervergeltung fiir die Getoteten: der Freie fiir den
Freien, der Sklave fiir den Sklaven und das Weib fiir das Weib.“ (al-Bagarah 2:
178). In diesem Fall ist der Sinninhalt des Gegenteils ungiiltig. Jedoch gibt es
einen anderen besonderen Beweis, der mit demselben Urteil verbunden ist,
welcher betont, dass das Leben um das Leben wiedervergolten werden muss,
egal, ob der Morder ein ménnliches oder ein weibliches Wesen ist: ,,45. Und Wir
haben ihnen darin vorgeschrieben: Leben um Leben, Auge um Auge [...]“ (al-

Ma’idah 5: 45).2%%

b) Begleitverhaltnisse (mulabasatu 1-ahwal ,,siyaqu 1-maqam*)

Als Synonym fiir den aulBersprachlichen Kontext geben die Rechtsmethodiker

(268) Vgl. Abii Zahrah: usil al-figh, S. 148.

(269) Vgl. ebd, S. 152.

Die Arten des Sinninhaltes des Gegenteil vgl. Hallaf: ilm usil al-figh, S. 154 f.; vgl. Abii Zahrah:
usil al-figh, S. 152 f.
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den Begleitverhiltnissen bzw. den Zusammenhédngen der Umstidnde eine bedeu-
tende Rolle im Hinblick auf die Schlussfolgerung der Sinninhalte und auf die
Hinweise der Texte. Mahmiid Tawfiq erklart hierzu: Die Schlussfolgerung der
Beweise aus den Texten durch situative Gelegenheiten, Zusammenhinge der
Umstédnde, Konstellationen und Begleitverhiltnisse hat fiir die Rechtsmethodi-
ker eine wichtige Rolle.””’® a$-Satibi sagt: Die Erfordernisse der Situationen, das
sind Sprech-, Sprecher- und Angesprochenensituation, weisen auf das hin, was
mit der Rede gemeint ist, da dieselbe Rede, die in zwei verschiedenen Situatio-
nen oder zu zwei verschiedenen Angesprochenen gehalten wird, anders aufge-
fasst wird, wie beispielsweise die Frage, die im Sinne der ablehnenden Frage
oder Riigefrage®" gestellt wird. Gleiches gilt fiir den Befehl, der im Sinne der
Erlaubnis, der Drohung und der nicht zu erfiillenden Herausforderung gemeint
sein kann (s. die Befehlsformen S. 95 f.). Alle diese metaphorischen Formen werden
erst erfasst, wenn ihre Situationen und Konstellationen klar gemacht wurden.
Aber weder alle umgebenden Verhéltnisse noch alle Indizien werden gesamt-
heitlich in demselben Text {ibermittelt. Wenn einige Situationen und hinwei-
sende Indizien nicht bekannt sind, kann die Rede als Ganzes oder ein Teil da-
von nicht wahrgenommen werden. Die Erkenntnis iiber die Offenbarungsanlas-
se, d.h. iiber die Sprechsituationen, hilft in der Erklarung des Unklaren, weil sie

als eines der unabdingbaren Elemente gilt, durch die der Koran verstanden

(270) Vgl. Sa‘d, Mahmiid Tawfiq Muhammad: daldlat al-alfaz ‘nda al-usiliyyin. dirasah
baydniyyah nagidah (33803@G504)° .O@ud) & LG 5J%), matba‘at al-Amanah, 1. Aufl.,
Misr, 1987, S. 146 f. (s. F. 13}).

(271) Die ablehnende Frage (istithamu t-taqrir )@L@ e\éieél:) wie in: ,,172. Und als dein Herr
aus den Kindern Adams, aus ihren Riicken, ihre Nachkommenschaft nahm und sie gegen sich
selbst zeugen lieR: ,Bin Ich nicht euer Herr?* [...]“ (al- A‘raf 7: 172). Sie erwidern: ,,172. [...]
,Doch, wir bezeugen (es)! [...]“ (al- A‘raf 7: 172).

Die Riigefrage (istifhamu t-tawbih Cw@ e\i‘:t-él:) wie in: ,,97. Diejenigen, die die Engel abberu-
fen, wihrend sie sich selbst Unrecht tun, (zu jenen) sagen sie: ,Worin habt ihr euch befunden?‘.
Sie sagen: ,Wir waren Unterdriickte im Lande.® Sie (die Engel) sagen: ,War Allahs Erde nicht
weit, so dafs ihr darauf hdttet auswandern konnen?* [...]“ (an-Nisa’ 4: 97).

Die Tadelfrage (istithamu 1-itab <g als &Y wie in: ,16. Ist es denn nicht Zeit fiir diejenigen,
die glauben, da ihre Herzen demiitig werden vor Allahs Ermahnung” (al-Hadid 57: 16). Mehr
dazu vgl. as-Suyiiti: al-itgan, Bd. 3, S. 334-344.
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wird.??

Aus diesem Zitat kann man auf die Elemente des situativen Kontextes schlie-
Ben, und zwar die Erfordernisse der Sprechsituationen, Ansprecherumsténde,
Angesprochenensituation und die Erkenntnis iiber die Offenbarungsgriinde so-
wie die Offenbarungszeit. Bei den letzten beiden Elementen wird zwischen den

aufhebenden und aufgehobenen Koranversen unterschieden.

az-Zanki ist der Ansicht, dass die umgebenden Verhiltnisse der Koranstellen

oder prophetischen Uberlieferungen in zwei Arten vorkommen:

Erstens: Die umgebenden Verhéltnisse begleiten denselben Text wie in der
Uberlieferung von Abii Bakrah, der folgendes von seinem Vater (A W b) berich-

tet:

Der Prophet (S) sagte: ,Soll ich euch nicht die groRten aller Siinden nennen?*
(dreimal [wiederholt]). Wir sagten: ,Doch, o Gesandter Gottes!‘ Er sagte: ,Die Bei-
gesellung Gottes und das Ungiitigsein den Eltern gegeniiber.¢ Er sagte dies, wih-
rend er sich auf den Boden stiitzte. Da setzte er sich aufrecht und fuhr fort: ,Wahr-

lich, die liigenhafte Aussage!‘ Er [der Berichtende] sagt: ,Der Prophet wiederholte

dies mehrmals, sodass wir wiinschten, er moge aufhéren‘.?”®

Der Uberlieferer fiigte die Situationen des Sprechers und der Angesprochenen
ein. Die Situationen des Sprechers: [1] Er wiederholte seinen Ausdruck ,Soll
ich euch nicht die grof3ten aller Siinden nennen?“ dreimal. [2] Er sagte seine
erste Auﬁerung, wahrend er sich auf den Boden stiitzte. [3] Er setzte sich auf-
recht hin, als er zu sagen begann: ,,Wahrlich, die liigenhafte Aussage!“. [4] Er
wiederholte diesen Ausdruck mehrmals. Die Situation der Angesprochenen: sie

wiinschten sich, dass er aufhore.®”?

Aus dem Koran ldsst sich diesbeziiglich ein weiteres Beispiel anfiihren:

1. Gehort hat ja Allah die Aussage derjenigen, die mit dir iiber ihren Gatten strei-
tet und sich bei Allah beklagt, wihrend Allah euren Wortwechsel hort. Gewil3, Al-

(272) Vgl. as-Satibi: al-muwafaqat, Bd. 4, S. 146.

(273) al-Buhari: al-gami‘ as-sahih, Bd. 2, S. 251 f, HN. 2654; vgl. Muslim: sahith Muslim, Bd. 1, S.
91, HN. 143 (87).

(274) Vgl. az-Zanki: nagzariyyat as-siyaq, S. 320 f.
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lah ist Allhorend und Allsehend. 2. Diejenigen von euch, die sich von ihren Frauen
durch den Riickenschwur trennen - sie sind doch nicht ihre Miitter. Thre Miitter
sind nur diejenigen, die sie geboren haben. Sie sagen da fiirwahr etwas Verwerfli-

ches an Worten und etwas Falsches. Und Allah ist wahrlich All verzeihend und

[...] (al-Mugadalah 58: 1, 2).

Die Situationen, aufgrund derer die ersten vier Verse offenbart wurden, wurden
im ersten Vers der 58. Sure erwdhnt: [1] Eine der Aussprachen des Namens
dieser Sure ist ,al-Mugadilah“, das weibliche erste Partizip von ,streiten“. [2]
Hawlah bint Ta‘labah stritt mit dem Propheten (S) iiber ihren Gatten, Aws Ibn
as-Samit, der sich von ihr durch den Riickenschwur trennte. [3] Gott horte den
Wortwechsel zwischen ihr und dem Propheten (S), wobei der Prophet (S) ihr
sagte: Ich halte das fiir eine giiltige Scheidung, und sie entgegnete: Ich trage

meine Klage vor Gott ,,und (sie hat) sich bei Allah beklagt“.?”>

Zweitens: Die Situationen wurden vom Text getrennt iiberliefert. Man findet
sie in den Biichern von den Offenbarungsgriinden beziiglich des Korans und in
den Biichern der Griinde, durch die der Prophet (S) seine Hadithe gedulert

hat.’® Im Folgenden werden die Elemente des Verhiltniskontextes behandelt.

1. Die Redesituation (halu l-hitab)

In Bezug auf die Redesituation gehort der Text selbst zu den Grundbestandtei-
len, die die Begleitverhdltnisse eines Textes wahrzunehmen ermoglichen. Der
Text trdgt zuweilen in seinen Teilen die aul3ersprachlichen Gegebenheiten mit,
wie z. B. viele metaphorische Formen sowohl des Befehls als auch des Verbots,
die im Sinne einer Beleidigung verwendet werden.*”” al-‘Izz Ibn ‘Abd as-Salam
(660 H.) dullert: Die Lobbeschreibung, die mit einem Missbilligungszusammen-
hang verbunden ist, wird im Sinne einer Missbilligung verstanden.*’® az-

Zarkasi betont: Der Kontext gehort zu den bedeutendsten Indizien, die die Re-

(275) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 22, S. 446-448.

(276) Vgl. az-Zanki: nagariyyat as-siyaq, S. 325.

(277) Vgl. ebd., S. 373; s. auch die Befehlsformen S. 97 f. und sowie die Verbotsformen S. 98 f.
(278) Vgl. az-Zarkasi: al-bahr al-muhit, Bd., 4, S. 357.
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debedeutungen des Redners klar machen. Wenn wir z. B. die beabsichtigte Be-
deutung der folgenden Koranverse gut beriicksichtigen, dann wird durch den
Zusammenhang klar, dass der Niedrige und Verachtete anstelle von der Mdchtige
und Edle gemeint ist: ,47. Nehmt ihn und schleppt ihn mitten in den Hoéllen-
brand hinein. 48. Hierauf giel3t iiber seinen Kopf von der Strafe des heifen
Wassers. 49. Koste (doch); du bist ja der Mdchtige und Edle!*“ (al-Duban 44: 47-

49).(279)

as-Satibi bringt zum Ausdruck: Ein rechtlicher Zweck wird von den Befehlen
und Verboten gemil} der Induktion bzw. Erforschung und der begleitenden
Verhiltnisse sowie des textuellen Zusammenhangs verstanden, die auf das er-
wartete Wohl hinsichtlich der Befehle und auf das vermiedene Ubelverweisen
hinsichtlich der Verbote hindeuten, wie in: ,,2. [...] Habt ihr jedoch das Pilger-
gewand abgelegt, dann jagt [...]“ (al-Ma’idah 5: 2 [Max Henning]), ebenso wie in:
,10. Wenn das Gebet beendet ist, dann breitet euch im Land aus [...]“ (al-Gum‘a
62: 10). Aus dem Verskontext wurde erschlossen, dass der Sinn von diesen bei-
den Befehlen in den Versen nicht darauf abzielt, nach Beendigung des Weihe-
zustands direkt zur Jagd gehen zu miissen, genauso wenig wie man sich direkt
nach dem Feiertagsgebet im Land verstreuen muss. Gemeint ist, dass der Hin-
dernisgrund der beiden Gebote schon gelost wurde. So darf ausgeiibt werden,

was vorher verboten war.®?

2. Die Sprechersituation (halu 1-muhatib)

Im Hinblick auf die Sprechersituation sagt az-Zanki: Der Sprecher verfiigt iiber
mimische Zeichen, bestimmte Gewohnheiten und einen speziellen Stil, die hel-
fen, sein Ziel wahrzunehmen und seine Rede klarzumachen.®V Ibn al-Qayyim
sagt: Wer den Zweck des Redners durch ein giiltiges Indiz bzw. einen Zusam-

menhang weild, muss diesen Zweck beachten. Die Worter werden weder fiir

(279) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 2, S. 218.
(280) Vgl. as-Satibi: al-muwafaqat, Bd. 3, S. 414f.
(281) Vgl. az-Zanki: nagariyyat as-siyaq, S. 293.
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sich selbst ausgesprochen noch auf sich selbst abgezielt. Sie gelten aber als In-
dizien und Hinweise fiir einen Vorsatz des Redners. Wenn dessen Zweck durch
Anzeichen, Schreiben, Mimik, ein intellektuelles oder umstindliches Indiz, iib-
liche Gewohnheiten oder durch Erfordernis seiner Vollkommenheit erkannt
wird, muss dieser Zweck befolgt werden.?®*® Die Prophetengefihrten entnah-
men durch die Zustdnde des Sprechers, d.h. Gottes im Koran und des Propheten
in seinen Auflerungen bzw. Handlungen, ob etwas erlaubt ist, wenn Gott oder
sein Gesandter eine Sache nicht als verboten erklédrten. Als Beispiel kann hier
die Uberlieferung von Gabir angefiihrt werden, in der al-‘azI®? als erlaubt ver-
standen wird, weil weder Gott noch der Gesandte etwas dagegen geduf3ert ha-
ben: Gabir (A W i) berichtete: ,Wir iibten ‘azl in der Zeit aus, in der die Offen-
barung des Korans im Gange war.“ Ishaq fiigte hinzu: Sufyan sagte: ,,Wenn dies
verboten wire, hitte der Koran es uns verboten.“?* Gabir berichtete auch:
»,Wir haben gewohnlich von dem ‘azl zur Zeit des Gesandten Gottes (S) Ge-
brauch gemacht. Dies erreichte Gottes Propheten. Er hat es uns nicht unter-

Sagt.“(285)

Der Sprecher benutzt die metonymischen Bedeutungen bei den Scham-
situationen wie in der koranischen Aussage: ,43. [...] oder [wenn] ihr Frauen
beriihrt habt* [* D.H.: Mit ihnen geschlechtlich verkehrt habt] [...]“ (an-Nisa’ 4: 43; s. auch
al-Ma’idah 5: 6), wie auch in: ,,189. [...] und Er hat aus ihm seine Gattin gemacht,
damit er (der Mann) bei ihr Ruhe finde. Und als er iiber sie kam' ['D.h.: begattete],

trug sie an einer leichten Schwangerschaft [...]* (al-Araf 7: 189).

Er benutzt aber die klaren Auerungen beziiglich der Anweisungen und Direk-

tiven, wie im folgenden Vers:

(282) Vgl. Ibn Qayyim al-Gawziyyah, Abii ‘Abd Allah Muhammad Ibn Abi Bakr Ibn Ayyiib (751
H.): ilam al-muwaqqitin ‘an rabbi al-<dlamin (SedEd w2 (¢ H@ed #Jg)), 6 Bde., 2. Aufl., al-
mamlakah al-‘arabiyyah as-Sa‘Gdiyyah, dar Ibn al-Gawzi, 1433 H., Bd. 1, S. 385.

(283) Dies meint den Samenerguss auerhalb der Vulva wéahrend des ehelichen Geschlechts-
verkehrs.

(284) Muslim: sahih Muslim, Bd. 2, S. 1065, HN. 136 (1440).

(285) Ebd., HN. 138 (1440).
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53. O die ihr glaubt, tretet nicht in die Hauser des Propheten ein - aufder es wird
euch erlaubt - zu(r Teilnahme an) einem Essen, ohne auf die rechte Zeit zu war-
ten.> [°D.h.: ohne so lange zu warten, bis es gar geworden ist] Sondern wenn ihr
(herein)gerufen werdet, dann tretet ein, und wenn ihr gegessen habt, dann geht
auseinander, und (tut dies,) ohne euch mit geselliger Unterhaltung aufzuhalten.

Solches fiigt dem Propheten Leid zu, aber er schamt sich vor euch. Allah aber
schamt sich nicht vor der Wahrheit. Und wenn ihr sie* [*D.h.: die Frauen des Pro-

pheten — Allah segne ihn und gebe ihm Heil] um einen Gegenstand bittet, so bittet
sie hinter einem Vorhang. Das ist reiner fiir eure Herzen und ihre Herzen [...] (al-
Ahzab 33: 53).

Die Direktiven und Anweisungen des Propheten Muhammad kommen gemaf3
der Konstellation in drei verschiedenen Formen vor: Die erste ist gemiR3 seiner
himmlischen Botschaft, wie der religiosen Gebote und ihrer Art und Weise; die
zweite ist gemal3 seiner menschlichen Rechtsprechung, wie der Zuriickgabe der
Schuld zu ihrem Besitzer oder der Nichtigerklarung der Vertrdge; und die dritte
ist seiner menschlichen Fiihrerstellung zufolge, wie seine Durchfithrung der
Strafen oder Aussendung der Armee.**® So sind die Deutungen der Urteile laut
der Verschiedenheit der Situation, in der der Gesandte etwas gesagt oder an-
gewiesen oder sogar sich in einer bestimmten Art und Weise verhalten hat, un-
terschiedlich, d.h. die Direktiven des Gesandten hinsichtlich der Botschaft miis-
sen seine Anhédnger ohne Erlaubnis des Herrschers ausiiben. Was aber zu seiner
Rechtsprechung gehort, darf heutzutage nur durch das Rechtswesen realisiert
werden. Beziiglich seiner Fiihrerstellung muss der Herrscher oder miissen die
zustandigen Stellen die Fiithrung tibernehmen.®” Infolgedessen haben die
Rechtsgelehrten verschiedene Rechtsgutachten herausgegeben, weil sie ver-
schiedene Ansichten des folgenden Hadith, der zu den oben genannten Ka-

tegorien gehort, hatten: Sa‘id Ibn Zayd berichtete, dass der Prophet (S) sagte:

(286) Vgl. al-Qarafi, Sihab ad-Din Ahmad Ibn Idris (684 H.): al-ihkam. fi tamyiz al-fatawa ‘an al-
ahkam wa-tasarrufat al-gadi wa-l-imam )g‘éf‘j A NGy @‘é&/j e 5L Jc.gﬁiﬁ“—“e‘é&m(,
2. Aufl., Bayriit, dar al-basa@’ir al-islamiyyah, 1995, S. 109.

(287) Vgl. ebd., S. 108.
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»~Wer ein Land urbar macht, dem gehort es“.®®® Abd Hanifas Ansicht ist, dass
dieser Hadith unter der Fiihrerstellung des Propheten (S) steht. Als Folge davon
darf man kein Land, aulSer durch die Erlaubnis des Herrschers, urbar machen.
Bei as-Safii herrscht die Ansicht, dass der Hadith zu den Botschaftsniveaus ge-
hort. Hierauf darf man ohne Erlaubnis des Herrschers oder der zusténdigen
Stellen land urbar machen. Malik unterschied diesbeziiglich zwischen dem, was
an den Grenzen der Stadte liegt und dem, was sich von den Stiadten entfernt.
Im ersten Fall darf man nur mit der Erlaubnis der zustindigen Stelle Land urbar
machen, weil es vielleicht jemandem gehort. Im zweiten Fall darf man geméaf3
der Gesetzgebung, die sich im Hadith befindet, ein Stiick Land ohne Erlaubnis

der zusténdigen Stelle urbar machen.?

3. Die Angesprochenensituation (halu 1-muhatab)

Die Botschaft des Korans beachtete wiahrend dessen Offenbarung die Angespro-
chenensituationen. Das auffallende Merkmal dafiir ist der verschiedenartige Stil
der Koranstellen, die sowohl in den mekkanischen als auch in den medinensi-
schen Perioden herabgesandt wurden. al-Maydani macht diesbeziiglich auf die
stilistische Vielseitigkeit der Empfinger aufmerksam: Die mekkanischen Koran-
verse, die zu vielen Verhiltnissen offenbart wurden, wurden geméal} dem bered-
samen Stil der Araber herabgesandt, da diese den anspielenden, andeutenden
und unausfiihrlichen Sprechstil zu benutzen pflegten. Die Art und Weise der in
Medina offenbarten Koranverse hat einen andersartigen Stil, weil sie andere
Menschen mit einem anderen Glauben angesprochen haben. In ausfiihrlicher
Weise in langen koranischen Versen und Suren erkldrten die medinensischen
Koranstellen die Verse, die in der mekkanischen Periode als allgemeine gottli-

che Befehle oder Anweisungen angegeben wurden. Die zu Medina herabge-

(288) Vgl. as-Sagistani, Abii Dawiid Sulaiman Ibn al-A$‘at (275 H.): sunan Abi Dawiid gsdduwé
)3)‘3, 2. Aufl., ar-Riyad, maktabat al-ma‘arif, o. J., S. 552, HN. 3073; vgl. at-Tirmidi, Muhamm-
ad Ibn Isa Ibn Sira (279 H.): sunan at-Tirmidi (95'9@3‘-23 Q&u), 1. Aufl., ar-Riyad, maktabat al-
ma‘arif, o. J., S. 326, HN. 1378.

(289) Vgl. al-Qarafi: al-ihkam, 109 ff.
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sandten Koranverse sowie Suren beriicksichtigten die andersartige Denkmetho-
de der Menschen, die im medinensischen Milieu lebten, wobei neben den Ara-
bern, unter denen Muslime und Heuchler waren, drei jiidische Stimme in Me-
dina und in Umgebung wohnten. Die Juden hatten in ihrer Schrift ausfiihrliche
Details iiber die vorangegangenen Gemeinschaften. So finden sich im Koran
ausfiihrliche Berichte iiber das, was die Juden zuvor ihren Propheten angetan

hatten.®®

Wahrend der Gesetzgebungszeit beachtete der Gesetzgeber die Empféan-
gersituationen. Als Gott den berauschenden Trank verbieten wollte, hat er ihn
nicht auf einmal, aber allméhlich in drei Schritten als verboten erklart, weil die
damaligen Araber dem berauschenden Trunk heftig zugetan waren. Als erstes
wurde der folgende Koranvers eingegeben: ,219. Sie fragen dich nach berau-
schendem Trunk und Gliicksspiel. Sag: In ihnen (beiden) liegt grof3e Siinde und
Nutzen fiir die Menschen. Aber die Siinde in ihnen (beiden) ist grof3er als ihr
Nutzen [...]“ (al-Baqarah 2: 219). Der Nutzen (Nutzen fiir die Menschen) ergab
sich nur aus dem Handel. Als dieser Vers herabgesandt war, sagten einige Leu-
te: Wir brauchen nichts, in dem grof3e Siinde liegt. So trank diese Gruppe ihn
nicht mehr. Andere tranken weiter mit der Uberzeugung, dass sie Nutzen dar-
aus zogen und eine Siinde vermieden. So wurde der kommende Vers als zweiter
Schritt fiir das Verbot offenbart: ,43. O die ihr glaubt, ndhert euch nicht dem
Gebet, wihrend ihr trunken seid, bis ihr wil3t, was ihr sagt [...]“ (an-Nisa 4: 43).
Manche Leute liefen den berauschenden Trunk ganz, indem sie sagten: Wir
brauchen nicht das, was uns vom Gebet abhilt. Trotzdem blieb der Rest beim
Trinken, weil sie verstanden, dass sich das Verbot des Genusses von Wein nur
auf die Gebetszeiten beschrianke. SchlieRlich wurde der endgiiltige Koranvers
herabgesandt, der den berauschenden Trunk und weitere Sachen ausdriicklich

fiir verboten erklarte: ,,90. O die ihr glaubt, berauschender Trank, Gliicksspiel,

(290) Vgl. al-Maydani, ‘Abd ar-Rahman Hasan Habnakah (1425 H.): gqawa‘id at-tadabbur al-
amtal li-kitdbi Llah ‘azza wagal }Jgs b§ & IR D )58 4. Aufl, Dima3q dar al-
qgalam, 2009, S. 55 f; s. auch IV.b.2.3.
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Opfersteine und Lospfeile sind nur ein Greuel vom Werk des Satans. So meidet
ihn, auf daf’ es euch wohl ergehen mége!“ (al-Ma’idah 5: 90).%°Y So wurde der be-
rauschende Trunk in drei aufeinanderfolgenden Schritten und nicht plétzlich

aufgrund der Beriicksichtigung der Empfangerverhaltnisse verboten.

Als Gesetzgeber beachtete der Gesandte (S) auch die Lage der Angesprochenen
und den Notzustand der Menschen, als er den Leuten verbot, das Opferfleisch
langer als drei Tage aufzubewahren. Im néchsten Jahr verfuhr er anders: Sala-

mah Ibn al-Akwa‘ berichtete;

Der Prophet, Allas Segen und Friede auf ihm, sagte: ,,Wer von euch ein Schlacht-
tier geopfert hat, der soll nichts davon in seiner Wohnung nach Ablauf von drei
Néchten zuriickbehalten.“ Ein Jahr spiter fragten ihn die Leute: ,,O0 Gesandter
Allas, sollen wir diesmal wie im vergangenen Jahr verfahren?“ Der Prophet sagte:
,Esst davon, speist (die anderen) und hebt noch etwas davon auf; denn im ver-

gangenen Jahr befanden sich die Leute in einer Not und ich wollte, dass ihr dabei
helft«.®%?

4. Offenbarungsgriinde (asbabu n-nuziil)

Hinsichtlich der Bedeutung der Erkenntnis iiber die Offenbarungsgriinde, die in
der Erliauterung der Andeutungen des Textes helfen, sagt as-Satibi: Die Er-
kenntnis iiber die Offenbarungsgriinde, d.h. die Sprechsituationen, hilft in der
Erklarung der unklaren Stellen, weil sie als eines der unbedingten Elemente

gelten, durch die der Koran verstanden werden kann.®*®

as-Suyiiti erklart: Die muslimischen Methodologen streiten sich hieriiber. Soll
die Regel: ,fiir die Giiltigkeit ist die Allgemeinheit der Auflerung mafigeblich“
(al-‘ibrah bi-‘umtimi 1-lafz LY I &) oder die Regel: , fiir die Giiltigkeit ist

der spezielle Herabsendungsgrund mafgeblich“ (al-‘ibrah bi-husiisi s-sabab

(291) vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 8, S. 157.

(292) al-Buhari: al-gami as-sahih, Bd. 4, S. 9, HN. 5569; vgl. Muslim: sahih Muslim, Bd. 3, S.
1563, HN. 34 (1974). Die Ubersetzung: Ibn Rassoul: Ausziige aus dem Sahih Al-Buharyy, S.
417.

(293) Vgl. as-Satibi: al-muwafagat, Bd. 4, S. 146. (s. auch F. 428, 4291)
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88 Lasuas @) beriicksichtigt werden? Er gibt der ersten Ansicht den
Vorzug. Er begriindet seine Meinung durch die aufgrund besonderer Anldsse
eingegeben Koranverse, die von Prophetengefdhrten und danach von den mus-
limischen Gelehrten auf dhnliche Fille verallgemeinert wurden, wie es bei Ibn
‘Abbas der Fall war, als er nach Gottes Aussage: ,,38. Der Dieb und die Diebin:
trennt ihnen ihre Hande ab“ (al-Ma’idah 5: 38) gefragt wurde, ob dieser Vers all-
gemein oder spezifisch zu verstehen sei. Er erwiderte: Er ist allgemein fiir al-
le.®®» Ibn Taymiyah unterstiitzt diese Behauptung durch seine Anmerkung: Von
solcher Art gibt es viele Auerungen der Gelehrten, wie beispielsweise ihre
Aussage: Dieser koranische Vers wurde wegen etwas oder jemandem offenbart.
Ein genaues Beispiel dafiir ist, dass die Verse des Riickenspruchs (s. F. 275¢) we-
gen der Ehefrau von Aws Ibn as-Samit und die Verse des Verfluchungsschwurs
wegen ‘Uwaymir al-‘Aglani oder Hilal Ibn Umayyah herabgesandt wurden. Die-
jenigen, die dies sagten, meinten nicht, dass sich das Urteil eines Verses nur auf

diese Menschen beschrénkt und es nicht fiir alle giiltig ist.**®

Die Erkenntnis iiber die Anlédsse und periodische Zeit der Offenbarung fiihrt zur
Sortierung der zu Mekka oder zu Medina eingegebenen Koranverse, die durch
die abrogierenden und abrogierten Koranverse unterschieden werden. as-
Satibis Ansicht zufolge ist es unvorstellbar, aul3er in selten Fillen, dass die Ko-
ranstellen, die in der mekkanischer Periode herabgesandt wurden, abrogiert
wiirden, weil sie von den allgemeinen Urteilen und Glaubensregelungen ab-
hiingig sind. as-Satibi sagt: Es wurde festgestellt, dass die zu Mekka offenbarten
Verse, die die rechtlichen Gesetzgebungen behandeln, zu den undetaillierten
Urteilen und zu den Glaubensregelungen im Allgemeinen gehéren. Dennoch
sollte daraus geschlossen werden, dass es zwar theoretisch vorstellbar ist, dass
mekkanische Koranverse abrogiert werden, dass dies allerdings in der Praxis

nur in wenigen Fallen durchgefiihrt werden sollte. Da nur einige Details der

(294) Vgl. as-Suyiiti: al-itgan, Bd. 1, S. 133 ff.
(295) Vgl. Ibn Taymiyah, Abii al-‘Abbas Ahmad Ibn ‘Abd al-Halim: muqaddimah fi usil at-tafsir
) )@M dJ su4 3233(, Bayriit, dar maktabat al-hayah, 1980, S. 16.
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allgemeinen Gesetzgebungen abrogiert wurden und da diese mekkanischen De-
tails so selten waren, ist die Abrogation in mekkanischen Koranversen kaum
vorzufinden. Wer sich mit der Fachliteratur zur koranischen Abrogation befasst,
wird diese Vorgehensweise dort ebenso wieder finden.®*® Durch a$-Satibis Aus-
sage kann man zu dem Ergebnis kommen, dass die Abrogation nur in einigen
Details und bei untergeordneten Gesetzgebungen, die zur medinensischen Peri-
ode als koranische Offenbarung eingegeben wurden, vorstellbar ist. Wenn die
Zeit der Offenbarung einiger Koranverse, die Urteile und Gesetzgebungen ent-
halten, zudem nicht bekannt sind, wiirde einer der beiden Texte, der dieselbe
Gesetzgebung mit zwei ungleichen Urteilen behandelt, den anderen Urteilstext
spezifizieren oder sogar abrogieren, wie es der Fall bei dem Rechtsgutachten
von ‘Ali Ibn Abi Talib (40 H.) ist. Darin wahlt er ein Urteil von den beiden fol-
genden Versen, wonach die schwangere Witwe die lingste Wartezeit in Bezug
auf die Wartezeit der schwangeren, geschiedenen Frau oder auf die Wartzeit
der Witwe abwarten soll: ,,234. Und diejenigen von euch, die abberufen werden
und Gattinnen hinterlassen - so sollen diese (mit sich) selbst vier Monate und
zehn (Tage) abwarten [...]“ (al-Baqarah 2: 234), und: ,4. [...] Diejenigen, die
schwanger sind - ihre Frist ist (erreicht), wenn sie mit dem niederkommen, was
sie (in ihren Leibern) tragen [...]“ (at-Talaq 65: 4). ‘Abd Allah Ibn Mas‘td (32 H.)
ist der Ansicht, dass der 4. Vers der 65. Sure den 234. Vers der 2. Sure spezifi-
ziert, weil der 4. Vers zeitlich nach dem 234. Vers herabgesandt wurde. Dem-
nach ist die Wartezeit der schwangeren Witwe nach der Geburt beendet, egal,

ob diese Wartezeit nun lang oder kurz war.®%”

(296) Vgl. as-Satibi: al-muwafaqat, Bd. 3, S. 338 f. (s. auch F. 445})
(297) Vgl. ad-Dirini: al-manahig al-usiiliyyah, S. 414.
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IV. Der Kontext in der Koraninterpretation (at-tafsir/tafsiru 1-Qur’an)

a) Koraninterpretation

1. Definition der Koraninterpretation

1.1. Aus lexikographischer Sicht

at-tafsir (Erlauterung, Interpretation, Exegese) beruft sich philologisch-
etymologisch auf seinen dreiradikaligen Stamm: fasara (Impf.), yafsiru/yafsuru
(Prd.) fasr (fasran) (Verbn.): aufdecken, klarmachen und auf die davon verdoppelte
Form: fassara (Impf.), yufassiru (Pri.) tafsir (tafsiran) (Verbn.): erldutern, interpretie-

ren, und exegieren einer unklaren AufSerung.®*®

1.2. Aus fachterminologischer Sicht

at-tafsir verdeutlicht die beabsichtigten Bedeutungen des Korans, egal, ob diese
Bedeutungen zu den sprachlichen und rechtlichen Aspekten gehoren, die an-
hand der gepragten Fachtermini (bi-l-wad* &u@dl)a oder durch die Zusammen-

hiange der Umsténde und mithilfe der Situation aufgedeckt werden.*®

(298) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 5, S. 55; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 13, S. 323.
Nach ar-Ragib al-Asfahani (502 H.) sind al-fasr und as-safr in ihrer Bedeutung nahezu identisch,
aulerdem in ihrer Ausdrucksweise sehr dhnlich. Der Ausdruck al-fasr wird immer beziiglich
der Aufkldrung einer abstrakten Sachen verwendet, wahrend as-safr nur fiir die Entschleierung
der konkreten Gegenstinde benutzt wird. So sagt man: (safarati I-ma’atu ‘an waghihd, ,die Da-
me hat den Schleier vom Gesicht entfernt®), safara s-subhu (die Morgenroéte leuchtet/bricht an).
Vgl. ar-Ragib al-Asfahani, Abii al-Qasim al-Husayn Ibn Muhammad: muqgaddimat gami¢ at-tafsir.
ma‘a tafsir al-fatihah wa-matali‘ al-bagarah )o)&d §dba 5 s7dad J‘.ﬁ)‘uﬁe JM ez de3a(, 1.
Aufl., al-Kuwayt, dar ad-da‘wah, 1984, S. 47. Im Folgenden wird es als ,ar-Ragib al-Asfahani:
al-muqaddimah” angegeben.

(299) Vgl. as-Suyiiti, Galal ad-Din ‘Abd ar-Rahman Ibn Abi Bakr: at-tahbir fi ‘ulim at-tafsir
(4@2@ @JQ L.,SE—’.‘)L;%@), ar-Riyad, dar al-‘uliim li-t-tiba‘ah wa-n-nasr, 1982, S. 38.

Bei Abli Hayyan al-Andalusis ist die Definition der Koraninterpretation: ,at-tafsir ist eine Fach-
disziplin, die sich mit der Art und Weise der Aussprache der koranischen Worte, mit ihren
Sinninhalten, ihren alleinstehenden und zusammengestellten Hinweisen, den metaphorisch er-
schlossenen Bedeutungen und mit anderen ergdnzenden Kenntnissen beschiftigt.“

So enthélt diese Definition die Fachdisziplinen, die bendtigt werden, um den Koran auszulegen.
Es sind: die Lehre der koranischen Lesarten, die Lehre des Wortschatzes und der Lexikogra-

phien, die Flexion (at-tasrif d@[ﬂ@), die Deklination, die Lehre der Rhetorik, die Lehre der
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Da at-ta’wil von einigen Gelehrten synonym fiir at-tafsir gebraucht wird, wie es
in einigen Worterbiichern und in den Biichern, die die Koranwissenschaften
behandeln, zu finden ist (s. F. 301), wird hier eine Zusammenfassung der Defini-

tionen der Korandeutung (ta’wilu 1-Qur’an O )@ dc@iglj-\angefiihrt:

2. Definition der Korandeutung (at-ta’wil)

2.1. Aus lexikographischer Sicht

at-ta’wil (Zuriickfiihrung, Ausgang, Resultat, Auslegung, Deutung) ist philolo-
gisch-etymologisch zuriickzufiihren auf den dreiradikaligen Stamm: ,ala/awala
(Impf.), ya’tlu (Prd.): awl/ma’al (awlan/ma’alan) (Verbn.), mit der Bedeutung: zu-
riickkehren, zu etw. fiihren, zu etw. geworden sein“ und auf die zugehorige dreira-
dikalige Verdopplungsform: ,awwala (Impf.), yw’awwil (Pri.), ta’wil (ta’wilan)
(Verbn.), mit der Bedeutung: zurtickkehren, zuriickfiihren, zuriickgefiihrt werden,
deuten“. ala oder awwala Say’ ,man setzt eine geteilte Sache oder einen zer-
streuten Gegenstand zusammen und befasst sich in guter Art und Weise damit®.
awwal al-kalam ,die Worte und Reden im Kopf abrufen, die zutreffenden Aus-
driicke angemessen auswéhlen und in guter Art und Weise auslegen“. Was man
unter dem Begriff ta’wil versteht, ist also, dass die eingebetteten Bedeutungen

der unklaren Ausdriicke durch einen klaren Sinn gedeutet werden.®*”

2.2. Aus fachspezifischer Sicht

Ibn al-Atir (606 H.) bringt zum Ausdruck: at-ta’wil bedeutet, dass ein Ausdruck
wegen eines Indizes nicht in seinem sprachlich urspriinglichen Sinne benutzt

wird. Wenn es hingegen kein Indiz gibt, muss der Ausdruck ausschliel3lich ge-

Abrogation und die Lehre der Offenbarungsgriinde. Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-
muhit, Bd. 1, S. 121.

Fiir die weitere Definitionen der tafsir vgl. as-Suyiti: al-itqan, Bd. 4, S. 331-336; vgl. az-Zarkasi:
al-burhan, Bd. 1, S. 33, Bd. 2, S. 162-169.

(300) Vgl. al-Azhari: tahdib al-lugah, Bd. 15, S. 458 ff.; vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 11, S.
32-36.
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mafS seinem sprachlich urspriinglichen Sinne verwendet werden.®°V Nach Gétje
sind sowohl at-tafsir als auch at-ta’wil urspriinglich gleichbedeutend. Spéter be-
schrankte man den Terminus tafsir dann auf die duferen Bedeutungen und den

Terminus ta’wil auf die inneren oder allegorischen Deutungen.®°?

Nach dieser Anfithrung der Hauptdefinitionen der beiden Fachtermini at-tafsir

(301) Vgl. Ibn al-Atir, Magd ad-Din Abi as-Sa‘adat al-Mubarak Ibn Muhammad al-Gazari: an-
nihdyah fi garib al-hadit wa-l-atar (J@j Serd cr 3B W), 5 Bde., Bayriit, al-maktabah al-
4lmiyyah, 1979, Bd. 1, S. 80.

Bei den Fachgelehrten der Koranauslegung und Koranwissenschaften hat at-ta’wil verschieden-
artige Fachbedeutungen:

[1] Die Ansicht der Mehrheit der Gelehrten ist, dass at-tafsir und at-ta’wil synonym sind, weil
at-ta’wil sich damit beschiftigt, dass die Rede erldutert und klar gemacht wird. Dementspre-
chend sind die beiden synonym. Vgl. Ibn al-Gawzi, Gamal ad-Din Abii al-Farag ‘Abd ar-
Rahman: zad al-masir fi ilm at-tafsir ( _)Lﬁ)“@ pg wiuged 33), Bayriit, dar Ibn Hazm, 2002, S.
29. Dies mag genau das sein, was Ibn Garir at-Tabari in seinem Koraninterpretationswerk mit
seiner folgenden, vielmals wiederholten Aussage gemeint hat: ,ihtalafa ahlu t-ta’wil fi mana
[...]“: ,Die Deutungsgelehrten stritten sich iiber die Bedeutung [...]“. Zudem nannte er sein Ko-
raninterpretationswerk ,gami¢ al-bayan ‘an ta’wil ay al-Qur’an“ (Die umfassende Darstellung
iiber die Deutung der Koranverse). Vgl. ad-Dahabi, Muhammad Husayn: at-tafsir wa-l-mufassiriin
(Us Jd:\ﬂwj Jaﬁ):*@), 3. Bde., al-Qahirah, dar al-kitab al-hadit, 1961, Bd. 1, S. 15; vgl. az-Zarqani:
manahil al-irfan, Bd. 2, S. 7.

[2] at-tafsir unterscheidet sich von at-ta’wil in Bezug auf das Haupt- und Unterfachgebiet. So ist
at-tafsir umfassender als at-ta’wil. Am meisten werde at-tafsir in der Erklarung der Ausdriicke,
der Worter, der gottlichen und menschlichen Rede verwendet. at-ta’wil beziehe sich anderer-
seits nur auf die Deutung der Bedeutungen, der Sétze und der gottlichen Offenbarungen. Vgl.
ar-Ragib al-Asfahani: al-muqaddimah, S. 47; vgl. az-Zarqani: manahil al-Grfan, Bd. 2, S. 7.

[3] Abt Mansir al-Maturidis (333 H.) Ansicht ist die, dass at-tafsir im Gegensatz zu at-ta’wil
stehe. at-tafsir bedeute, dass die von Gott gewollten Bedeutungen in einer eindeutigen und end-
giiltigen Weise wiedergegeben werden. Andererseits bedeute at-ta’wil, dass die Préiferenz einer
der vermuteten Meinungen nicht in einer endgiiltigen Weise wiedergegeben wird. Vgl. as-
Suyfiti: al-itgan, Bd. 4, S. 332; vgl. az-Zarqani: mandahil al-qrfan, Bd. 2, S. 7; vgl. al-Halidi, Salah
‘Abd al-Fattah: taif ad-ddrisin bi-manahi§ al-mufassirin )U@U"c‘*‘-“ e Z};&Dgﬁ}f)‘dﬂs ‘—9@&-(-; 1. Aufl.,
Dimasq, dar al-qalam, 2002, S. 23-34.

Zu den eigenen Merkmale sowohl von at-tafsir als auch at-ta’wil vgl. an-Nabhan, Muhammad
Farliq: al-madhal ila ‘uliim al-Qur’an al-karim (e@cﬁ oo e sg s JF3%J), 1. Aufl., Halab, dar
‘@lam al-Qur’an, 2005, S. 74-77.

(302) Vgl. Gitje: Koran und Koranexegese, S. 51.
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und at-ta’wil, die die Gelehrten vertreten haben, werden nun jeweils umfassen-

de Definitionen vorgeschlagen.

at-tafsir ist eine Wissenschaft, durch die man gemal} der menschlichen Fahig-
keiten und Leistungen versucht, die im koranischen Text enthaltenen Bedeu-
tungen zu erfassen und rechtliche Urteile, Glaubensregelungen und Ermahnun-
gen abzuleiten. Dies ist erst moglich, wenn der Interpretierende sich mit den
hierfiir notigen Wissenschaften und Fachbereichen auskennt. Hierzu zdhlen
etymologische Wurzeln, lexikographische Bedeutungen der Lexeme, Gramma-
tik, Morphologie, Rhetoriklehre, Glaubenslehre, islamische Rechtsmethodolo-
gie, die Lesarten des Korans, Offenbarungsgriinde, die Angemessenheit, Ab-
rogation, Hadithwissenschaften, die Uberlieferungen des Propheten sowie

sprachliche und aufRersprachliche kontextuelle Bedeutungen der Koranverse.

at-ta’wil ist eine besondere Art, die unter das Hauptfachgebiet at-tafsir fillt. Sie
befasst sich mit der Deutung der scheinbar ambivalenten Passagen, indem ent-
weder einem der vermuteten Hinweise Vorrang gegeben wird oder, ausgehend
von dem Verstext, eine angenommene Bedeutung, die in Harmonie mit dem
Vorhergehenden und Nachfolgenden steht, entnommen wird. Zudem kann auf-
grund eines Indizes eine Auffassung, die nicht im Konflikt mit den allgemeinen
Zielen der Offenbarung und der Sunna steht, erschlossen werden, auch wenn
der urspriingliche sprachliche Sinn nicht wiedergegeben wird. Ist jedoch kein
solches Indiz vorhanden, muss der Ausdruck ausschlie3lich in seinem urspriing-

lichen sprachlichen Sinn verwendet werden.

b) Beriicksichtigung des sprachlichen und auBersprachlichen Kontextes
in der Koraninterpretation

Die Koraninterpretatoren maflen dem Kontext in Hinsicht auf die sprachliche
VerstandniserschlielSung des Korantextes eine grolde Bedeutung bei. az-Zarkasi
zufolge gibt es zwei Arten der Interpretation. Die Erste Art bezieht sich auf die
Stellen, deren Auslegung durch anerkannte Autoritidten erfolgte und iiberliefert

ist. Diese lassen sich in drei Unterkategorien einordnen: Die erste Kategorie
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umfasst alle anerkannten tafdasir, die auf den Propheten zuriickgefiihrt werden.
Der zweiten Kategorie werden die Auslegungen der Prophetengefdahrten zuge-
ordnet, die auf ihrer eigenen Wahrnehmung von den Offenbarungsgriinden und
Offenbarungsumstédnde beruhen. Als dritte Kategorie werden die tafasir der
groBen Gelehrten der ersten Nachfolgergeneration (at-tabitin (sglid) angese-
hen.

Die zweite Art bezieht sich auf die Stellen, fiir die keine Auslegung von Seiten
der oben genannten Exegetengruppe iiberliefert ist. Diese Stellen sind nur von
geringer Zahl und ihre Auslegung erfolgt durch die Betrachtung der arabischen
Worter, ihrer Bedeutungen und ihrer sprachlichen Verwendung unter Beach-

tung des Kontextes.®%

1. Der sprachliche Kontext

Ibn Guzayy al-Kalbi (741 H.) zihlt die Untersuchung des Kontextes zu den be-
deutendsten Komponenten der Koranauslegung. Er sagt, dass der Kontext die
Echtheit der Rede bezeugt, der durch das, was vorher oder danach steht, fest-
gestellt wird.®*? al-Mutanna ‘Abd al-Fattah erwihnt beziiglich der Bedeutung
des Kontextes bei at-Tabari, dass es erwiesen sei, dass das Koraninterpretati-
onswerk von at-Tabari zu den ersten Koraninterpretationswerken gehore, die
sich mit dem Kontext in der Interpretationsmethode beschiftigen. Er steht
diesbeziiglich in der dritten von drei Ebenen: In der ersten Ebene stehen die
sprachlichen Aspekte im Vordergrund, in der zweiten Ebene kommt die echten
Uberlieferungen, wihrend in der dritten Ebene der Kontext ausschlaggebend
ist.®%) at-Talhi bringt zum Ausdruck, dass sich die Koranausleger damit be-
schiftigten, den Korantext durch die kontextuellen Elemente zu analysieren, da

sie den Koran sprachlich, also phonetisch, morphologisch, grammatisch und

(303) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 2, S. 188 f.

(304) Vgl. Ibn Guzayy al-Kalbi, Abii al-Qasim Muhammad Ibn Ahmad: at-tashil li-‘ulim at-tanzil
(d@@‘p@dd@u@), 2 Bde., Bayriit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 1995, Bd. 1, S. 13.

(305) Vgl. al-Mutana: as-siyaq al-Qur’ant, S. 20 f.
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semantisch, zu behandeln versuchten.®*® Dementsprechend sind die o.g.
sprachlichen Aspekte Teilgebiete des sprachlichen Kontextes in der Koraninter-

pretation und werden im Folgenden behandelt.

1.1. Phonetik (‘ilmu s-sawtiyyat)

Die Phonetik ist ein Teilgebiet der Koranwissenschaften, das sich mit der kor-
rekten Aussprache des Korantextes beschiftigt. Im Besonderen widmet sie sich
der Festlegung der Regeln fiir die Aussprache der verschiedenen Varianten
(qira’at <l¢))J. Dieser Aspekt ist ein Teil der Definition des tafsirs bei Abii
Hayyan al-Andalusi, in der er sagt: ,at-tafsir ist eine Fachdisziplin, die sich mit
der Art und Weise der Aussprache der koranischen Worte [...] beschiftigt” (s. F.
299). Abii Hayyan betrachtet die Wissenschaft der Phonetik des Korans, die
durch die genaue Erkenntnis iiber die Lesarten verwirklicht wird, als die erste
Interpretationssdule. Fast alle Korankommentatoren gehen auf die verschiede-
nen Varianten in den Koranversen in ihren groen Koraninterpretationswerken

ein.

Im Folgenden werden Beispiele fiir die unterschiedlichen Lesarten und ihre

Konsequenzen erwdhnt:

[1] Der folgende Koranvers wird aus Sicht der Koraninterpretatoren so ver-
standen, dass die Verschiedenheit einiger ausgesprochener Varianten zur An-
ndherung und Vervollkommnung der Bedeutung der beiden Varianten fiihrt:
»L...] wa-nzur ila 1-<izami kayfa nunsizuha tumma nakstiha lahma [...]“ mit der
Bedeutung ,,259. [...] Und sieh die Knochen an, wie Wir sie sich erheben lassen,
dann bekleiden Wir sie mit Fleisch. [...]“ (al-Baqarah 2: 259 [Denffer]). Die Koran-

rezitatoren waren sich iiber den Begriff nunsizuha nicht einig. al-kifiyyan®"”

(306) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyaq, S. 110.

(307) al-kitfiyyiin ist ein Ortliches Herkunftsattribut (nasab makani gsgivé; () fiir die Leute, die
urspriinglich in Kufa al-Kiifah (einer Stadt im Irak) geboren wurden oder in ihr lebten. Im
Fachgebiet der Koranvarianten wird es als bezeichnendes Attribut fiir die drei Fachiiberlieferer
verwendet. Diese sind: ‘Asim Ibn Abi an-Nugiid (127 H.), Hamzah Ibn Habib az-Zayyat (156
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und Ibn ‘Amir rezitierten nunsizuhd. Der Rest der sieben Rezitatoren — u.a.

Nafi, Ibn Katir und Abu ‘Amr — rezitierten nunsiruha.®*®

Mit der Bedeutung der Lesart nunSizuha mit ,zay“ (z) liest sich die Stelle wie
folgt: ,,Und schau an, wie Wir die zerstreuten Knochen vom Boden erheben und
sie wieder an ihre Korperteile zuriickversetzen und sie hierauf mit Fleisch be-
kleiden!“ Die Hauptbedeutung von nasaza ist erheben. So wird der hochgelege-
ne Boden durch nasz, nasaz, und nasaz ausgedriickt.®*® In demselben Sinne fin-
det es sich im Koranvers: ,,[...] wa-ida qila nSuzi fa-nSuzi [...]“ mit der Bedeu-
tung: ,11. [...] Und wenn gesagt wird: ,Erhebt euch!‘, dann erhebt euch eben
[...]¢ (al-Mugadalah 58: 11). Die Lesart mit ,z“ bedeutet ebenfalls Wiederbele-

bung.®'” Die Knochen werden jedoch nicht isoliert lebendig gemacht. Sie wer-

H.) und ‘Ali Ibn Hamzah al-Kis3’1 (189 H.). Sie gehoren zu den beriihmtesten sieben Rezitato-
ren der kanonischen Koranlesarten, die in verschiedenen islamischen Stidten lebten. In Medina
war Nafi¢ (169 H.), in Mekka war Ibn Katir (120 H.), in Basra war Abi ‘Amr al-Basri (154 H.)
ansissig und in Damaskus war ‘Abd Allah Ibn ‘Amir (118 H.). Die Uberlieferungskette der
Uberlieferungen von sechs Rezitatoren (Nafi, Ibn Katir, ‘Asim, Hamzah, Abii ‘Amr und al-
Kisa’1) gehen auf den Propheten durch den Prophetengefdhrten Ubayy Ibn Ka‘b zuriick. Die
Uberlieferungskette der Uberlieferung von Ibn ‘Amir ist auf den Propheten durch den Prophe-
tengefihrten und den dritten Kalifen ‘Utman Ibn ‘Affan (35 H.) zuriickzufiihren. Mehr dazu vgl.
Bauer, Thomas: Die Kultur der Ambiguitit. Eine andere Geschichte des Islams, Berlin, Verlag
der Weltreligionen im Insel Verlag, 2011, S. 61 ff.; Vgl. Ibn Mugahid, Abti Bakr Ahmad Ibn
Miisa Ibn al-‘Abbas (324 H.): kitab as-sab‘ah fi al-gir@’at )<e) )@ 3888 Y, 2. Aufl., al-
Qahirah, dar al-ma‘arif, o. J., S. 53 ff.; vgl. ‘Umar, Ahmad Muhtar/Mukram, ‘Abd al-‘Al Salim:
mu‘gam al-gir@’at al-qur’aniyyah. ma‘a muqaddimah fi al-qira‘at wa-ashar al-qurr@® <e) 3&eaza(
)1 L@ e Obs 815 58233 £5 3@, 8 Bde., Tran, intisarat Uswa, 1991-1992, Bd. 1, S. 21 f.

(308) Vgl. ad-Dani, Abii ‘Amr ‘Utman Ibn Sa‘id Ibn ‘Utman Ibn ‘Umar (444 H.): at-taysir fi al-
qir@at as-sab‘ (&‘@ﬂ el 5 s—axgedd), Bayriit, dar al-kitab al-‘arabi, 1984, S. 82.

(309) vgl. al-Qaysi, Abti Muhammad Makki Ibn Abi Talib (437 H.): al-kasSf ‘an wugith al-qira’at
as-sab‘ wa-lalihd wa-hugagiha )lezzz s \5;&3 &@ Slel D ez Cg q:)w, 2 Bde., 3. Aufl.,
Bayriit, mu’assasat ar-risalah, 1984, Bd. 1, S. 310. Im Folgenden wird es als ,al-Qaysi: al-kasf
‘an wugith al-qir@at as-sab*‘ angegeben. Vgl. al-Farisi, Abii ‘Ali al-Hasan Ibn ‘Abd al-Gaffar (377
H.): al-huggah li-l-qurra® as-sab‘ah )3&Ed e\ﬂ‘:&ﬁf’&d, 2 Bde, Dimasq, dar al-ma’miin li-t-turat,
1984, Bd. 2, S. 381 f.

(310) So ist die ﬁbersetzung bei Goldschmidt: ,261. [...] und schau auf die Gebeine, wie wir
sie auferwecken und dann mit Fleisch bekleiden. [...]“ (al-Bagarah 2: 259 [Goldschmidt]).

Goldschmidt, Lazarus: Der Koran, K6ln, Komet Verlag, o. J.
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den erst wiederbelebt, wenn sie erhoben und zusammengesetzt wurden.®'"

Die Bedeutung der Variante nuns$iruha mit ,ra’“ (r) ist lebendig machen. Also:
,»259 [...] Und betrachte die Gebeine, wie wir sie auferstehen lassen und sie dann
mit Fleisch umbhiillen! [...]“ (al-Bagarah 2: 259 [Bobzin]). Der folgende Koranvers
unterstiitzt den Vorzug der Variante nunsSiruha: ,tumma ida $a@’a anfarahu“ mit
der Bedeutung: ,22 Hierauf, wenn Er will, ldfst Er ihn auferstehen.”“ (‘Abasa 80:

22).612

So sind die beiden Varianten zueinander ,vervollkommnend“. at-Tabari sagt,
dass die beiden Varianten sich vervollkommnend annihern, weil al-insaz be-
deutet, dass die Knochen erhoben, zusammengesetzt und vom Boden wieder an
ihre Korperteile zuriickgesetzt werden und al-infar, dass sie wieder belebt und
lebendig gemacht werden. Er sagt weiter, dass beide Lesarten kanonisch sei-

en.G®

Aus den beiden Lesarten ergibt sich die Art und Weise der Wiederbelebung der
Toten. Dies hat den Grund, dass die Knochen zuerst lebendig gemacht werden,
wie sich aus der Lesart nunsiruha erschliefen lasst. Gemal der Variante nunsi-
zuha ist die Art und Weise der Wiederbelebung der Knochen gemeint, da sie
zuerst erhoben und zusammengesetzt werden. So enthdlt der Vers durch seine

beiden Varianten die beiden vervollkommnenden Bedeutungen.®'®

[2] Der folgende Koranvers wird aus Sicht der Koraninterpretatoren so ver-
standen, dass der Unterschied in Bezug auf die Lesart hier zur Verschiedenheit
der Bedeutung fiihrt. Das fiihrt wiederum zur grammatischen Verschiedenheit

dessen, worauf sich das Pronomen bezieht (tahdid ‘awdati d-damir 33s¢ J«.QC‘—*

(311) Vgl. al-Qaysi: al-kasf ‘an wugith al-qir@’at as-sab, Bd. 1, S. 310; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd.
4, S. 361.

(312) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 4, S. 617; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-
wagiz, Bd. 1, S. 350; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 7, S. 39; vgl. al-Farisi: al-huggah li-
l-qurr@ as-sab‘ah, Bd. 2, S. 379 f.

(313) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 4, S. 618.

(314) http://vb.tafsir.net/tafsir3276/ (30.12.2013).
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4@&‘5): »fa-qad kaddabiikum bi-ma taqiliina fa-ma tastati‘ina sarfan wa-la
nasran [...]“ mit der Bedeutung: ,,19. - Nun haben sie euch in dem, was ihr
sagt, der Liige bezichtigt. Da konnt ihr weder (etwas) abwenden noch Hilfe

erfahren [...]“ (al-Furqan 25: 19).

Fiir den o. g. Vers gibt es drei Rezitationsiiberlieferungen: Erstens: Die Uberlie-
ferung von Hafs (180 H.) nach ‘Asim ist die oben rezitierte. Zweitens: Die Uber-
lieferung von Abii Bakr nach ‘Asim und die Lesart von den weiteren sechs Kor-
anrezitatoren (Ibn ‘Amir, Ibn Katir, Hamzah, Abta ‘Amr, Nafi¢ und al-Kisa’1) ist:
»fa-qad kaddabiikum bi-ma taqiiliina fa-ma yastatitna [...]“ mit der Bedeutung:
,Nun haben sie euch in dem, was ihr sagt, der Liige bezichtigt. Da kénnen sie
weder (etwas) abwenden noch Hilfe erfahren“. Drittens: die Uberlieferung von
Qunbul (291 H.) nach Ibn Abi Bazzah (250 H.) nach Ibn Katir ist: ,fa-qad
kaddabiikum bi-ma yaqiiliina fa-ma yastati‘Gna [...]“ mit der Bedeutung: ,,Nun
haben sie euch in dem, was sie sagen, der Liige bezichtigt. Da konnen sie weder

(etwas) abwenden noch Hilfe erfahren®.!

In jeder Variante bezieht sich das Pronomen auf ein unterschiedliches Satzele-
ment. Gemal} der ersten Lesart ist die Bedeutung: ,Nun haben eure Gotter euch
der Liige bezichtigt in dem, was ihr sagt, dass sie Gotter seien oder dass sie
euch in Irre gehen gelassen hitten. Da konnt ihr von euch weder Strafe ab-

wenden noch Hilfe erfahren“.

Gemal} der zweiten Lesart ist die Bedeutung wie folgt: ,Nun haben eure Gotter
euch der Liige bezichtigt in dem, was ihr sagt, dass sie Gotter seien oder dass sie
euch in Irre gehen gelassen héatten. Da konnen die Gotter von euch weder Strafe

abwenden noch Hilfe erfahren®.

GemdlR der dritten Lesart ist Folgendes gemeint: ,Nun haben eure Gotter euch
durch ihre im vorherigen Vers erwahnte Aussage der Liige bezichtigt. Da kon-

nen die Gotter von euch weder Strafe abwenden noch Hilfe erfahren®. Thre

(815) Vgl. Ibn Mugahid: kitab as-sab‘ah, S. 463.
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Aussage steht im vorherigen Vers: ,18. Sie werden sagen: ,,Preis sei Dir! Es
ziemte sich fiir uns nicht, uns anstatt Deiner (andere) Schutzherren zu nehmen

[...]“ (al-Furgan 25: 18).G!®

[3] Die Verschiedenheit des Ausgesprochenen in einer Lesart fiithrt zur Ver-
schiedenheit der grammatischen Deklination. Das fiihrt wiederum zur Bestim-
mung der Stellen, an denen man bei der Rezitation am besten eine Pause ma-
chen kann oder nicht machen darf. Dies zeigen die folgenden Verse: ,36 fi
buyiitin adina llahu an turfa‘a wa-yudkara fiha smuhu yusabbihu lahii fiha bi-1-
guduwwi wa-l-asali 37 rigalun 1a tulhihim tigaratun wa-la bay‘un ‘an dikri 11ahi
[...]“ mit der Bedeutung: ,,36. (Solche Lampen gibt es) in Hausern, fiir die Allah
erlaubt hat, daB sie errichtet werden und da darin Sein Name genannt wird.
Thn preisen darin, am Morgen und am Abend® [ D.h.: zu den vorgeschriebenen Ge-
betszeiten morgens und abends.], 37. Méanner, die weder Handel noch Kaufgeschift
ablenken vom Gedenken Allahs [...]“ (an-Nir 24: 36, 37). Es gibt zwei Lesarten
von yusabbihu. Gemif Ibn Katir, Nafi¢, Abii ‘Amr, Hamzah, al-Kisa’1 und ‘Asim
in der Uberlieferung von Hafs ist die Lesart yusabbih, d.h. im Sinne eines akti-
ven Satzes (gumlah mabniyyah li-l-ma‘lim e )L&é;ﬂ 3w '51,35(. Die Lesart Ibn
‘Amirs und ‘Asims in der Uberlieferung Abii Bakrs ist yusabbahu, d.i. im Sinne

eines passiven Satzes (umlah mabniyyah li-l-maghiil J s Ceuﬂb@p‘ 3;35).(317)

Nach der ersten Lesart ist yusabbihu (preisen) ein aktives Verb, das eines Ak-
tivsubjektes bedarf, das in diesem Fall unbestritten rigalun (Méanner) ist. So

wurde die beste Stelle, an der pausiert werden kann, bestimmt. Hier darf erst

(316) Vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 14, S. 500 f.; vgl. al-Aliisi, Sihab ad-Din Mahmiid Ibn ‘Abd
Allah al-Husayni (1270 H.): rith al-ma‘ani fi tafsir al-Qur’an al-‘azim wa-s-sab‘ al-matani z 5_(
)LSM g@j BB Jcﬁ)“—’“%ﬁ%ﬁd&d,\ 16 Bde., 1. Aufl., Bayriit, dar al-kutub al-<ilmiyyah, 1994,
Bd. 18, S. 252 f. Im Folgenden wird es als ,,al-Aliisi: rith al-ma‘ani“ angegeben. Vgl. at-Tabari:
gami‘ al-bayan, Bd. 17, S. 420; vgl. az-Zamahsari, Abi al-Qasim Mahmiid Ibn ‘Amr (538 H.): al-
kassaf ‘an haq@iq gawamid at-tanzil wa-<uyiin al-agawil fi wuguh attawil Gz Sg G
)l sz s M@\Cﬂ UNg s d@é@ =2 3¢, 4 Bde., 3. Aufl., Bayriit, dar al-kitab al-‘arabi, 1407

H., Bd. 3, S. 268. Im Folgenden wird es als ,,az-Zamahsari: al-kassaf angegeben.
(817) Vgl. Ibn Mugahid: kitab as-sab‘ah, S. 456.
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beim Subjekt (Manner) gehalten werden, weil der Satz dann erst vollstindig

ist. 19

Nach der zweiten Lesart ist yusabbahu (wird gepriesen) ein passives Verb. Die
Grammatiker und die Koraninterpretatoren sind sich dariiber einig, dass beim
Lesen bei al-asal (und am Abend) idealerweise eine Lespause zu machen ist,
weil dies als vollkommener Satz zu betrachten sei. Man setzt bei rigalun la
tulhihim tigaratun wa-la bay‘un ‘an dikri llahi (,Manner, die weder Handel noch
Kaufgeschift ablenken vom [...]“) wieder an. Sie vertreten aber verschiedene

Meinungen dariiber, was den Nominativ bei rigalun verursache:

[1] rigalun gilt als Subjekt fiir ein elidiertes Verb, als ob gesagt wiirde: ,[...] Thm
wird darin gepriesen, am Morgen und am Abend, (Ihn preisen) 37. Mdnner, die

weder Handel noch Kaufgeschift ablenken vom Gedenken Allahs [...]«.(?

[2] rigalun gilt als Antwort auf eine elidierte Frage, als ob gesagt wiirde: ,,[...]
Ihm wird darin gepriesen, am Morgen und am Abend, (wer preist Ihn darin? Ant-
wort: Ihn preisen) 37. Mdnner, die weder Handel noch Kaufgeschéift ablenken

vom Gedenken Allahs [...]«.329

[3] rigalun gilt als Nominalpradikat, dessen Nominalsubjekt elidiert ist und wird
von dem erwidhnten Verb preisen her erschlossen, d.i. Preisende (musabbihiin).
Es ist so, als ware gesagt worden: ,[...] IThm wird darin gepriesen, am Morgen

und am Abend, (die Preisenden sind) 37. Mdnner, die weder Handel noch Kaufge-

(318) Vgl. al-Farisi: al-huggah li-I-qurra’ as-sab‘ah, Bd. 5, S. 326; vgl. al-Qaysi: al-kasf ‘an wugith
al-gir@’at as-sab‘, Bd. 2, S. 139.

(319) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 17, S. 319; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar
al-wagiz, Bd. 4, S. 186; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 15, S. 286; vgl. Abii
Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 6, S. 421; vgl. al-Alisi: rith al-ma‘ani, Bd. 18, S. 177.
(320) Vgl. as-Samin al-Halabi, Sihab ad-Din Ahmad Ibn Ydsuf Ibn ‘Abd ad-Dayim (756 H.): ad-
durr al-masin fi ‘uliim al-kitab al-maknin )& s e es¢ wsoed 2, 11 Bde., Dimaq,
dar al-qalam, o. J., Bd. 8, S. 410. Im Folgenden wird es als ,as-Samin al-Halabi: ad-durr al-
masiin“ angegeben; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 14, S. 393; vgl. Ibn ‘ASir: at-tahrir, Bd. 18, S.
249; vgl. al-Aldsi: rith al-ma‘ani, Bd. 18, S. 177.
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schift ablenken vom Gedenken Allahs [...]«.G2Y

[4] rigalun gilt als ein nachgestelltes Nominalsubjekt (mubtada’ mwahhar iﬁgﬂ
JC5). ,In Hiusern“ ist das vorangestellte Nominalpridikat (habar muqaddam
add J%).(SZZ) Ibn ‘Asiirs Ansicht nach konnte der Satz, der aus dem nachgestell-
ten Subjekt und dem vorangestellten Pridikat besteht, als ein erklarender Neu-
satz gelten, der von der folgenden Aussage abhéngig ist: ,,35. [...] Allah fiihrt zu
Seinem Licht, wen Er will [...]“ (an-Niir 24: 35). Es sei so zu verstehen, als wiirde
gefragt werden, wer diese Leute seien, die Gott zu seinem Licht fiihrt. Darauf-
hin sei geantwortet worden: ,,37. Mdnner, die weder Handel noch Kaufgeschaft
ablenken vom Gedenken Allahs [...] (sind) 36. in Hdusern, fiir die Allah erlaubt

hat, daR sie errichtet werden [...]“.3?®

at-Tabari gibt der ersten Lesart yusabbihu den Vorzug, weil das aktive Verb als
eine aktive Ausfithrung der Handlung und gleichzeitig als Pridikat fiir das Sub-
jekt angesehen wird. Dieses aktive Verb bedarf des Subjektes, das im kommen-
den Vers erwdhnt wird, ndmlich rigalun. Bei der zweiten Lesart (yusabbahu) —
ein passives Verb — muss man ein anderes aktives Verb, das von dem passiven
abzuleiten ist, als gedachte Ergdnzung hinzugeben. In diesem Fall wird das pas-

sive Verb nicht zum Pradikat von rigalun.®*®

1.2. Morphologie (‘ilmu s-sarf)

Diese Lehre gehort ebenfalls zu den Wissenschaften, in denen sich die Koran-
ausleger auskennen miissen. Sie hoben stets hervor, dass sie in dieser Disziplin
bewandert sein miissen. Somit befassten sie sich mit den etymologischen und
morphologischen Wurzeln vieler Worter und deren verschiedenen Bedeutungen

hinsichtlich der unterschiedlichen Morpheme. Das Wort as-Saytan kann hier als

(321) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 6, S. 422; vgl. as-Samin al-Halabi: ad-
durr al-masiin, Bd. 8, S. 410; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 14, S. 394.

(322) vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 15, S. 286; vgl. al-Qaysi: al-kasf ‘an
wugith al-gir@at as-sab, Bd. 2, S. 139; vgl. Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 18, S. 248.

(323) Vgl. Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 18, S. 248.

(324) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 17, S. 319 f.
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Beispiel herangezogen werden. Die Grammatiker stritten iiber die Wurzel von
Saytan in dem folgenden Vers: ,,14. Und wenn sie diejenigen treffen, die glau-
ben, sagen sie: ,Wir glauben.‘ Wenn sie jedoch mit ihren Teufeln allein sind, so
sagen sie [...]“ (al-Bagarah 2: 14). Die grammatische Schule von Basra, ,al-
basriyyun“, vertrat die Ansicht, dass , Teufeln“ (Sayatin, Sg. Saytan) eine Typform
von fay‘dl sei. Die zugehorige Hauptwurzel ist in diesem Fall Satana mit der Be-
deutung weit, fern. Bei der grammatischen Schule von Kufa, ,al-kifiyyin“, wird
das Wort Saytan als Typform von falan angesehen. So ist die Hauptwurzel Sata
mit der Bedeutung ,zugrunde gehen“. as-Saytan ist der Rebellische unter den
Menschen und Dschinnen. Im Koran findet man diese Bedeutung in der Koran-
stelle: ,,112. Und so haben Wir jedem Propheten Feinde bestimmt: die Satane
der Menschen und der Ginn, von denen die einen den anderen prunkende Wor-

te eingeben in Trug [...]“ (al-An‘am 6: 112).%%

Ein weiteres Beispiel ist der Koranvers 256 der 2. Sure: ,256. Es gibt keinen
Zwang im Glauben. (Der Weg der) Besonnenheit ist nunmehr klar unterschie-
den von (dem der) Verirrung. Wer also falsche Gotter verleugnet, jedoch an Al-
lah glaubt, der hilt sich an der festesten Handhabe [...]“ (al-Baqarah 2: 256). Die
Koranexegeten erwihnten die Meinungsverschiedenheit der Grammatiker iiber
den Hauptstamm des Wortes at-tagit (falsche Gotter).**® Die Einen neigen da-

zu, dass at-tagiit von der Wurzel tagawa, taga (Inf.) — yatgi, yatga (Impf.) vom

(325) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 1, S. 193; vgl. at-Tabari: gami¢ al-
bayan, Bd. 1, 109 f.; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 1, S. 71 £.; vgl. al-Qurtubi: al-gami¢
li-ahkam al-Qur’an, Bd. 1, S. 140.

(326) at-tagit ist von taga abgeleitet. Es meint ,die Grenzen des Rechts iiberschreiten, ein
UbermaR an Frevel zeigen“. Die Koranausleger verstehen at-tagiit als Synonym von ,Satan und
Teufel“ (‘Umar (23 H.), Mugahid (104 H.) und Qatadah), ,Wahrsager“ (Sa‘id Ibn Cv}ubayr (95
H.)), ,Zauberer“ (Abi al-‘Aliya (93 H.)), ,Rebellen unter den Ginn und Menschen“ und ,fal-
schen Gottern und Gotzen“. Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 7, S. 17; vgl. auch Khoury:
Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 3, S. 177.

at-Tabari bevorzugte die Meinung, dass alles gemeint sei, was anstelle Gottes angebetet wird,
egal, ob durch Zwang oder Zufriedenheit und unerheblich, ob es sich um den Menschen, Satan,

Gotzen, Liigner o. A. handelt. Vgl. at-Tabari: §ami al-bayan, Bd. 4, S. 558.
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Typ fa‘ala abgeleitet ist. Das Nomen davon ist tagwiit oder tagyiit vom
Formtyp fait. Es gab Positionswechsel zwischen ,,w“ und ,,g“ in der Wortform
tagwit sowie zwischen ,,y“ und ,,g“ in der Wortform tagyiit. So entstand das
Wort tawgiit oder taygit. Das ,,w* in tawgiit und ,)y“ in taygit wurden zu ,,a“,
weil das ,t“, das vor dem ,w“ oder ,,y“ steht, mit fathah ,,:“ versehen ist, d.h.
taagiit. In der Transkription sind zwei ,,a“ ein langer Vokal (3). So entstand
letztlich das Wort in der Form tagiit. Andere, wie al-Mubarrid (286 H.), neigen zu
der Ansicht, dass das Wort at-tagiit eine Pluralform ist und keinen Singular hat.
Eine dritte These ist die Abi ‘Ali al-Farisis. Er meint, dass at-tagiut als Wort ein
Singularnomen sei, das sowohl die Einzahl als auch die Mehrzahl bezeichnet. In
der folgenden Koranstelle erscheint at-tagit in einer ménnlichen Singularform:
,»,60. [...] Sie wollen (nun aber) eine rechtswirksame Entscheidung beim Teufel
suchen, wo ihnen doch befohlen worden ist, nicht daran zu glauben [...]®*"“
(an-Nisa> 4: 60 [Ibn. Rassoul]). In der kommenden Koranstelle kommt es in einer
Pluralform vor: ,257. [...] Diejenigen aber, die ungldubig sind, deren Schutz-
herren sind die falschen Gotter [...]®*®“ (al-Baqarah 2: 257). Es kommt auch in ei-
ner weiblichen Pluralform vor: ,17. Diejenigen aber, die die falschen Gotter

meiden, um ihnen nicht zu dienen [...]1%?*“ (az-Zumar 39: 17).33%

(327) Die Transkription des Verses lautet: ,,60. [...] yuridiina an yatahakami ila t-tagiti wa-qad
umird an yakfuri bihi [...]“. Das Pronomen hi, das nur fiir den ménnlichen Singular benutzt
wird, bezieht sich im Wort bihi auf at-tagit. So erscheint at-tagiit in diesem Vers in der mannli-
chen Singularform.

(328) Die Transkription des Verses lautet: ,257. wa-lladina kafari awliya’uhumu t-tagitu
yuhrigiinahum mina n-niiri ila z-zulumat [...]“. Das Pronomen in, das nur fiir den ménnlichen
Plural benutzt wird, bezieht sich im Wort yuhrigiinahum auf at-tagiit. So erscheint at-tagit in
diesem Vers in der ménnlichen Pluralform.

(329) Die Transkription des Verses lautet: ,17. wa-lladina gtanabi t-tagiita an ya‘buditha [...]“.
Das Pronomen hda, das nur fiir den weiblichen Singular benutzt wird, bezieht sich im Wort
ya‘budithd auf at-tagiit. So erscheint at-tagit in diesem Vers in der weiblichen Singularform.
(330) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 7, S. 16 f.; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-
Qur’an, Bd. 4, S. 283 f.; vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 4, S. 558 f.; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-
Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 1, S. 344.

129



1.3. Lexikographie (‘ilmu l-ma‘agim)

Es wird als unumgénglich erachtet, dass der Koranexeget die Worter mit ihren
vielfachen Bedeutungen kennt. az-Zarkasi meint, dass die eigenen und gemein-
samen Bedeutungen der Ausdriicke von der Lexikographie abhingig seien.®V
Es ist fiir denjenigen, der sich mit der Koraninterpretation befassen will, erfor-
derlich, in dem Fachgebiet der Lexikographie bewandert zu sein. Andernfalls
darf er keine Interpretation ausiiben.®*® Unter die sprachlichen Fachgebiete
fallt die Untersuchung der einzelnen Lexeme, deren koranische Verwendungs-

weise als eine der ersten Moglichkeiten zur Ergriindung ihrer Bedeutung

gilt. e

Aufgrund der Betonung az-Zarkasis zeigt sich, dass die umfassende Kenntnis
iiber die Lexeme, ihre Hinweise, ihre verschiedenen Bedeutungen, die die Ho-
monyme und Synonyme und die schwerverstdndlichen und seltenen Ausdriicke
im Koran den Koraninterpretatoren zur Verfiigung stehen miissen. Demzufolge
hatten die muslimischen Gelehrten sich in ihren Werken zum Beispiel die Ho-
monyme und Synonyme (s. F. 4914, 492}) und die schwerverstédndlichen und sel-
tenen Ausdriicke im Koran im Koran gewidmet. al-Gatlawi reduziert die Griin-

de, aus denen die seltenen Ausdriicke im Koran entstanden, auf zwei:

Erstens: Die arabische Sprache hat einen weitreichenden Wortschatz und viele
Dialekte, in denen dieselben Worter mit zahlreichen oder sogar unterschiedli-

chen Bedeutungen verwendet werden.

Zweitens: Der Koran verwendet einige den Arabern bekannte Worter und Aus-
driicke in Wortverbindungen oder Kontexten, die ihnen unbekannt sind. Dies

fithrt zu einer Vielzahl der Bedeutungen.®*?

(3831) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 2, S. 190.

(332) vgl. ebd., Bd. 1, S. 366 f.

(333) vgl. ebd., Bd. 2, S. 190.

(334) Vgl. al-Gatlawi, al-Hadi: qaddyd al-lugah fi kutub at-tafsir (Jes® —ad (s8¢d 130, 1.
Aufl., Safaqis/Stisah, dar Muhammad ‘Ali al-Hami/kulliyat al-adab wa-1-‘ulim al-insaniyyah, S.
255.
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Die Beschiftigung der Koraninterpretatoren mit den lexikographischen Bedeu-

tungen der Worter wird durch folgendes offenbar:

[1] Sie fithrten immer die Worter auf ihre semantisch-sprachlichen Urspriinge
zuriick. Sie versuchten, den Zusammenhang zwischen den neuen Verwendun-
gen der Worter und deren urspriinglich gepriagten Bedeutungen zu finden. Als
offenkundiges Beispiel hierfiir gilt as-salah (das Gebet). at-Tabari sagt, dass as-
salah urspriinglich bei den Arabern das Bittgebet (ad-du@ ¢'¢J) bedeute. Er
fiihrte Gedichtverse als Beweis fiir diese Annahme an. al-ASa (7 H.) sagt zum

Beispiel:

S

,Der Wein hat einen Bewacher, der ihn niemals lan-
ge verldsst. Wenn der Krug nun durchlochert oder
zerbrochen wird, bleibt dem Bewacher nur, ein Bitt-
gebet zu sprechen [, dass der Wein nicht vollstandig

herausflief3t,] und unverstindliche Worte zu reden.“

at-Tabari erklart, warum die téglich fiinfmalige Anbetung als as-salah bezeich-
net wurde. Seiner Ansicht nach wurde sowohl die obligatorische als auch die
freiwillige Anbetung genannt, weil derjenige, der Gott jeden Tag fiinfmal durch
die bestimmten Rituale anbetet, Gott darum bittet, seine rituellen Tatigkeiten
anzunehmen und eine Belohnung dafiir zu erhalten. Genauso wie der Bittbeter,

der Gott anruft, damit er sein Bittgebet erhort.®>

al-Qurtubi und Ibn ‘Adil fiihren in ihren Koraninterpretationswerken Gedicht-
verse von al-ASa als Begriindung fiir den semantisch-sprachlichen Ursprung des

Ausdrucks ,,das Gebet“ an, das urspriinglich Bittgebet meint:

Lagdh ey o i Ly b Saik & B b Ok

(335) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 1, S. 248 f.
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»,Als sich die Zeit meiner Abreise naherte, sagte mei-
ne Tochter: O mein Gott, lass meinen Vater die

Schmerzen und Miihsale vermeiden!

Fiir dich wie du fiir mich ein Bittgebet angerufen

hast! [...]«®%®

al-Qurtubi fiihrt weitere Beweise durch einen Hadith und den Koran an: ,,Wenn
einer von euch eingeladen wird, der soll Folge leisten. Wenn er aber fastet, der
solle ein Bittgebet fiir den Gastgeber anrufen fa l-yusalli. Wenn er wiederum
nicht fastet, der solle essen.“®**’ Im Koran steht as-saldh mit der Bittgebetbe-
deutung: ,,103. Nimm von ihrem Besitz ein Almosen, mit dem du sie rein
machst und lduterst, und bete fiir sie* [* D.h.: bitte um Segen fiir sie] [...]* (at-Tawba

9:103).63®

as-salah (pl. as-salawat) ist aus dem Verb salla (Formtyp fa‘la) hergeleitet,
ebenso wie az-zakah (Pl. az-zakawat) mit der Bedeutung ,religiose Abgabe“. Es
ist aus dem Verb zakka (Formtyp fa‘la) abgeleitet. Fiir die Verherrlichung wird
gemdfl der Ansicht von az-Zarka$i den beiden Ausdriicken (salah und zakah)
ein unausgesprochenes waw (salawh, zakawh) hinzugefiigt.®** Der andere An-
sicht zufolge ist der etymologische Ursprung von saldh und zakdah mit waw
(salawah, zakawah). Dieses waw veranderte sich zum ,a“, weil es vokalisiert

und der Buchstabe, der vor ihm steht, mit fathah versehen ist, d.h. salaah,

(336) Vgl. al-Qurtubi: al-gami¢ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 1, S. 259; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 1, S.
290.

(337) Muslim: sahth Muslim, Bd. 2, S. 1054, HN. 106 (1431).

(338) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 1, S. 258 f.

(339) Vgl. az-Zamahsari: al-kassaf, Bd. 1, S. 40; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 2, S.
32.
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zakaah. In der Transkription sind zwei ,,a“ ein langer Vokal (a), d.h. Dehnungs-

alif. So entstand letztlich das Wort in der Form salah und zakah.®*?

Es wurde auch die Meinung vertreten, dass as-salah urspriinglich von as-sala
abgeleitet worden sei. as-sala ist eine Ader, die sich im Riicken befindet. In
Pferderennen wird das zweite Pferd als al-musalli bezeichnet, weil dessen Kopf
zumeist an der Stelle des sala des ersten Pferdes ist. So wurde as-sala als Anbe-
tung von dem Namen dieser Ader hergeleitet, weil entweder as-salah (Gebet)
als die zweite Sdule der fiinf rituellen Islamsdulen gezahlt wird oder der Ver-

beugende beim Verrichten des Gebetes seine Ader beugt.®*"

Weiter wurde behauptet, dass es von der Bedeutung des Verbs ,,aussetzen* her-
geleitet sei. Als Argumentation dafiir wurde der folgende Koranvers angegeben:
»4. einem sehr heillen Feuer ausgesetzt [...]“ (al-Gasiya 88: 4). Als weiterer Beweis

wurde ein Gedichtvers von al-Harit Ibn ‘Abbad (50 V.H./ 570 n. Chr.) angefiihrt:

Jio al WAy b4 s D e i e B4

,Gott weild schon, dass ich nicht zu den Kriegshet-
zern gehore. Trotzdem wurde ich mit seiner Hitze

gebrannt.“G*?

as-salah ist also ein homonymer Ausdruck. Er bedeutet einmal , Bittgebet, Frie-
de, Barmherzigkeit, Segen“, wie diese Aussage Muhammads zeigt: ,[...]
allahumma salli ‘ala Muhammad ‘abdika wa-rasiilika kama sallayta ‘ala ali
Ibrahim [...]“ mit der Bedeutung: ,[...] O Gott, schenke Muhammad, Deinem

Diener und Gesandten, Friede, so wie Du auch der Familie Abrahams Friede

(340) Vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 1, S. 289; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 38, S. 221, 441.
(341) Vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 1, S. 85; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘
li-ahkam al-Qur’an, Bd. 1, S. 259; vgl. Abti Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 1, S. 162;
vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 1, S. 289.

(342) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 1, S. 260; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 1, S.
290. Der Gedichtvers ist zu finden in al-Maydani, Ahmad Ibn Muhammad (518 H.): magma“ al-
amtal )Q\Q;A’U gaz#(, 2. Bde., al-Qahirah, maktabat as-sunnah al-Muhammadiyyah, 1955, Bd. 1,
S. 376.
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geschenkt hast. [...]“.%*) as-salah kann zudem die Bedeutung von , Anbetung“
haben, wie koranischen Vers: ,wa-ma kana salatuhum ¢inda I-bayti illa
muka’an wa-tasdiyatan [...]“ mit der Bedeutung: ,35. Und ihr Gebet beim
Haus? [? D.h.: bei der Ka‘ba (Kaaba) in Mekka] ist nur Pfeifen und Klatschen [...]“ (al-
Anfal 8: 35), d.h. ihre Anbetung, und darunter fallt das Gebet. Hinzu kommt die
Bedeutung ,den Koran im Gebet rezitieren“, wie im Koranvers ,[...] wa-la
taghar bi-salatika wa-la tuhafit biha [...]“ mit der Bedeutung: ,110. [...] Und
sprich dein Gebet nicht zu laut, und fliistere es auch nicht zu leise [...]“ (al-Isr@’

17: 110 [Ibn. Rassoul]), d.h. sei nicht laut beziiglich des Lesens beim Gebet.®*?

[2] Die Koraninterpretatoren pflegten die unklaren oder schwierigen Ausdrii-
cke durch Gedichte sprachlich zu erkliren.®*> a3-Sihri beweist in seiner Studie,
dass sie an vielen Stellen Gedichtsverse als Belegstellen verwenden. Beispiels-
weise nutzt Abii Hayyan 723 Gedichtsverse als Beweise, az-Zamah3ari verweist
auf 901 Gedichtsverse. Ibn ‘Atiyyah gab 1981 Gedichtsverse an, at-Tabari be-
weist viele sprachlichen Erkldrungen durch 2260. Bei as-Samin al-Halabi sind
4686 Belegstellen zu finden und bei al-Qurtubi die hochste Anzahl von 4807 Ge-

dichtsversen.®*

Es gibt einige Ausdriicke, die zunéchst nur im Koran zu finden waren. Die Lexi-
kographen haben die Bedeutungen dieser Ausdriicke von den Koraninterpreta-
toren iibernommen. Beispielsweise findet sich der Ausdruck at-tafat im folgen-
den Koranvers: ,tumma l-yaqdd tafatahum [...]“ mit der Bedeutung: ,,29. Hie-
rauf sollen sie ihre Ungepflegtheit beenden® [*Némlich durch das Schneiden der Haare
und der Ni#gel; d.i. ein indirekter Ausdruck fiir die Beendigung der Riten der Pilgerfahrt. ]

[...]“ (al-Hagg 22: 29). Es gibt keine dichterische Belegstelle fiir diesen Aus-

(343) al-Buhari: al-gami¢ as-sahih, Bd. 3, S. 280 f., HN. 4798. Die Ubersetzung: Ibn Rassoul:
Ausziige aus dem Sahih Al-Buharyy, S. 341.

(344) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 1, S. 260 f.

(345) Vgl. as-Sihri, ‘Abd ar-Rahman Ibn Ma‘ada: as-$ahid as=§iei fi tafsir al-Qur’an al-karim
)@@é&\} ood )@“34.5%5)&)@3 208, 1. Aufl., ar-Riyad, maktabat dar al-minhag, 1431 H., S.
386.

(346) Vgl. ebd., S. 398.
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druck.®*” Ibn Durayd iibermittelt in seinem Worterbuch ,gamharat al-lugah“
die Erklarung von Abi ‘Ubaydah iiber die Bedeutung des at-tafats. Er sagt, dass
at-tafat das Verbot des Schneidens oder Rasierens der Haare oder des Schnei-
dens der Nagel sowie auch dem Beiwohnen der Ehegattinnen wihrend der Pil-
gerfahrt bedeute.®*® az-Zaggag sagt, dass die Lexikographen die Bedeutung des

Ausdrucks at-tafat nur dem tafsir entnommen hétten.®*

1.4. Grammatik (‘ilmu n-nahw)

Die Grammatik gehort zu den Wissenschaften, in denen jeder Koraninterpreta-
tor bewandert sein muss. Sie gehort auch zu den Disziplinen, die am meisten
mit dem Koran in Verbindung gebracht werden, sodass einige Interpretations-
werke existieren, die sich nur mit den sprachlichen und grammatischen Erkla-
rungen (s. F. 349-351) des gesamten Korans befassen. Dariiber hinaus gibt es fast
kein Koraninterpretationswerk, in dem nicht auf grammatische Fragen einge-

gangen wird.

Im Folgenden werden Beispiele fiir die Verschiedenheit der Deklination ange-
fiihrt. Dies kann aufgrund folgender Umsténde auftreten: Entweder wegen der
Bestimmung der Valenz, wegen der Verschiedenheit beziiglich der Lesarten,
wegen der Vermutung des Elidierten oder schlief3lich wegen der Bestimmung

dessen, worauf sich das Pronomen bezieht.

[1] Die Verschiedenheit der Deklination wegen der Bestimmung der Va-

lenz im Satz

Im folgenden Vers gibt es Unstimmigkeiten unter den Grammatikern iiber den

(347) Vgl. as-Sihri: as-$ahid as-5iTi, S. 386.

(348) Vgl. Ibn Durayd, Abf Bakr Muhammad Ibn al-Hasan (321 H.): gamharat al-lugah 5% az(
)B&uﬁ, 3 Bde., 1. Aufl., Bayriit, dar al-‘ilm li-l-malayin, 1987, Bd. 1, S. 384; vgl. at-Tamimi, Abi
‘Ubaydah Mu‘ammar Ibn al-Mutanna: magaz al-Qur’an (QU.@ Jlza(, 2 Bde., al-Qahirah, makta-
bat al-Hangi, 1988, Bd. 2, S. 50.

(349) Vgl. az-Zaggag, Abii Ishaq Ibrahim Ibn as-Sariyy: ma‘ani al-Qur’dn wa-irabuhii sdga(
)edvg)s o10@) 5 Bde., 1. Aufl., Bayriit, ‘alam al-kutub, 1988, Bd. 1, S. 423.
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Grund, warum der Ausdruck ,[...] und diejenigen, die das Gebet verrichten [...]“
(wa-l-mugimina s-salah) in die Akkusativform anstelle des erwarteten Nomina-
tivs (al-mugimiina s-salah) gesetzt wurde:

162. Aber diejenigen unter ihnen, die im Wissen fest gegriindet sind, und die
Glaubigen glauben an das, was zu dir (an Offenbarung) herabgesandt worden ist,
und was vor dir herabgesandt wurde, und diejenigen, die das Gebet verrichten und

die Abgabe entrichten und an Allah und den Jiingsten Tag glauben. Ihnen werden

Wir groRartigen Lohn geben.®*® (an-Nisa’ 4: 162).

Diese fiinf Ausdriicke ,ar-rasihiina“, ,al-mu’mintina“, ,al-muqgimina“, ,al-
mu’tina“ und ,al-muw’minina“ sind in einem Vers durch ein Konjunktionparti-
kel, d.h. ,wa-“, verbunden. Die grammatische Wirkung, d.h. Nominativ, soll auf
sie alle bezogen werden, sie bezieht sich aber nur auf vier von ihnen. ,al-

muqgimina“ erscheint in einer unerwarteten Akkusativform.

In der deutschen Grammatik gibt es keinen grammatikalischen Unterschied
zwischen den sprachlichen Zeichen des Nominativs und des Akkusativs fiir den
Plural oder die Pronomen, die sich auf sie beziehen. Dies ist in der oben {iiber-

setzten Passage ,,[...] und diejenigen, die das Gebet verrichten [...]“ zu erkennen.

Die grammatische Begriindung der Sprachwissenschaftler lautet folgenderma-

Ben:

Erstens: Nach Sibawayh ist der Gebrauch des Akkusativs in dem Ausdruck al-
muqimina s-salah (,diejenigen, die das Gebet verrichten®) ein legitimes gram-
matisches Mittel zur Hervorhebung und Betonung der besonders lobenswerten

Eigenschaften des Gebetes und derer, die sich ihm widmen. Somit ist der Vers

(350) Die Transkription des Verses lautet: ,lakini r-rasihiina fi I-‘ilmi minhum wa-l-mu’miniina
yw’miniina bi-ma unzila ilayka wa-ma unzila min qablika wa-lI-mugimina s-salata wa-l-muw’tiina
z-zakata wa-l-mw’mintina bi-llahi wa-l-yawmi 1-a3hiri uld’ika sa-nu’tthim agran ‘azima“ (an-
Nisa’ 4: 162).

al-miigimin ist die Lesart nach Ubayy Ibn Ka‘b (19 oder 32 H.). al-muqimiin ist die Lesart nach
Ibn Mas‘id (32 H.). Vgl. al-Farrd’, Abii Zakariyya Yahya Ibn Ziyad Ibn ‘Abd Allah: ma‘ani al-
Qur’an (u‘)@ﬁ gsdéé), 3 Bde., 3. Aufl.,, Bayriit, ‘alam al-kutub, 1983, Bd. 1, S. 106. Die Lesart des
Nominativs ist unkanonisch. Vgl. al-Karmani, Abti ‘Abd Allah Muhammad Ibn Abi Nasr (535
H.): Sawad al-gir@at )<s) @ 350§, 1. Aufl., Bayriit, mwassasat al-balag, 2001, S. 147.
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so zu verstehen:

(,,Aber diejenigen unter ihnen, die im Wissen fest gegriindet sind, und die Glaubi-
gen glauben an das, was zu dir (an Offenbarung) herabgesandt worden ist, und
was vor dir herabgesandt wurde, und [ich riithme und bestimme speziell ganz beson-

ders] diejenigen, die das Gebet verrichten [...]“)

Dieser Begriindung zufolge wird ar-rasihiina fi l-Glm (,,diejenigen, die im Wissen
fest gegriindet sind“) als das Nominalsubjekt und der Verbalsatz yu’miniina bi-
ma unzila ilayka (,,glauben an das, was zu dir (an Offenbarung) herabgesandt
worden ist, [...]“) als das Nominalpradikat betrachtet. Man darf den Nominal-
satz, der am Ende desselben Verses erwdhnt ist, ul@’ika sa-nu’tihim agran ‘agima
(,Jhnen werden Wir groRartigen Lohn geben“) nicht fiir das Nominalpradikat
halten, weil die Trennung fiir das Lob erst nach der Vervollstindigung des Sat-

zes, die durch das Nominalpréddikat verwirklicht wurde, passiert.®>V

Zweitens: al-Kisa’1 (189 H.) ist der Meinung, dass der Ausdruck al-mugimin im
Dativ (garr _z) steht, weil er an ma (,,das, was*“) im Satz mda unzila min qablika
(,und was vor dir herabgesandt wurde®) angelehnt sei.®*? an-Nahhas akzeptiert
diesen Ausweg nicht, denn dann wiére die Bedeutung folgende: (,,Und die Glau-
bigen glauben an das, was zu dir herabgesandt worden ist, und was vor dir her-
abgesandt wurde und an diejenigen, die das Gebet verrichten).*>® Nach der Be-
griindung von al-Kisa’1 sind mit den mugimina s-salah in diesem Vers die Engel

gemeint, weil sie immer bestindig beten, preisen und um Vergebung bitten. In

(351) Vgl. al-Qurtubi: al-gami¢ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 7, S. 218; vgl. az-ZamahSari: al-kassaf,
Bd. 2, S. 178; vgl. al-Qaysi, Abii Muhammad Makki Ibn Abi Talib: irab al-Qur’an. muskilu i‘rab
al-Qur’an (QD&” <l g déi){“n), 1. Aufl., Dimasq, 2 Bde. dar al-bas@’ir, 2003, Bd. 1, S. 251; vgl.
as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 4, S. 153; vgl. az-Zaggag: ma‘ani al-Qur’an wa-i‘rabuhii, Bd. 2, S.
131; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 11, S. 108; vgl. al-Aliisi: rith al-ma‘ani, Bd. 6, S.
14; vgl. an-Nahhas, Abd@ Ga‘far Ahmad Ibn Muhammad Ibn Isma‘il al-Misri (338 H.): irab al-
Qur-an (O1@<I¢)), 5 Bde., 1. Aufl., Bayriit, dar al-kutub al-Glmiyyah, 2001, Bd. 1, S. 250.
(352) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 7, S. 683; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an,
Bd. 7, S. 218; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 2, S. 136; vgl. Abii
Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 3, S. 412; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 7, S. 123.

(3853) Vgl. an-Nahhas: irab al-Qur’an, Bd. 1, S. 250; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an,
Bd. 7, S. 218 f.
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diesem Sinne ist die Bedeutung: (,,Aber diejenigen unter ihnen, die im Wissen
fest gegriindet sind, und die Glaubigen glauben an das, was zu dir herabge-
sandt worden ist, und was vor dir herabgesandt wurde, und an die Engel, die
das Gebet verrichten“). Dieser Meinung gibt at-Tabari den Vorzug.®**® Dieser
Begriindung zufolge wird der Nominalsatz uld@’ika sa-nu’tihim agran ‘azimad
(,Jhnen werden Wir grof3artigen Lohn geben“) als Nominalprddikat fiir das
Nominalsubjekt lakini r-rasihiina fi l-ilmi minhum (,,diejenigen, die im Wissen
fest gegriindet sind“) gehalten. Daraufhin gibt es in diesem Vers keine Tren-
nung fiir das Lob.®*® Es kann auch sein, dass die Propheten, die vor Muhamm-
ad gesandt wurden, mit den mugimina s-salah gemeint sind. Dementsprechend
ware die Bedeutung: (,,Und die Glaubigen glauben an das, was zu dir herabge-
sandt worden ist, und an die Propheten, die vor dir gesandt wurden, die das Gebet

verrichten®).®%®

Es gibt weitere vier Begriindungen fiir den grammatisch unerwarteten Akkusa-
tiv, die jedoch keine Giiltigkeit wie die beiden oben erwdhnten Begriindungen

haben.®*”

Die giiltige Begriindung ist die von Sibawayh.®*® Auch an-Nahhas vertritt die
Meinung, dass diese Begriindung die richtige Meinung sei.®**® Ibn Hayyan un-
terstiitzt die Begriindung von Sibawayh ebenfalls. Er sagt, dass die einzige rich-
tige Begriindung sei, den Ausdruck ar-rasihiina fi I-ilm (,,diejenigen, die im Wis-
sen fest gegriindet sind“) als das Nominalsubjekt und der Verbalsatz yu’miniina

bi-ma unzila ilayka (,,glauben an das, was zu dir herabgesandt worden ist [...])

(354) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 7, S. 683.

(355) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 7, S. 683.

(3856) Vgl. al-Alasi: rith al-ma‘ani, Bd. 6, S. 14 f.; vgl. az-Zaggag: ma‘ani al-Qur’an wa-i‘rabuhti,
Bd. 2, S. 130; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 11, S. 108.

(357) Fiir die weiteren Begriindungen vgl. dieselben Quellen, die in F. 350-356 angegebenen
wurden.

(358) Vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 7, S. 122; vgl. al-Aliisi: rith al-ma‘ani, Bd. 6, S. 14.

(859) Vgl. an-Nahhas: i7ab al-Qur’an, Bd. 1, S. 250; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an,
Bd. 7, S. 220.
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als das Nominalpradikat fiir den Nominalsatz zu betrachten. Er fiigt hinzu, wer
den Satz ul@’ika sa-nu’tihim agran ‘agima (,,Jlhnen werden Wir grof3artigen Lohn
geben®) als das Nominalpradikat betrachte, konne dafiir nur eine schwache Be-

griindung haben.®®”

Die Koraninterpretatoren iibermittelten auch den Streit der Grammatiker iiber
die Bestimmung der Valenz fiir den Nominativ in al-mu’tiina z-zakah (,,diejeni-
gen, die [...] die Abgabe entrichten®). Es gibt dafiir acht Begriindungen. In die-
sem Zusammenhang werden hier nur die anerkanntesten zwei Meinungen er-

wahnt.

Die Erste: Die Ansicht von Sibawayh. Er betrachtet das ,,wa“ nicht als Verbin-
dung (‘atf ula&cﬁ), sondern als Zeichen fiir den Neubeginn (isti’naf <ol Y. al-
mu’tiina z—zakah (,,diejenigen, die [...] die Abgabe entrichten®) gilt als das No-
minalsubjekt und der komplette Satz ul@’ika sa-nu’tthim agran ‘azima (,,Jhnen
werden Wir groflartigen Lohn geben.“) gilt als das Nominalpradikat.**" So be-
zieht sich der Satz (,Jhnen werden Wir groRartigen Lohn geben.“), der als das
Nominalpradikat gilt, nur auf dieses Nominalsubjekt (,,diejenigen, die [...] die

Abgabe entrichten [...]“).

Die Zweite: al-mu’tiina z—zakah (,,diejenigen, die [...] die Abgabe entrichten®)
gilt als Nominalprédikat fiir ein elidiertes Nominalsubjekt (,,Es sind [...]*).®?
Es gibt im Vers die zweite Trennung durch den Nominativ (al-mu’tiina), die di-
rekt nach der ersten Trennung durch den Akkusativ (al-muttaqgin) folgt. Abii
Hayyan sieht es so, dass die erste Trennung (Akk.) fiir das Lob derjenigen, die
das Gebet verrichten, sei und die zweite Trennung (Nom.) fiir das Lob derjeni-

gen, die die Abgabe entrichten. Ibn ‘Adil und as-Samin bevorzugten die Mei-

(360) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 3, S. 411.

(361) Vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 7, S. 129; vgl. an-Nahhas: irab al-Qur’an, Bd. 1, S. 250; vgl.
al-Qaysi: muskil irab al-Qur’an, Bd. 1, S. 213; vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 4, S. 156.
(362) Vgl. al-Qaysi: muskil irab al-Qur’an, Bd. 1, S. 213; vgl. an-Nahhas: i7ab al-Qur’an, Bd. 2,
S. 132; vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 3, S. 411 f.; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab,
Bd. 7, S. 129; vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 4, S. 155.
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nung von Abid Hayyan.®*® So ist die Bedeutung:

(,162. Aber diejenigen unter ihnen, die im Wissen fest gegriindet sind, und die
Glaubigen glauben an das, was zu dir herabgesandt worden ist, und was vor dir
herabgesandt wurde, und [ich riihme und bestimme ganz besonders] diejenigen, die
das Gebet verrichten. Und [es sind] diejenigen, die die Abgabe entrichten. Thnen

werden Wir grof3artigen Lohn geben®).

[2] Die Verschiedenheit der Deklination wegen der Lesarten

Die unterschiedlichen Lesarten des folgenden Koranverses fithren nach Ansicht
der Koranexegeten zur Verschiedenheit der grammatischen Deklination: ,6. O
die ihr glaubt, wenn ihr euch zum Gebet aufstellt, dann wascht euch das Ge-
sicht und die Hande bis zu den Ellbogen und streicht euch iiber den Kopf und
(wascht euch) die Fiil3e bis zu den Knocheln [...]“®% (al-M#&’idah 5: 6). Nafi¢, Ibn
‘Amir, al-Kisa’i und Hafs nach ‘Asim lesen wa-ar§ulakum (Akk.). Ibn Katir,
Hamzah, Abii ‘Amr und Abii Bakr nach ‘Asim lesen wa-argulikum (Dat.).®%® Fiir

jede Lesart gibt es grammatische Erklarungen, aus denen rechtliche Urteile ab-

(363) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 3, S. 411; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd.
7, S. 129; vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 4, S. 155.

(364) Die Transkription des Verses lautet: ,ya-ayyuha lladina amanii ida qumtum ila s-salati fa-
gsili wugthakum wa-aydiyakum ila 1-marafiqi wa-msahii bi-ru’Gsikum wa-argulakum ila 1-
ka‘bayni [...]* (al-Ma’idah 5: 6).

Das Verb imsahii (streicht euch), das im Vers benutzt wird, ist immer mit der Praposition bi-,
die den Dativ wirkt, vebunden. Im Vers steht: ,wa-msahi bi-rw’@isikum“. Das Wirkungszeichen
ist ,,i“ in rw’lisikum. Das deutsche Aquivalent ist das Verb streichen, das immer mit der Préposi-
tion iiber, die hier Akkusativ wirkt, verbunden ist.

(365) Vgl. Ibn Mugahid: kitab as-sab‘ah, S. 242 f.

al-Hasan (110 H.) las wa-argulukum (Nom.). Es ist eine unkanonische Lesart. Argulukum gilt
als Subjekt. Das Pradikat ist elidiert. Die vermutliche Bedeutung ist ,,und eure Fiif3e sind bis zu
den Knocheln zu streichen”. Vgl. Ibn Halawayh, al-Husayn Ibn Ahmad Ibn Himdan (370 H.):
muhtasar fi Sawad al-Qur’an. min kitab al-badi* (&Lﬁ‘d il &e gﬂf)&ﬁ é‘j@gﬁ&é'v&‘%e), al-Qahirah
maktabat al-Mutanabbi, o. J., S. 37 f.

Ibn Ginni vermutete eine andere Bedeutung des elidierten Pradikats: ,und eure FiiBe sind bis
zu den Knocheln zu waschen“. Vgl. Ibn Ginni, Abii al-Fath ‘Utman: al-muhtasab. fi tabyin wugith
Sawad al-gir@at wa-l-idah ‘anha ('s& g\béeab]‘j el D@ M0k sz s Ogris—inUged), 2 Bde., al-
Qahirah, al-maglis al-a‘la li-§-Su’tin al-islamiyyah — wizarat al-awqaf, 1999, Bd. 1, S. 208.
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geleitet wurden:

Erstens: die Lesart wa-argulakum (Akk.). Hierfiir gibt es zwei grammatische

Argumente:

(1) ,argulakum®“ verbindet sich grammatisch nicht mit dem unmittelbar vo-
rausgehenden wa-msahii bi-ru’iisikum (,,und streicht euch iiber den Kopf*), son-
dern lasst sich nur an das weiter vorausgehende fa-gsili wugithakum wa-
aydiyakum (,,dann wascht euch das Gesicht und die Hdnde“) anschlie3en. Nach
dieser Lesart wird also verlangt, dass die Fiie genauso wie das Gesicht und die
Hénde als erforderliche Vorbereitung auf das Gebet in bestimmten Zustidnden
gewaschen werden miissen, als wiirde gesagt: (,,Und streicht euch iiber den

Kopf und [wascht euch] die FiiRe bis zu den Knécheln*).®%®

Abii al-Baq@’ al-‘Ukbari stimmte dieser syntaktischen Begriindung zu und hielt
sie unstreitig fiir giiltig.®°” Ibn ‘Usfiir (669 H.) verweigerte diese Losung kom-
plett. Er hielt die Trennung zwischen den beiden Elementen, die sich durch

Sitze daran anschlief3en (al-ma‘tiifayn ucgaia&adj) fiir ungeeignet.*®

(2) argulakum lasst sich an die Stelle des vorangestellten Dativs anschlie-
Ben,®? als ob die Priposition bi (iiber) keine grammatische Funktion hitte
oder als ob sie nicht erwdhnt worden ware (,,und streicht euch #iber den Kopf
und die Fiille bis zu den Knocheln“). Die FiifSe stehen also im Akkusativ. al-
‘Ukbari gab dem ersten Argument den Vorzug, da er die Verbindung mit dem

Wortlaut fiir starker als den Anschluss an die Stelle des Wortlautes hielt.®”?

(366) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 3, S. 452; vgl. as-Samin: ad-durr al-
masiin, Bd. 4, S. 210; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 7, S. 223.

(367) Vgl. al-“Ukbari, ‘Abd Allah Ibn al-Husayn Ibn Abi al-Baq®’ (616 H.): at-tibyan fi irab al-
Quran (U1O& <'2¢) s—0)@d), 2 Bde., al-Qahirah, maktabat Tsa al-Babi al-Halabi, 1976, Bd. 1,
S. 422.

(368) Vgl. Abi Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 3, S. 452.

(369) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-g¢ayb, Bd. 11, S. 165; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 7, S. 223;
vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 4, S. 210.

(870) Vgl. al-‘Ukbari: at-tibyan, Bd. 1, S. 422.
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Zweitens: die Lesart argulikum (Dat.). Es gibt auch dafiir grammatische Losun-

gen:

(1) argulikum ist im Akkusativ nach dem Gedachten, weil es dem Sinn nach in
Verbindung mit ,,wascht euch das Gesicht und die Hande [...]“ gesetzt wurde.
Dem Ausdruck nach ist es im Dativ, weil es sich zwanglos mit dem unmittelbar
vorausgehenden Nachbar wa-msahii bi-ru’iisikum (,,und streicht euch iiber den
Kopf“) verbindet.*”? al-Qaysi hat diese Begriindung abgelehnt,®’® weil der Da-
tiv wegen der Nachbarschaft nur mit dem unmittelbar vorausgehenden Adjek-

tiv, das sich im Dativ befindet, giiltig ist. Mit der Verbindung ist es ungiiltig.®”®

(2) argulikum ldsst sich sowohl dem Wortlaut als auch dem Sinn nach an bi-
ru’tisikum (,,iiber den Kopf“; Dat.) anschlief3en. So wurde das rituale Streichen
(al-mash z(sd) zur giiltigen Pflicht, die danach durch das rituale Waschen (al-
gasl J_¢d) abrogiert wurde.®7%

Aus diesen beiden Lesarten resultieren verschiedene rechtliche Meinungen (ara’

fighiyyah 3@:5-'&\)] »Sg. ra’y fighi ¢ s 5

at-Tabaris rechtliche Meinung

Nach at-Tabaris Meinung befiehlt Gott, die ganzen FiiBe durch das Uberstrei-
chen bis zu den Knocheln mit Wasser zu reinigen, genauso wie er bei der sym-

bolischen Reinigung (tayammum ??@5375) befiehlt, iiber das ganze Gesicht mit

(371) Vgl. Abi ‘Ubaydah: magaz al-Qur’an, Bd. 1, S. 155; vgl. al-Ahfa$, Abii al-Hasan Sa‘id Ibn
Mas‘adah: ma‘ani al-Qur’an (g‘}@‘gdéé), 2 Bde., 1. Aufl., al-Qahirah, maktabat al-Hangi, 1990,
Bd. 1, S. 277; vgl. al-‘Ukbari: at-tibyan, Bd. 1, S. 422; vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 4, S.
210; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 7, S. 224.

(872) Vgl. al-Qaysi: muskil irab al-Qur’an, Bd. 1, S. 220

(373) Vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 4, S. 211 f.; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 7, S. 225;
vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 11, S. 165.

(374) Vgl. al-Qaysi: muskil irab al-Qur’an, Bd. 1, S. 220; vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 4,
S. 215; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 7, S. 227.

(375) D.h. Reinigung mit Sand. Die Art und Weise ist wie folgt: Man schldgt leicht mit den

Handfldchen auf Sand oder Staub, dann streicht man mit ihnen leicht iiber Gesicht und Hénde.
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den Handflachen, die auf Sand geschlagen wurden, zu streichen. Der Sinn liegt
darin, dass das Waschen bedeute, dass man Wasser auf die Fiille gie3e. Das
Uberstreichen bedeute, dass man mit seiner nassen Handfliche iiber die ganzen

Fiil3e streiche.

at-Tabari halt die beiden Lesarten fiir giiltig. Er gibt aber der Lesung auf Grund-
lage des Dativs (wa-argulikum) den Vorzug, weil das Uberstreichen mit nasser
Handfliche den umfassenden Sinn sowohl fiir das Waschen als auch das Uber-
streichen enthalte und weil nach dieser Lesart der Anschluss (‘atf ulag) Zwi-
schen wa-msahii bi-ru’iisikum (,,und streicht euch iiber den Kopf“) und argulikum

(,,und [iiber] die FiiRe*) grammatisch zusammengehore.*”®

al-Qurtubis rechtliche Meinung

al-Qurtubi teilt mit, dass Ibn ‘Atiyyah gesagt habe, dass nach Ansicht einiger
Gelehrten, die die Lesart des Dativs (bi-rw’iisikum) rezitieren, das Uberstreichen
iber FiiRe das Waschen meine.®’” al-Qurtubi unterstiitzt diese Meinung, denn
das rituale Streichen sei ein homonymer Ausdruck, der sowohl das Uberstrei-
chen als auch die rituale Teilwaschung (wud®@ ssu<9) bedeute.?’® Wenn also
philologisch feststeht, dass das rituale Streichen eine der Bedeutungen des ritu-
ellen Waschens sei, so ware der Ansicht der Gelehrten, die behaupten, dass die

Lesart des Dativs das Waschen bedeute, der Vorzug zu geben. Diese Richtung

Man soll dieses Reinigungsritual als Vorschriftsvorbereitung zum Gebet vornehmen, wenn man
krank ist, sich auf einer Reise befindet oder vom Abort kommt (kleine Verunreinigung, al-hadat
al-asgar )&u{' &37J) oder seine Frau sexuell beriihrt (groRe Verunreinigung al-hadat al-akbar
gy &3#J) und kein Wasser hat. Vgl. al-Gaza'iri, ‘Abd ar-Rahman Ibn Muhammad ‘Awad
(1360 H.): al-figh ‘ala al-madahib al-arba‘ah (3&aD e 1320 ¢ o&d), 5 Bde., 2. Aufl.,, Bayriit,
dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 2003, Bd. 1, S. 136.

(876) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 8, S. 198-200.

(377) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 7, S. 344; vgl. ‘Atiyya al-Andalusi: al-
muharrar al-wagiz, Bd. 2, S. 163.

(378) Wenn jemand die rituale Teilwaschung vorgenommen hat, wurde ihm gesagt, dass er
iiber sich gestrichen hat (tamassaha). Das rituale Streichen wird durch das Uberstreichen oder
das Waschen vorgenommen oder realisiert. Vgl. Ibn al-Atir: an-nihdyah fi garib al-hadit wa-l-
atar, Bd. 4, S. 327.
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wird auch durch die Lesung des Akkusativs bestdarkt. SchlieRlich wurde das
Streichen iiber den Kopf zwischen den zu waschenden Organen hinzugefiigt,
damit die Muslime die Reihenfolge bei der ritualen Teilwaschung angemessen

beachten.®”®

Die Meinung von an-Nahhas

an-Nahhas bevorzugt jene Ansicht, die zum Ausdruck bringt, dass sowohl das
Uberstreichen als auch das Waschen verpflichtend sei, indem das Uberstreichen
als Pflicht nach der kanonischen Variante des Dativs und das Waschen als
Pflicht gemaR der ebenfalls kanonischen Lesart des Akkusativs betrachtet wer-

den. Die beiden richtigen Lesarten gelten als zwei Verse.®*”

[3] Spekulative Ergdnzungen zum Text

Hier dient als Argument die folgende Koranstelle:

10 Und ohne die Huld Allahs gegen euch und Seine Barmherzigkeit, und daf Al-
lah Reue-Annehmend und Allweise wire, ...” [Zu ergénzen: ... wéret ihr in Be-
drangnis geraten ... Der Hauptsatz des Bedingungssatzes ist hier zur Hervorhebung

der Schrecklichkeit der Aussage weggelassen.] (an-Niir 24: 10).

Der Nachsatz des Bedingungssatzes (gawab as-sart )08 <) 57) ist hier absicht-
lich weggelassen (s. V.C.2). at-Tabari sagt, dass Gott den Nachsatz des Bedin-
gungssatzes weglasse, weil der Sinn klar sei.®*V Die Koraninterpretatoren ha-

ben verschiedenartige, spekulative Ergdnzungen hinzugedacht. Darunter:

(10. Und ohne die Huld Allahs gegen euch und Seine Barmherzigkeit, und daf Al-
lah Reue-Annehmend und Allweise wire, [wdre Er euch mit der Strafe wegen eurer
Widersetzlichkeiten zuvorgekommen,®*? oder: wiret ihr vernichtet gewesen, oder: hdtte Er

eure Siinde enthiillt, oder: hditte sich dir derjenige klar gezeigt, der wahrhaftig ist, und wer

(879) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 7, S. 344.

(380) Vgl. an-Nahhas: irab al-Qur’an, Bd. 1, S. 259.

(381) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 17, S. 189.

(382) Vvgl. ebd.; vgl. al-Bagawi, Abi Muhammad al-Husayn Ibn Mas‘d (516 H.): tafsir al-
Bagawi ) 558 g oder (madlim at-tanzil d@&@ »J§2), 8 Bde., 1. Aufl., ar-Riyad, dar tibah,
1989, Bd. 6, S. 17. Im Folgenden wird es als ,,al-Bagawi: ma‘dlim at-tanzil“ angegeben. Vgl. Ibn
‘Adil: al-lubab, Bd. 14, S. 311.
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Liigner ist®®¥]).

al-Aliisi sagt, dass der Nachsatz des Bedingungssatzes zur Akzentuierung der
Schrecklichkeit der Aussage elidiert wurde, sodass es keinen Ausdruck gibt, der

das Ergebnis klar macht.®%%

az-Zaggags Ansicht ist, dass die Erginzung sei: (,,[...], hétte den Liigner von
euch gewaltige Strafe getroffen®). Das ist aus dem folgenden Vers erschlossen:
»,14. Und ohne Allahs Huld gegen euch und Seine Barmherzigkeit im Diesseits
und Jenseits wiirde euch fiir das, worin ihr euch (ausgiebig) ausgelassen habt,

gewaltige Strafe widerfahren* (an-Nar 24: 14).5%%

Die Meinung von an-Nahhas ist, dass der Nachsatz des Bedingungssatzes weg-
gelassen sei, weil ein gleicher Nebensatz des Bedingungssatzes im 14. Vers der-

selben Sure bereits erwiahnt wurde.®8®

[4] Bestimmung dessen, worauf sich das Pronomen bezieht

Ein Beispiel dafiir ist:

31. Als ihm am Abend die edlen' [' Wortlich: auf drei FiiRen stehenden, d.h.:
dressierten.], schnellen Pferde vorgefiihrt wurden, 32. da sagte er: ,Ich habe mich
der Liebe der (irdischen) Giiter hingegeben und es dariiber unterlassen, meines
Herrn zu gedenken, bis sie* [* D.h.: die Sonne.] sich hinter dem Vorhang verbar-
gen. 33. Bringt sie mir wieder her.“ Da begann er, ihnen die Beine und den Hals
zu zerhauen® [® Wortlich: ihnen iiber Unterschenkel und Hals zu streichen]. (Sad
38: 31-33).

Die Koraninterpretatoren haben verschiedene Meinungen dariiber, worauf sich
das Pronomen in der Aussage ,bis sie sich hinter dem Vorhang verbarg“ bezie-

hen kann: Entweder auf as-sdfinatu l-giyad (,,die edlen, schnellen Pferde“), die

(383) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 6, S. 400.

(384) Vgl. al-Alast: rith al-ma‘ani, Bd. 18, S. 111.

(385) Vgl. az-Zaggag: ma‘ani al-Qur’an wa-i‘rabuhii, Bd. 4, S. 33.

(386) Vgl. an-Nahhas: i‘rab al-Qur->an, Bd. 3, S. 90.

Die ﬁbersetzung des Koranverses: ,,(14) Und ohne Allahs Huld gegen euch und Seine Barmher-
zigkeit im Diesseits und Jenseits wiirde euch fiir das, worin ihr euch (ausgiebig) ausgelassen

habt, gewaltige Strafe widerfahren,” (an-Nir 24: 14).
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ausdriicklich im Koranvers erwdhnt werden, oder auf ,,die Sonne*, die nicht im

koranischen Text erwahnt ist.

Erstens: Das Pronomen geht auf ,,die Sonne“ zuriick, weil es ein Indiz auf sie im
Koranvers bi-l-‘asiyy (,,am Abend“) gibt.*®” Man sagt auch, dass der Beweis da-
fiir sei, dass der Sonnenaufgang®®*® in einem Teil der Geschichte des Propheten
Davids (Dawiid) erwihnt ist.®®*” Ibn ‘Adil und as-Samin haben diese Begriin-

dung ausgeschlossen.®*?

Zweitens: Das Pronomen geht auf ,,die edlen, schnellen Pferde“ zuriick.®*
Die Koraninterpretatoren sind sich einig dariiber, dass sich das Pronomen in

,Bringt sie mir wieder her* auf die Pferde bezieht.®*?

ar-Razi erwahnt vier Annahmen beziiglich dessen, worauf die beiden Pronomen
in ,,bis sie sich hinter dem Vorhang verbarg” und in ,,Bringt sie mir wieder her“

zuriickgehen:

1- Es kann vermutet werden, dass das Pronomen in den beiden Ausdriicken auf

die Sonne zuriickgeht.

v —v

(387) Vgl. az-Zaggag: ma‘ani al-Qur’an wa-i‘rabuhii, Bd. 2, S. 331; vgl. az-ZamahS3ari: al-kassaf,
Bd. 5, S. 267; vgl. al-‘Ukbari: at-tibyan, Bd. 2, S. 1100; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-
Qur’an, Bd. 18, S. 193; vgl. al-Baydawi, Nasir ad-Din ‘Abd Allah Ibn ‘Umar as-Sirazi (691 H.):
anwar at-tanzil wa-asrar at-ta'wil )Jgld Jooks d@é@ B jﬁ( oder (tafsir al-Baydawi J@I}a
L;;‘Qée:é:ﬁ, 5 Bde., 1. Aufl., Bayrit, dar ihya’ at-turat al-‘arabi, 1418 H., Bd. 4, S. 29. Im Folgen-
den wird es als ,,al-Baydawi: tafsir al-Baydawi“ angegeben. Vgl. al-Aliisi: rith al-ma‘ani, Bd. 23,
S. 192.

(388) ,,18. Wir machten ja die Berge dienstbar, dal} sie mit ihm zusammen abends und bei
Sonnenaufgang (Allah) preisen,“ (Sad 38: 18).

(389) Vgl. al-‘Ukbari: at-tibyan, Bd. 2, S. 1100; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 16, S. 416; vgl. as-
Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 9, S. 376.

(390) Vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 16, S. 416; vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 9, S. 376.
(391) Vgl. an-Nahhas: irab al-Qur’an, Bd. 3, S. 311; vgl. az-ZamahS$ari: al-kassaf, Bd. 5, S. 267,
vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 4, S. 504; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-
ahkam al-Qur’an, Bd. 18, S. 194; vgl. Abti Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 7, S. 380;
vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 16, 415; vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 9, S. 376.

(392) Vgl. dieselben Quellen, die in F. 387 -391 angegeben wurden.
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2- Es ist wahrscheinlich, dass sich das Pronomen in den beiden Aussagen auf

,die edlen, schnellen Pferde“ bezieht.

3- Es ist moglich, dass das Pronomen in ,bis sie sich hinter dem Vorhang ver-
barg®“ von der Sonne abhéngig ist und das Pronomen in ,,Bringt sie mir wieder

her“ sich auf ,die edlen, schnellen Pferde“ bezieht.

4- Das Pronomen in ,,bis sie sich hinter dem Vorhang verbarg“ geht auf ,,die ed-
len, schnellen Pferde“ und in ,Bringt sie mir wieder her“ auf die Sonne zu-
riick.®*® ar-Razi lehnt die letzte Annahme ab. Ibn ‘Adil, as-Samin und al-Aliisi

folgen ihm dabei.®*?

ar-Razi gibt der zweiten Meinung den Vorzug.®*”

2. Der aullersprachliche Kontext

Nach Ibn Katir ist die treffendste Methode der Koraninterpretation, den Koran
durch ihn selbst auszulegen, denn was an einer Stelle verallgemeinert wieder-
gegeben werde, sei in der Regel an einer anderen spezifiziert. Wenn man aber
diese Spezifizierung im Koran nicht finde, solle man sich der Sunna zuwenden,
weil sie einige Koranstellen erkldre und darstelle. Dariiber hinaus sollte man
sich an den Ausspriichen der Prophetengenossen diesbeziiglich orientieren,
wenn man weder Erkldrungen noch Hinweise im Koran oder in der Sunna fin-
de. Sie besédl3en die bessere Kenntnis, weil sie die Konstellation und Begleitver-
hiltnisse der Koranherabsendung erlebt hitten. Ibn Katir fiihrt eine Uberliefe-
rung von at-Tabari nach Ibn Mas‘id an: ,,Ich schwore bei dem, auf3er dem kein
anderer Gott da ist, dass es keinen Vers von Allahs Buch gibt, der herabgesandt

wurde, ohne dass ich weil3, fiir wen er herabgesandt und wo er offenbart wur-

(393) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 26, S. 204.

(394) Vgl. ebd.; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 16, S. 416; vgl. as-Samin: ad-durr al-masiin, Bd. 9, S.
377; vgl. al-Alsi: rith al-ma‘ani, Bd. 23, S. 192.

(395) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 26, S. 205.
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Aus Ibn Katirs Auflerung kann man also schlieRen, dass sowohl die Kenntnis
des sprachlichen Kontextes (Erlauterung der Koranstellen durch andere Koran-
stellen oder durch die Sunna) als auch des auflersprachlichen Kontextes (die
Erklarungen der Prophengenossen, weil sie Begleitverhéltnisse der Koranherab-

sendung erlebten) eine zentrale Rolle in der Koranauslegung spielen.

at-Talhi sagt, dass sich der Situationskontext in den Ausspriichen der Genossen
in Bezug auf ihre Koranerlduterungen widerspiegelt, weil sie die umgebenden
Gelegenheiten, die Begleitverhéaltnisse und die Offenbarungsanléisse erlebten,
wobei viele Koranverse mit verschiedenen Situationen verbunden waren, die

veranlassten, dass die Koranverse herabgesandt wurden.®*”

Der Koran beriicksichtige den Empfinger, wie al-Gahiz behauptet. Wenn Gott,
der Erhabene, die Araber anredet, fiille Er die Rede mit Hinweisen, Verweisen
und Ellipse. Wenn es aber um Kinder Israels geht, werde die Rede ausfiihrli-
cher.®® Der Situationskontext wurde durch die Beschiftigung der Koraninter-
pretatoren mit den mekkanischen und medinensischen Koranstellen deut-
lich.®*? Da der mekkanische Empfianger ein Unglaubiger war, der die Einheit
Gottes und das Prophetentum Muhammads verleugnete, enthielten somit die
mekkanischen Koranstellen die Geschichte der vorherigen Propheten mit ihren
verleugnenden Volkern, die Disputation der Unglédubigen iiber die Einheit Got-
tes, iiber die Auferweckung, das Paradies usw. Die medinensischen Koranverse
thematisieren ausfiihrlich die Anbetungen und Gesetzgebungen wie auch die

Identifizierung der Heuchler und der feindlich gesinnten Juden in der Gemein-

(896) Vgl. Ibn Katir, ‘Imad ad-Din Abi al-Fida’> Isma‘l: tafsir al-Qur’an al-‘agim QD@ )M
)féid}, 15 Bde., 1. Aufl., Gizah, mu’assasat Qurtubah, 2000, Bd. 1, S. 6 ff.

Bei at-Tabari heif3t es anstelle von ,,fiir wen wurde er herabgesandt“ ,zu welchem Anlass wurde
er herabgesandt“. Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 1, S. 75.

(397) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyag, S. 106 f.

(398) Vgl. al-Gahiz: al-hayawan,Bd. 1, S. 64.

(399) Vgl. at-Talhi: dalalat as-siyaq, S. 113.
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Die Koraninterpretatoren beschiftigten sich damit, einige der situativen Kon-
textelemente in ihre Koraninterpretationen als Begriindung fiir die Giiltigkeit
ihrer Erklarungen anzugeben. Zu den situativen Kontextelementen gehoren die
Rede, die Offenbarungsgriinde und die Offenbarungsorte. Dies wird im Folgen-

den behandelt.

2.1. Die Rede (al-hitab)
2.1.1. Die Redekategorien

Der Meinung Ibn al-Gawzis zufolge kann die Rede im Koran in 15 Kategorien

eingeteilt werden:“*V

1- Die allgemeine Rede (,,Der euch erschaffen hat“)“?

2- Die begrenzte Anrede (,,Seid ihr ungldubig geworden“) (Al ‘Imran 3: 106)
3- Die Gattungsanrede (,,0O ihr Menschen*)“%®

4- Die Menschengeschlechtsanrede (,,0 Kinder Adams*“)“*®

5- Die Personenanrede (,,0 Adam*)“%>

6- Die Lobanrede (,,0 die ihr glaubt*“)“%®

(400) Vgl. al-Qattan, Manna‘ Ibn Halil: mabahit fi ulim al-Quran )O1Od es¢ @271, 3.
Aufl., ar-Riyad, maktabat al-ma‘arif li-n-nasr wa-t-tawzi¢, 2000, S. 49 f.

(401) az-Zarkasi zahlt 33 Arten. Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 2, S. 237-269. Nach as-Suyiiti
gibt es 34 Kategorien. Vgl. as-Suyiiti: al-itgan, Bd. 3, S. 110-120.

(402) Es steht im Koran: ,,2. Er ist es, Der euch aus Lehm erschaffen [...] hat“ (al-An‘am 6: 2).
,Der euch erschaffen hat“ wird im Koran 19-mal genannt.

(403) Im Koran heil3t es: ,,13. O ihr Menschen, Wir haben euch ja von einem ménnlichen und
einem weiblichen Wesen erschaffen, und Wir haben euch zu Vélkern und Stammen gemacht,
damit ihr einander kennenlernt [...]“ (al-Hugurat 49: 13). ,,0 ihr Menschen“ wird im Koran 20-
mal genannt.

(404) Wie im Koran: ,,27. O Kinder Adams, der Satan soll euch ja nicht der Versuchung ausset-
zen, wie er eure (Stamm)eltern aus dem (Paradies)garten vertrieben hat,[...]“ (al-A‘raf 7: 27).
,,O Kinder Adams“ kommt im Koran 5-mal vor.

(405) Im Koran heif3t es: ,,19. - Und (du,) o Adam, bewohne du und deine Gattin den (Para-

dies)garten[...]“ (al-A‘raf 7: 19). ,,0 Adam* ist im Koran 5-mal genannt.
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7- Die Missbilligungsanrede (,,O die ihr unglaubig seid“)“"”

8- Die Ehrenanrede (,,0 Prophet*)“%®

9- Die Ansprache, die Mitleid hervorruft (,,Er sagte: ,0 Sohn meiner Mutter)
(al-A‘raf 7: 15)

10- Die Anrede fiir den Plural mit dem Ausdruck fiir den Singular (,,0

Mensch“)(409)

11- Die Anrede fiir den Singular mit dem Ausdruck fiir Plural (,,Und wenn ihr

bestraft“) (an-Nahl 16: 126)

12- Die Anrede fiir den Singular mit dem Ausdruck fiir Dual (,,Werft, ihr beide,

in die Holle*) (Qaf 50: 24)

13- Die Anrede fiir den Dual mit dem Ausdruck fiir den Singular (,Wer ist denn

euer beider Herr, o Miisa?“) (Taha 2: 49)

14- Die Anrede, die auf eine bestimmte Person gerichtet ist, der Gemeinte ist
aber ein anderer (,Wenn du iiber das, was Wir zu dir (als Offenbarung) hinab-

gesandt haben, im Zweifel bist“) (Yinus 10: 94)

15- Die Anrede mit dem Wechsel der Sprechebenen (al-iltifat ﬂ—i\u-eﬂ) (,Wenn
ihr dann auf den Schiffen seid und diese mit ihnen bei einem guten Wind dahin-
fahren®) (vanus 10: 22), (,,Und zu trinken wird ihr Herr ihnen ein reines* [* Auch:
reinigendes] Getrdnk geben. 22. ,Dies ist ja der Lohn fiir euch, und euer Bemiihen

wird gedankt sein.“) (al-Insan 76: 21, 22).“?

(406) ,,0 die ihr glaubt“ wiederholt sich im Koran 89-mal.

(407) Im Koran steht: ,,7. O die ihr ungléubig seid, entschuldigt euch heute nicht. Euch wird
nur das vergolten, was ihr zu tun pflegtet.“ (at-Tahrim 66: 6). ,,O die ihr ungldubig seid“ wird
nur einmal im Koran erwahnt.

(408) Im Koran heil3t es: ,45. O Prophet, Wir haben dich gesandt als Zeugen, als Verkiinder
froher Botschaft und als Warner“ (al-Ahzab 33: 45). Im Koran wird ,,0 Prophet“ 13-mal ge-
nannt.

(409) Im Koran lautet es: ,,6. O Mensch, was hat dich hinsichtlich deines edelmiitigen Herrn
getduscht” (al-Infitar 28: 6). ,,0 Mensch® wiederholt sich im Koran zweimal.

(410) Vgl. Ibn al-Gawzi, Gamal ad-Din Abii al-Farag ‘Abd ar-Rahman: al-mudhis (U 3J), 2.
Aufl., Bayrit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 1985, S. 15.
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2.1.2. Die Rede im Koran gemaf} der Allgemeinheit und der Spezifizierung

Wenn der ganze Koran als Ansprache betrachtet wird, dann werden viele Kate-
gorien wie die Menschheit, der Prophet Muhammad bzw. die vorherigen Pro-
pheten, die Glaubigen, die Leute der Schrift (ahlu 1-kitab &.—\‘;f,ég.\j Js i), die Un-
glaubigen und die Heuchler angeredet. Nach der Allgemeinheit und Spezifizie-

rung teilen sich die oben genannten Kategorien in drei Hauptkategorien ein:

1- Allgemeine Anrede wie ,2. Er ist es, Der euch aus Lehm erschaffen[...]* (al-

Anam 6: 2), ,,O ihr Menschen®, ,,0 Mensch“ und ,,0 Kinder Adams“

2- Spezifizierte Anrede wie ,O Prophet“, ,O du Gesandter““' oder ,,O0 Abra-
ham (Ibrahim/Ibrahim)““!?

3- Die Anrede fiir eine bestimmte Gruppe wie ,,O die ihr glaubt“, ,O Frauen des
Propheten“,“'® O Leute der Schrift“,*'¥ O Kinder Israels“,“'® O die ihr un-

gldubig seid“ oder ,,0 ihr Ungldaubigen.“'®

2.1.3. Die Rede zum Propheten Muhammad als Beispiel

Die Koraninterpretatoren interessierten sich dafiir, das Gemeinte mit der Anre-
de in den Vordergrund zu stellen. Hier wird die Anrede Muhammads in einigen

Punkten als Beispiel angegeben:

(411) Im Koran heil3t es: ,,67. O du Gesandter, iibermittele, was zu dir (als Offenbarung) von
deinem Herrn herabgesandt worden ist!“ (al-Ma’idah 5: 67). Im Koran wiederholt sich ,,0 du
Gesandter“ zweimal.

(412) Wie im Koranvers: ,,104. riefen Wir ihm zu: ,0 Ibrahim‘“ (as-Safat 37: 104). ,,O Ibrahim“
wiederholt sich im Koran viermal.

(413) Wie in der Koranstelle: ,,30. O Frauen des Propheten, wer von euch etwas klar Abscheuli-
ches begeht, derjenigen wird die Strafe verzweifacht [...]“ (al-Ahzab 33: 30). ,,O Frauen des
Propheten“ wird zweimal im Koran erwé&hnt.

(414) Im Koran heil3t es: ,64. Sag: O Leute der Schrift, kommt her zu einem zwischen uns und
euch gleichen Wort [...]“ (Al ‘Imran 3: 64). ,,0 Leute der Schrift“ kommt im Koran 12-mal vor.
(415) Wie im Vers: ,,40. O Kinder Isra'ils, gedenkt Meiner Gunst, die Ich euch erwiesen habe!
Und haltet euren Bund Mir gegeniiber, so will Ich Meinen Bund euch gegeniiber halten! [...]“
(al-Baqarah 2: 40). ,,0 Kinder Isra'ils“ wird im Koran sechsmal gennant.

(416) Im Koran heif3t es: ,,1 Sag: O ihr Unglaubigen“ (al-Kafirtn 109: 1). ,,O ihr Unglaubigen“

wird nur einmal erwéhnt.
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(1) Muhammad wird im Koran mit ,sag“*” zur Betonung seiner Ubermitt-
lungsaufgabe angeredet, wie in der Koranaussage: ,189. Sie fragen dich nach
den Jungmonden. Sag: Sie sind festgesetzte Zeiten fiir die Menschen und fiir die

Pilgerfahrt [...]“ (al-Baqarah 2: 189).

(2) Er wird mit seiner Eigenschaft als Gesandter und Prophet (,,0 du Gesand-
ter“, ,,O Prophet“) angesprochen. Er wird niemals mit seinem eigenen Namen
(,Muhammad“) wie die anderen Propheten mit ihren Namen ( ,,0 Musa““!®
oder ,,0 Tsa“*!) angeredet. Die Anrede mit seiner Eigenschaft gilt als Verherr-
lichung und Ehrung fiir ihn und als Belehrung fiir seine Anhénger, ihn mit sei-

ner Eigenschaft anzureden.“*”

ar-Razis Aussage zufolge spricht Gott Muhammad in vielen Stellen entweder
mit ,,O Prophet“ oder ,,O du Gesandter“ an. Es besteht kein Zweifel, dass diese

Anrede die Verehrung und Verherrlichung mit sich tragt.“**"

(3) Gott trostet und beruhigt Muhammad, weil viele von seinem Volk den Is-

(417) qul (,,sag”“) wird im Koran 293-mal erwéhnt, jedes Mal auf den Propheten Muhammad
bezogen.

wa-qul (,und/ sondern sag“) wiederholt sich 21-mal und bezieht sich nicht immer auf den Pro-
pheten, wie dieser Koranvers zeigt: ,,23. Und dein Herr hat bestimmt, daf ihr nur Ihm dienen
und zu den Eltern giitig sein sollt. Wenn nun einer von ihnen oder beide bei dir ein hohes Alter
erreichen, so sag nicht zu ihnen: ,,Pfui!“ und fahre sie nicht an, sondern sag zu ihnen ehrerbie-
tige Worte“ (al-Isra> 17: 23).

fa-qul ,dann sag“ kommt 18-mal vor und ist nicht ausschlief3lich an den Propheten gerichtet,
wie in der Koranstelle: ,28. Und wenn du dich nun auf dem Schiff eingerichtet hast, du und
diejenigen, die mit dir sind, dann sag: (Alles) Lob gehort Allah, Der uns von dem ungerechten
Volk errettet hat!“ (al-Muwminiin 23: 28). Gemeint ist hier Noah (Niih).

(418) Im Koran steht: ,,144. Er sagte: ,0 Misa, Ich habe dich durch Meine Botschaften und
Mein Gespriach (mit dir) vor den Menschen auserwahlt! [...]“ (al-A‘raf 7: 144). ,O0 Misa“
kommt 24-mal im Koran vor, darunter zehnmal als Rede von Gott.

(419) Wie in der Koranaussage: ,,55. Als Allah sagte: ,0 ‘Isa, Ich werde dich (nunmehr) abberu-
fen und dich zu mir emporheben und dich von denen, die ungldubig sind, reinigen[...]*“ (Al
‘Imran 3: 55). ,,0 Tsa“ wird im Koran viermal genannt, dreimal als Rede von Gott.

(420) Vgl. az-Zamahsari: al-kassaf, Bd. 3, S. 518; vgl. al-Alisi: rith al-ma‘ani, Bd. 21, S. 142 f.
(421) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 11, S. 238.
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lam nicht annehmen. Diese Trostung erfolgt durch zwei Methoden:

1- Gott stellt die Geschichte der vorherigen Propheten mit ihren Vélkern in vie-
len Koranstellen dar und wie diese Volker ihre Propheten verleugneten, sie der

Liige bezichtigten und ihnen Leid zufiigten:

34. Ja, bereits vor dir wurden Gesandte der Liige bezichtigt. Und da ertrugen sie
standhaft, da sie der Liige bezichtigt wurden und daf ihnen Leid zugefiigt wur-
de, bis Unsere Hilfe zu ihnen kam. Es gibt nichts, was Allahs Worte ab&ndern
konnte. Dir ist ja bereits Kunde von den Gesandten zugekommen. (al-An‘am 6:
34).

at-Tabari zufolge wird Muhammad durch diese Koranstelle getrostet, bekraftigt
und zur Geduld und Ausdauer ermahnt. Wenn du, o Muhammad, betriibt bist,
weil die Gotzendiener dich der Liige bezichtigten und Gottes Zeichen verleug-
neten, so sollst du dich an die vor dir Gesandten erinnern, wie sie als Liigner
gescholten wurden und wie sie geduldig blieben, bis unsere Unterstiitzungen

und Hilfe zu ihnen kamen.“??

2- Gott erleichtert Muhammad von seiner Trauer wegen der Irrwege seines
Volkes: ,,119. Gewild, Wir haben dich mit der Wahrheit gesandt als Frohboten
und als Warner. Und du wirst nicht nach den (Taten der) Insassen des Hollen-
brandes gefragt werden.“ (al-Bagarah 2: 119). az-ZamahS3ari sagt, dass dieser Vers
darauf hinweise, dass der Prophet Muhammad nur als Frohbote und als Warner

gesandt geworden wére. Dieser Vers gilt als Trostung, weil er traurig {iber den

(422) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 9, S. 223 f. Eine dhnliche Koranstelle ist: ,,4. Wenn sie
dich der Liige bezichtigen, so wurden bereits vor dir Gesandte der Liige bezichtigt. Und zu Al-
lah werden (all) die Angelegenheiten zuriickgebracht.“ (Fatir 35: 4). Ibn ‘Atiyyahhs Erlédute-
rung nach gilt dieser Vers als Trostung. Gott erinnert seinen Propheten Muhammad an das, wie
die Propheten das Leid von ihren Volkern ertrugen. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-
wagiz, Bd. 4, S. 429.

Es gibt andere Koranstellen, die die gleiche Bedeutung haben, wie: ,10. Man machte sich ja
schon vor dir iiber Gesandte lustig. Da umschlof3 diejenigen, die {iber sie spotteten, das, wo-
riiber sie sich lustig zu machen pflegten.“ (al-An‘@m 6: 10) und ,,11. Und kein Gesandter kam
zu ihnen, ohne dal sie sich iiber ihn lustig gemacht hitten.“ (al-Higr 15: 11). Mehr dazu vgl.
az-Zamahsari: al-kassaf, Bd. 2, S. 326 f.; al-Bagawi: ma‘alim at-tangzil, Bd. 4, S. 370.
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Unglauben seiner Leute war.“?®

(4) Gott redet Muhammad durch eine dritte Person an, damit der Tadel gegen
Muhammad nicht bemerkt wird: ,,1. Er blickte diister und kehrte sich ab“ (‘Abasa
80: 1, 2). al-Qurtubis Erlauterung zufolge hat Gott sich in einer Tadelsform ge-
gen seinen Propheten durch den Gebrauch der Form der dritten Person (‘abasa
wa-tawalla) in den Versen 1 und 2 und nicht durch die zweite Person fiir die
Verherrlichung von Muhammads Personlichkeit eingesetzt. Im 3. Vers wurde
Muhammad wieder mit der zweiten Person angesprochen, um ihn aufzumun-
tern ,,3. Was 143t dich wissen, vielleicht 1dutert er sich“ (‘Abasa 80: 3). Der Offen-
barungsanlass ist, dass der Blinde (‘Abd Allah Ibn Umm Maktiim) den Prophe-
ten Muhammad aufsuchte, um sich von ihm belehren zu lassen, wahrend der
Prophet sich mit Stammesoberhduptern der Goétzendiener beschiftigte, und
zwar in der Hoffnung, sie fiir den Islam zu gewinnen. Wahrend dieser wichti-
gen Besprechung kam der Blinde Ibn Umm Maktim hinzu, ohne zu wissen,
dass der Prophet sich mit anderen beschéiftigte. Er rief den Propheten mehrmals
und unterbrach damit dessen Gesprach mit den Stammesoberhduptern. Dieses
Verhalten erboste den Propheten, so runzelte er die Stirn und wandte sich ab.

Daraufhin wurden diese Verse sofort offenbart.*?¥

(423) Vgl. az-Zamahsari: al-kassaf, Bd. 1, S. 316.

Eine dhnliche Koranstelle ist: ,,6. Vielleicht magst du (aus Gram) noch dich selbst umbringen,
wenn sie an diese Botschaft nicht glauben, nachdem sie sich abgewandt haben.“ (al-Kahf 18:
6). Ibn Katir sagt, dass Gott seinen Gesandten ermahne, dass er sich nicht aus Kummer {iiber die
Gotzendiener seines Volks, die den Islam nicht iibernommen haben, zu Tode grédmen solle. Ibn
Katir erwdhnt bei der Erlauterung dieses Verses die gleichen Verse. Es sind: ,,8. [...] Darum soll
deine Seele nicht iiber sie in Bedauern zergehen [...]“ (Fatir 35: 8), ,,26. [...] Sei nicht traurig
iiber sie [...]“ (an-Nahl 16: 127) und ,3. Vielleicht magst du dich noch selbst umbringen aus
Gram (dariiber), daf$ sie nicht glaubig sind.“ (a$-Sutar® 26: 3). Vgl. Ibn Katir: tafsir al-Qur’an
al-‘agim, Bd. 9, S. 104. Mehr dazu vgl. ebd., Bd. 10, S. 337; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-
muharrar al-wagiz, Bd. 3, S. 496, Bd. 4, S. 224; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 21, S.
79 f., Bd. 26, S. 6; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 12, S. 424, Bd. 16, S. 106.

(424) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 22, S. 71 f. Mehr dazu vgl. Abii Hayyan
al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 8, S. 418 f.; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 20, S. 152 ff.; vgl. Ibn
‘Asir: at-tahrir, Bd. 30, S. 103, 105.
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(5) Er wird getadelt angesprochen, da er etwas zweitrangig und nicht bevor-
zugt behandelt: ,37. [...] und in deinem Inneren verborgen hieltest, was Allah
doch offenlegen wird, und die Menschen fiirchtetest, wihrend Allah ein grof3e-
res Anrecht darauf hat, daf du Ihn fiirchtest [...]“ (al-Ahzab 33: 37). ‘Ali Ibn al-
Husayn Ibn Ali (95 H.) berichtet, dass dem Propheten eingegeben worden wére,
dass Zayd Ibn Haritah (8 H.), Muhammads freigelassener Adoptivsohn, sich von
Zaynab Bint Gah$ (20 H.), Muhammads Cousine, scheiden lasse und dass
Muhammad Zaynab danach gemal} Gottes Befehl heirate. Zayd beklagte sich
beim Propheten, dass sie mit ihm ungehorsam umgehe, ihm wegen ihres vor-
nehmen Ranges zu hoch stehe und dass er sich von ihr trennen wolle. Der Ge-
sandte empfahl ihm, geduldig auszuharren und sich nicht zu trennen: ,37. Und
als du zu demjenigen sagtest, dem Allah Gunst erwiesen hatte und dem auch
du Gunst erwiesen hattest’ [* D.i. Zaid, den Muhammad — Allah segne ihn und gebe ihm
Heil - freigelassen hatte und weiterhin wie einen Sohn behandelte.]: ,Behalte deine Gattin
fiir dich und fiirchte Allah [...]*“ (al-Ahzab 33: 37), obwohl der Prophet bereits
wusste, dass Zayd sich von Zaynab trennen und er selbst sie kurz darauf heira-
ten wiirde. Dies war es, was er in seiner Seele verborgen hatte: ,37. [...] und in
deinem Inneren verborgen hieltest, was Allah doch offenlegen wird [...] Als
dann Zaid keinen Wunsch mehr an ihr hatte? [? D.i. eine Andeutung fiir die Schei-
dung], gaben Wir sie dir zur Gattin [...]“ (al-Ahzab 33: 37). Weil Muhammad
fiirchtete, dass die Menschen sagen konnten, er heirate die Geschiedene seines
Adoptivsohnes, befahl er ihm, sich von Zaynab nicht scheiden zu lassen. Gott
tadelte seinen Propheten, denn er fiirchtete die Rede der Menschen in Bezug
auf eine Sache, die Gott ihm erlaubt hatte, wahrend Gott eher darauf Anspruch
hatte, dass Muhammad ihn fiirchten solle: ,,37. [...] und die Menschen fiirchte-
test, wahrend Allah ein grof3eres Anrecht darauf hat, dal3 du Ihn fiirchtest [...]“
(al-Ahzab 33: 37).“* al-Qurtubi kommentiert, dass diese begriindete Erlduterung
von den grof3en Gelehrten — wie az-Zuhari (124 H.), al-QuSayri (344 H.) und Aba

Bakr Ibn al-‘Arabi - fiir die beste Erklarung unter den weiten Interpretationen

(425) Vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 4, S. 386; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘
li-ahkam al-Qur’an, Bd. 17, S. 157; vgl. al-Alisi: rith al-ma‘ani, Bd. 22, S. 24.
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gehalten wird.**®

(6) Der Angesprochene ist Muhammad, gemeint sind jedoch alle Muslime: ,,147.
(Es ist) die Wahrheit von deinem Herrn, gehore daher nicht zu den Zweiflern!“
(al-Bagarah 2: 147). Gemalf3 der Interpretation von at-Tabari ist Muhammad der
Adressat, aber seine Gemeinde ist gemeint. Also: ,Ihr alle Mitglieder der islami-
schen Gemeinschaft sollt nicht daran zweifeln, dass die Gebetsrichtung

(giblah 3@3, in deren Richtung ich dich wenden lief3, dieselbe Gebetsrichtung,

die Abraham (Ibrahim) und seine nachfolgenden Propheten einhielten, ist.“**”

(426) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 17, S. 157.

Tbn al-‘Arabi sagt, dass alle anderen diesbeziiglich vermittelten Uberlieferungen nicht als ver-
trauenswiirdig gelten, weil sie unzuverlissig und schwach seien. Nur eine Uberlieferung von
‘A’i$ah konne als richtig und gesund betrachtet werden. Sie berichtet: ,Hitte der Prophet dazu
geneigt, etwas von dem zu unterdriicken, was ihm offenbart worden war, er hitte sicherlich
diesen Vers unterdriickt: ,37. Und als du zu demjenigen sagtest, dem Allah Gunst erwiesen hatte
und dem auch du Gunst erwiesen hattest: [...]“ (al-Ahzab 33: 37). Vgl. Ibn al-‘Arabi, Abi Bakr
Muhammad Ibn ‘Abd Allah al-Ma‘afiri (543 H.): ahkam al-Qur’an (g.‘léu a‘é&i), 4 Bde., 3. Aufl.,
Bayriit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 2003, Bd. 3, S. 577.

Der Hadith ist zu finden bei at-Tirmidi: sunan at-Tirmidi, S. 725, HN. 3208.

al-Qurtubi erwdhnt, dass gemif3 der Ansicht von Qatadah, Ibn Zayd (182 H.) und anderen Ko-
ranauslegern, darunter auch at-Tabari, der Prophet Zaynab zugeneigt gewesen sei, wéahrend sie
noch die Ehefrau von Zayd war. Muhammad habe den starken Wunsch verspiirt, dass Zayd sie
entlédsst und dass er sie nach der Wartezeit (‘iddah 34g) heiraten konne. Als Zayd Muhammad
benachrichtigte, dass er sich von Zaynab trennen wolle, weil sie wegen ihres vornehmen Ran-
ges iiber ihm stehe und sich ihm gegeniiber ungehorsam zeige, sagte Muhmmad ihm: ,Behalte
deine Gattin fiir dich und fiirchte Gott“, d.h. in Bezug darauf, was du, Zayd, iiber Zaynab
sprichst, dass sie wegen ihres vornehmen Ranges {iber dir steht und sich dir gegeniiber unge-
horsam zeigt, obwohl Muhammad gerne wollte, dass Zayd sich von Zaynab trenne. Dies sei,
was Muhmmad in seiner Seele verborgen habe. Vgl. al-Qurtubi: al-gami¢ li-ahkam al-Qur’an, Bd.
17, S. 155.

Mehr dazu vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd.19, S. 114 {.; vgl. az-Zamahsari: al-kassaf, Bd. 5, S.
71; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 25, S. 213.

(427) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 2, S. 673 f.; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar
al-wagiz, Bd. 1, S. 224; vgl. al-Qurtubi: al-gami li-ahkam al-Qur’an, Bd. 2, S. 448; vgl. Abi
Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 1, S. 176.

az-ZamahSaris Ansicht weist darauf hin, dass Muhammad der Adressat sei und dass die Leute
der Schrift, d.h. Juden und Christen, gemeint seien. Die Bedeutung: Du (Muhammad) sollst

nicht daran zweifeln, dass die Juden und Christen sehr wohl mithilfe ihrer gegeben Schrift wis-
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2.2. Offenbarungsanlisse (asbabu n-nuziil)

al-Wahidi (468 H.) bringt hinsichtlich der Bedeutung der Kenntnis iiber die Of-
fenbarungsgriinde in Bezug auf die Interpretationshandlung zum Ausdruck,
dass die Erklarung der Koranstelle und die Erschlie3ung ihrer Bedeutung aus-
schlieflich mithilfe der Kenntnis iiber ihre Geschichte und ihre Offenbarungs-

anlisse zuganglich sei.“**®

az-Zarqanis Ansicht zufolge gibt es hinsichtlich der Abhéangigkeit des Koranver-
ses bzw. der Koranverse zwei Arten der Offenbarungsanlésse: Die eine ist dieje-
nige, die urspriinglich ohne Grund fiir den Umgang mit einer bestimmten Situa-
tion herabgesandt wurde. Zu dieser Art gehort der Grof3teil des Korans. Die an-

dere Art ist diejenige, die mit einem verbundenen Anlass, d.h. nach einem Vor-

sen, dass dieser Qur’an die Wahrheit von ihrem Herrn ist. Die Leute der Schrift unterdriicken
dennoch diese Wahrheit. Vgl. az-ZamahSari: al-kassaf, Bd. 1, S. 205, Bd. 2, S. 60; vgl. al-
Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 9, S. 5; vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit,
Bd. 4, S. 212.

Ein dhnliches Beispiel ist die folgende Koranstelle: ,196. Lasse dich ja nicht durch den Wandel®
[® D.h.: durch ihre Wechselflle im Gliick, durch ihren Gewinn im Handel oder durch ihr unge-
hindertes Umherreisen und Umherziehen.] derer in den Landstrichen tduschen, die unglaubig
sind.“ (Al ‘Imran 3: 196). at-Tabari sagt diesbeziiglich, dass derjenige, an den sich die Anrede
richtet, der Prophet sei, obwohl seine Anhénger und Genossen gemeint seien. Vgl. at-Tabari:
gami‘ al-bayan, Bd. 4, S. 324 f.

Mehr dazu vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 1, S. 558; vgl. al-Qurtubi: al-
gami® li-ahkam al-Qur’an, Bd. 5, S. 480; vgl. Ibn ‘Asir: at-tahrir, Bd. 4, S. 205.

(428) Vgl. al-Wahidi, Abi al-Hasan ‘Ali Ibn Ahmad Ibn Muhammad Ibn ‘Ali: asba nuzil al-
Qur’an (g&éﬁ d})'o‘.—’\iéi), 1. Aufl., Bayriit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, 1991, S. 10.

Ibn Taymiyah betont diese Wichtigkeit, wenn er sagt, dass die Kenntnis des Offenbarungsanlas-
ses helfe, die Bedeutung eines Verses zu erschliel3en, weil die umfassende Kenntnis iiber den
Grund einer Sache zur Kenntnis iiber den Sinn dieser Sache fiihre. Vgl. Ibn Taymiyah: muqad-
dimah fi usil at-tafsir, S. 16.

Ibn Daqiq al-Id (703 H.) sagt diesbeziiglich auch, dass die Erlduterung des Offenbarungsgrun-
des ein richtiger Weg in Bezug auf das Verstehen der Bedeutungen des Korans sei. Vgl. Ibn
Daqiq al-‘Td, Muhammad Ibn ‘Ali Ibn Wahb Ibn Muti‘ al-Qusayri: ihkam al-ahkam. Sarh ‘umdat
al-ahkam (1) 335 008,21 () o\eh)), 2 Bde., Bayritt, dar al-fikr, 2000, Bd. 2, S. 576. (s.
auch F. 293})
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fall oder nach einer Frage, offenbart wurde.***

Die Koraninterpretatoren befassten sich in vielen Stellen innerhalb ihrer Koran-
interpretationswerke damit, die Offenbarungsgriinde in den Stellen der Ausle-
gung der Koranverse, die von den Offenbarungsgriinden abhingig sind, zu er-
wahnen. Dies gilt fiir sie als Mittel zur Erleichterung der Erlduterung und als

Bekraftigung fiir ihre Interpretation.

Im Folgenden werden einige der unterschiedlichen Ergebnisse, die die Koranin-
terpretatoren in ihren Werken von den Offenbarungsgriinden erschlossen ha-

ben, erwahnt:

(1) Die Koranexegeten streiten dariiber, Bezieht sich die Beriicksichtigung auf
die methodologische Regel: , fiir die Giiltigkeit ist die Allgemeinheit der AufRe-
rung mafdgeblich“ oder auf die Regel: ,fiir die Giiltigkeit ist der spezielle Her-
absendungsgrund mafgeblich“ (s. S. 113)? In Bezug auf die folgende Uberliefe-
rung, in der der Offenbarungsgrund des kommenden Koranverses genannt wur-
de, geben die Korankommentatoren verschiedene Auslegungen an: Ibn Mas‘tid
berichtet, dass ein Mann eine Frau widerrechtlich kiisste, alsdann zum Prophe-
ten kam und ihm davon berichtete. Darauf offenbarte Gott: ,,114. Und verrichte
das Gebet an beiden Enden des Tages und in Stunden der Nacht. Die guten Ta-
ten lassen die bosen Taten vergehen [...]“ (Htd 11: 114). Da sagte der Mann: ,,0
Gesandter Allahs, gilt dies nur fiir mich?“ Der Prophet antwortete: ,,Fiir meine

Gemeinde allesamt.“®*39

(429) Vgl. az-Zarqani: manahil al-Grfan, Bd. 1, S. 107.

Definition der Offenbarungsgriinde:

az-Zarqani: Es ist ein Anlass in der Zeit der Koranherabsendung, fiir den ein oder mehrere Ko-
ranverse offenbart wurden, die iiber einen Vorfall sprechen oder iiber ihn ein Urteil geben. Vgl.
az-Zarqani: manahil al-4rfan, Bd. 1, S. 108.

Mehr dazu vgl. al-Qattan: mabahit fi ‘wlim al-Qur’an, S. 78; vgl. Zayd, ‘Abd Allah Tahir
Mahmiid Isma‘il: ma‘ifat asbabu n-nuziil wa-ataruha fi ihtilaf al-mufassirin wa-l-fuqahd’, Nablus,
Diss. gami‘at an-Nagah al-Wataniyyah 2003, S. 12.

(430) Vgl. as-Suyiiti, Galal ad-Din ‘Abd ar-Rahman Ibn Abi Bakr: asbab an-nuziil al-musamma
lubab an-nuqiil fi ashab an-nuzil )J s )i Ik @ Gespded Js 5 ‘,ﬂééi(, 1. Aufl., Bayriit,
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Die Koranexegeten sind sich uneinig dariiber, was mit ,den guten Taten bzw.

den Guten“ (hasanat <\Q ,,Sg. hasanah x“) gemeint ist:

1- Die Mehrheit der Gelehrten, der Prophetengefdhrten und ihrer Nachfolger
vertritt die Ansicht, dass mit al-hasanat die fiinfmaligen Pflichtgebete gemeint

sind.“3V

2- Der Meinung von Mugahid (104 H.) zufolge ist hier gefordert, dass man aus-
spreche: ,Gepriesen sei Allah! Lob gehort Allah! Es gibt keinen Gott aulder
Allah! Allah ist der AllgroRte!“*3?

3- Nach Ibn ‘Atiyyahs und as-Sawkanis Ansicht ist al-hasandt ein allgemeiner
Ausdruck, der alle guten Taten einschliel3lich des Gebets umfasse. Diese guten

Taten tilgen die bosen.**?

Andererseits verbinden sowohl at-Tabari als auch al-Qurtubi die erschlossene
Bedeutung mit dem spezifischen Ausdruck, der in demselben Vers genannt wird
(,Und verrichte das Gebet*). Sie beide bevorzugen die Meinung der Mehrheit
der Gelehrten, weil al-hasanat im Kontext des Befehls, dass man das Gebet ver-
richten muss, angefiihrt wird und weil der Offenbarungsanlass diese Richtung

bekréftigt. 3%

mu’assasat al-kutub at-taqafiyyah, 2002, S. 148 f. Im Folgenden wird es als ,as-Suyfti: lubab
an-nuqil“ angegeben; vgl. al-Wahidi: asbab nuzil al-Qur’an, S. 272.

Der Hadith ist zu finden bei al-Buhari: al-gami‘ as-sahih, Bd. 1, S. 184, HN. 526; vgl. Muslim:
sahih Muslim, Bd. 4, S. 2115 f., HN. 39 (2763).

(431) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 12, S. 216; vgl. al-Bagawi: ma‘alim at-tanzil, Bd. 4, S.
204; vgl. al-Baydawi: tafsir al-Baydawi, Bd. 3, S. 151; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 10, S. 594.
(432) Vgl. at-Tabari: gami al-bayan, Bd. 12, S. 616; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar
al-wagiz, Bd. 3, S. 213; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 11, S. 230; vgl. Abi
Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 5, S. 270.

(433) Vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 3, S. 213; vgl. as-Sawkani,
Muhammad Ibn ‘Ali Ibn Muhammad Ibn (1250 H.): fath al-qadir al-§ami‘ bayna fannayy ar-
riwayah wa-d-dirdyah min Glm at-tafsir ))@“@ eaé Ce 3l 8ksud g@éﬁ&-&e%d‘ BTY) &6 4.
Aufl., Bayriit, dar al-ma‘rifah, 2007, S. 678. Im Folgenden wird es als ,as-Sawkani: fath al-
qadir angegeben.

(434) Vgl. at-Tabari: gami al-bayan, Bd. 12, S. 617; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an,
Bd. 11, S. 230.
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(2) Die Koraninterpretatoren bestimmen verschiedene Personen, auf die einige
Koranverse anspielen, unter Berufung auf die Uberlieferungen der diesbeziigli-
chen Offenbarungsgriinde. Hier dient der folgende Koranvers als Bekraftigung:
»3. Gewil3, derjenige, der dich haf3t, - er ist vom Guten abgetrennt.“ (al-Kawtar
108: 3). Es werden wie folgt vier Madnner unter den Angesehenen in Qurays er-

wiéhnt, die sich mit Muhammad verfeindeten:

1- al-‘As Ibn W2’il Ibn Hi$am as-Sahmi al-Quraysi (1 H.). Qatadah berichtet: ,,al-
‘As Ibn W&’il sagte: ,Ich hasse Muhammad. Er ist (von Sohnen) abgetrennt. Er
hat keine ménnliche Nachkommenschaft.© So sagte Gott: ,Gewil3, derjenige, der

dich haRt, - er ist (vom Guten) abgetrennt.“ (al-Kawtar 108: 3).“*>

2- ‘Ugbah Ibn Abi Mu‘ayt Ibn Abi ‘Amr Ibn Umayyah al-Quraysi (2 H.), Samar
Ibn ‘Atiyyah berichtet: ,‘Ugbah Ibn Abi Mu‘ayt pflegte immer zu sagen: ,Es
bleibt dem Propheten kein Sohn. Er ist abgetrennt.‘ So sandte Gott ihm diese
Verse: ,Gewil3, derjenige, der dich haf3t, - er ist (vom Guten) abgetrennt‘ her-

ab «(436)

3- Abii Gahl (‘Amr Ibn Hi$am Ibn al-Mugirah al-Mahziimi al-Quraysi; 2 H.). Ibn
‘Abbas berichtet: ,Die Leute der gahiliyyah-Zeit (gahiliyyah®” 3(d'z) pflegten
iiber jemanden, dessen Sohn gestorben ist, zu sagen: ,Jemand ist (von seinen
Sohnen) abgetrennt.® Als Ibrahim, der Sohn des Propheten ist, verstarb, ging
Abii Gahl zu seinen Genossen und sagte: ,Muhammad ist abgetrennt. So sandte
Gott: ,3. Gewil, derjenige, der dich hal3t, - er ist (vom Guten) abgetrennt.‘ her-

ab“ (al-Kawtar 108: 3).13®

4- Abiu Lahab (‘Abd al-‘Uzza Ibn ‘Abd al-Muttalib, Onkel véterlicherseits

(435) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 24, S. 698; vgl. al-Wahidi: asbab nuziil al-Qur’an, S. 494
f.

(436) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 24, S. 699; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 32,
S. 133; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 20, S. 524.

(437) Es ist ein arabischer Begriff, der im allgemeinen Sprachgebrauch die Zeit des altarabi-
schen Heidentums vor dem Islam bezeichnet.

(438) Vgl. al-Qurtubi: al-gami* li-ahkam al-Qur’an, Bd. 22, S. 529; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 20,
S. 524.

160


https://de.wikipedia.org/wiki/Heidentum
https://de.wikipedia.org/wiki/Islam

Muhammads; 2 H.), ‘Ata’ berichtet: ,,Der Vers wurde wegen Abii Lahab herabge-
sandt, denn als der Sohn des Gesandten Gottes verstarb, ging Abii Lahab zu den
Heidnischen und sagte: ,Heute ist Muhammad abgetrennt.® Daraufhin sandte
Allah: ,3. Gewil3, derjenige, der dich haf3t, - er ist (vom Guten) abgetrennt.’

herab.“ (al-Kawtar 108: 3).““*3

5- Ka‘b Ibn al-ASraf (ein jiidischer Dichter, der sich dem Verfassen von Spottge-
dichten iiber Muhammad, seine Ehegattinnen und die muslimischen Frauen
widmete; 3 H.) traf eine Gruppe von angesehenen Herrschern des qurays-
Stammes. Ibn ‘Abbas berichtet: , Als Ka‘b Ibn al-Asraf nach Mekka kam, kamen
zu ihm angesehene Mekkaner und sagten zu ihm: ,Wir tragen die Verantwor-
tung sowohl fiir die Trédnkung der Pilger als auch fiir den Pfortner der Kaaba.
Du bist der Herrscher in Medina. Sind wir oder ist dieser von seinen Leuten
Abgeschnittene religios wahrhaftiger? Er behauptet, dass er religios wahrhafti-
ger als wir sei.’ Er [Ibn al-Asraf] antwortete: ,Nein, ihr seid wahrhaftiger als er.
So wurde ,Gewil3, derjenige, der dich halit, - er ist (vom Guten) abgetrennt.‘ [al-
Kawtar 108: 3] herabgesandt.“ Er [Ibn ‘Abbas] sagt: , Es wurde ,51. Siehst du nicht
jene, denen ein Teil der Schrift gegeben wurde? Sie glauben an Zauberei und
falsche Gotter und sagen von denen, die ungldubig sind: ,Diese da sind eher auf
dem rechten Weg geleitet als die Glaubigen.‘ 52. Das sind diejenigen, die Allah
verflucht hat; und wen Allah verflucht, fiir den wirst du keinen Helfer finden.‘

[an-Nisa> 4: 51, 52] herabgesandt“.‘**”

at-Tabari halt sich an die methodologische Regel . fiir die Giiltigkeit ist die All-
gemeinheit der Auerung und nicht der spezielle Herabsendungsgrund maf-
geblich“ al-Gbrah bi-umimi l-lafz la bi-husiisi s-sabab (s. S. 113). Dieser Regel zu-
folge gibt at-Tabari den Vorrang, dass Gott durch die Offenbarung kund tut,
dass jener, der Muhammad hasst, der Niedrigste und der von Gutem Abge-

schnittene sei, obwohl der Vers wegen einer bestimmten Person offenbart wur-

(439) Vgl. Ibn Katir: tafsir al-Qur’an al-‘azim, Bd. 14, S. 483.
(440) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 24, S. 700; vgl. Ibn Katir: tafsir al-Qur’an al-‘azim, Bd.
14, S. 483; vgl. as-Sawkani: fath al-qadir, S. 1660 f.
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de.“" Nach a3-Sawkanis Ansicht weist der Vers auf die Allgemeinheit fiir alle,
die Muhammad hassen, hin. Diese Allgemeinheit steht in keinem Widerspruch
mit dem Offenbarungsgrund, wonach der Vers wegen al-‘As Ibn W2’il herabge-
sandt wurde, denn die Giiltigkeit hangt mageblich von der Allgemeinheit der

Formulierung und nicht vom speziellen Herabsendungsgrund ab.“*?

(3) Die Koranexegeten iibermittelten die unterschiedlichen Auseinandersetzun-
gen der Rechtsgelehrten nach dem Offenbarungsgrund. Der folgende Koranvers
dient als Argument dafiir: ,,115. Allah gehort der Osten und der Westen; wohin
ihr euch auch immer wendet, dort ist Allahs Angesicht. Allah ist Allumfassend
und Allwissend.” (al-Baqarah 2: 115). Die Rechtsgelehrten haben in Bezug auf die
Giiltigkeit des Urteils zwischen dem obligatorischen und freiwilligen Gebet ge-
méR des Offenbarungsanlasses unterschieden. Fiir das obligatorische Gebet (as-
salatu l-mafriidah 3 J&ﬁ.ﬁ 3J %)) haben die Rechtsgelehrten zwei verschiede-
ne Meinungen angebracht, in deren Fall jemand ein oder mehrere Gebete bei
der Finsternis in der falschen Gebetsrichtung verrichtet habe und ihm demnach

die Fehlerhaftigkeit der Tat klar wurde.

Fiir die erste Meinung gilt dieses Gebet Abii Hanifahs, Maliks, Sufyans (161 H.),
Ibn al-Mubaraks (181 H.), Ishags (237 H.) und Ahmad Ibn Hanbals Ansicht nach
als richtig und benotigt keine Wiederholung. Die genannten Gelehrten fiihren
den folgenden Hadith als Beweis fiir die Richtigkeit ihrer Meinung an: ‘Abd
Allah Ibn ‘Amir Ibn Rabi‘ah berichtet nach seinem Vater, der sagt: ,,Wir waren
mit dem Propheten (S) auf einer Reise wiahrend einer stockfinsteren Nacht. Wir
wussten nicht, wo sich die genaue Gebetsrichtung befand, so verrichtete jeder
von uns sein Gebet in seiner Richtung. Am Morgen berichteten wir dies dem
Propheten (S). Daraufhin wurde der folgende Koranvers offenbart: ,115. Allah
gehort der Osten und der Westen; wohin ihr euch auch immer wendet, dort ist

Allahs Angesicht. Allah ist Allumfassend und Allwissend. (al-Bagarah 2: 115)“.

(441) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 24, S. 700 f.
(442) Vgl. as-Sawkani: fath al-qadir, S. 1660 f.
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Aullerdem fiigt Malik hinzu, dass es fiir den Gebetverrichtenden empfehlens-
wert sei, dass er das Gebet wiederholt, wenn er die richtige Gebetsrichtung
weil und es noch geniigende Zeit fiir das Verrichten dieses Gebetes gibt. Er ist

aber nicht verpflichtet, es wiederzuholen, weil er es schon verrichtet hat.

Der zweiten Meinung nach, welche von al-Mugirah (136 H.) und a$-Safiq vertre-
ten wird, gilt dieses Gebet dem Gebetsverrichtenden als ungiiltig, weil es eine
der Bedingungen der Richtigkeit des Gebets ist, dass man sich nach der richti-

gen Gebetsrichtung wendet.**?

In Bezug auf die freiwilligen Gebete (as-salatu l-masniinah oder as-salatu n-
nafilah 3J&ls sied) 300wl existieren Ubereinstimmungen bei den Rechtsge-
lehrten, welche an-ndfilah betreffen, die wihrend einer Reise innerhalb von
Verkehrsmitteln in beliebiger Richtung verrichtet werden darf. Der Beleg hier-
fiir ist die Uberlieferung nach Ibn ‘Umar. Er berichtet: ,Der Gesandte (S) pfleg-
te wahrend seiner Reise von Mekka nach Medina auf seinem Reittier zu beten,
wo sich seine Richtung befand. Er [Ibn ‘Umar] sagt weiter: ,Fiir ihn wurde der
Koranvers: ,115. Allah gehort der Osten und der Westen; wohin ihr euch auch
immer wendet, dort ist Allahs Angesicht. Allah ist Allumfassend und Allwis-

send.‘ [al-Bagarah 2: 115] offenbart*,““4%

2.3. Mekkanische und medinensische Koranstellen (al-makki wa-l1-

madani)

Der Ansicht von Manna“ al-Qattan zufolge ist das Erkennen der mekkanischen

und medinensischen Stellen im Koran von grofer Bedeutung fiir die Koranin-

(443) Vgl. al-Qurtubi: al-gami¢ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 2, S. 325; vgl. Ibn al-‘Arabi: ahkam al-
Qur’an, Bd. 1, S. 53.

Der Hadith ist zu finden bei at-Tirmidi: sunan at-Tirmidi, S. 95, HN. 345.

(444) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 2, S. 326; vgl. Ibn al-‘Arabi: ahkam al-
Qur’an, Bd. 1, S. 53; vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 2, S. 452; vgl. Ibn Katir: tafsir al-Qur’an
al-‘agim, Bd. 2, S. 30.

Der Hadith ist zu finden bei Muslim: sahih Muslim, Bd. 1, S. 486, HN. 31 (700).
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terpretatoren, denn dadurch erkennt der Koraninterpretator den zeitlichen und
ortlichen Kontext der Koranstelle. Dariiber hinaus kann die Abrogation im Ko-
ran besser ausgemacht werden, wenn zwei Koranverse scheinbar im Wider-
spruch zueinander stehen und die Aufhebung der adlteren Koranstelle durch die
jiingere eintritt. al-Qattan fiigt hinzu, dass durch das Erkennen bzw. die Be-
stimmung der mekkanischen und medinensischen Stellen im Koran sowohl die
prophetische Biographie (as-siratu n-nabawiyyah (3 3 gd) als auch die Ge-
schichte des Islam in Mekka und Medina besser nachvollzogen werden kann, da
die Koranstellen oft Bezug auf historische Ereignisse in Mekka und Medina

nehmen.“*>

(445) Vgl. al-Qattan: mabahit fi ‘uliim al-Qur’dan, S. 58 f.; vgl. Haggag: Die deutschen Koraniiber-
setzungen, S. 40.

Es gibt in der islamischen Tradition drei bekannte Meinungen iiber die Art und Weise der Be-
stimmung der mekkanischen und medinensischen Koranstellen:

[1] Die erste Meinung richtet sich nach dem Prinzip der Auswanderung des Propheten
Muhammad von Mekka nach Medina (higrah Bjée ), wonach alle Koranstellen vor der Auswan-
derung nach Medina als mekkanisch und alle Koranstellen nach dieser als medinensisch ge-
kennzeichnet sind. Diese Meinung betrachtet die Zeit der Offenbarung als entscheidendes Krite-
rium fiir die Bestimmung.

[2] Die zweite Meinung besagt, dass Koranstellen, die in Mekka und Umgebung offenbart wur-
den, als mekkanisch bezeichnet werden, auch wenn sie nach der Auswanderung nach Medina
datiert sind. Koranstellen, die in Medina oder Umgebung herabgesandt wurden, werden medi-
nensisch genannt, auch wenn dies vor der Auswanderung nach Medina geschah. Diese Meinung
beriicksichtigt in erster Linie den Ort der Herabsendung.

[3]1 Der dritten Meinung zufolge sind diejenigen Koranstellen als mekkanisch zu bestimmen,
die inhaltlich die Mekkaner betreffen, auch wenn diese Stellen in Medina offenbart wurden.
Medinensisch sind hingegen die Koranstellen, die an die Leute in Medina appellieren, auch
wenn diese Stellen in Mekka offenbart wurden. Diese Meinung richtet sich nach den angespro-
chenen Personen. In der muslimischen Tradition wird allerdings weitgehend die erste Meinung
bevorzugt.

Die Bestimmung der mekkanischen und medinensischen Koranstellen erfolgt nur durch die
Uberlieferungen von Prophetengefihrten. Es gibt keine Uberlieferung des Propheten Muhamm-
ad, in denen er auf die Bestimmung der mekkanischen und medinensischen Koranstellen hin-
weist. In der islamischen Tradition wird zwischen mekkanischen und medinensischen Koran-
stellen je nach der sprachlichen Gestaltung, Linge der Sure, dem Inhalt und der Anredeformel
unterschieden.

Die mekkanischen Merkmale:
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[1] Alle Koransuren, die ,nein“ (kalla J<) enthalten. kalld wird 33-mal genannt.

[2] Jede Sure, die Niederwerfung (sagdah E%L}) enthilt. Es sind: 7: 206; 13: 15; 16: 49 f.; 17:
107 ff.; 22: 18, 77; 25: 60; 27: 25 f.; 32: 15; 38: 24; 41: 37 f.; 53: 62; 84: 21 und 96: 19.

[3] Jede Sure, die mit getrennten Buchstaben, au3er der 2. und 3. Sure, beginnt. Es sind: 7; 10;
11; 12; 14; 15; 19; 20; 26; 27; 28; 29; 30; 31; 32; 36; 38; 40; 41; 42; 43; 44; 45; 46; 50 und 68.
Es gibt eine Auseinandersetzung unter den Gelehrten, ob die 13. Sure ,Donner“ (ar-ra‘d) zu den
mekkanischen Suren gehort oder nicht.

[4] Die Suren, auller der 2. Sure, die die Geschichten der Propheten und der vorausgehenden
Volker sowie Geschichte von Adam und Iblis enthalten.

5. Jede Sure, die ,,0 ihr Menschen® und gleichzeitig nicht ,,O die ihr glaubt“ enthilt, auBer der
22. Sure.

Die medinensischen Merkmale:

[1] Die Suren, die die gesetzgebenden Texte und religiosen Pflichte enthalten.

[2] Die Suren, die die Erlaubnis fiir den Kampf auf Allahs Weg und dessen Griinde, Urteile und
Konsequenzen enthalten.

[3] Die Suren, die iiber Heuchler oder die Juden sprechen, aufder der 29. Sure. Die ersten 11
Koranverse von dieser Sure, die iiber Heuchler sprechen, wurden zu Medina herabgesandt.

Die dgyptische Standardausgabe des Korans von 1923 benennt die mekkanischen und medinen-
sischen Suren. Es wird auch auf die Chronologie der Suren sowie auf die mekkanischen Verse
in medinensischen Suren und umgekehrt hingewiesen:

Chronologisch- mekkanische Periode: 96; 68 (aulBer Verse 17-33, 48-50, zu Medina offenbart; im
Folgenden wird es wie nichstes genannt); 73 (med., ,d.h. medinensisch“, 10, 11, 20); 74; 1,
111; 81; 87; 92; 89; 93; 94; 103; 100; 108; 102; 107; 109; 105; 113; 114; 112; 53; 80; 97; 91;
85; 95; 106; 101; 75; 104; 77 (med. 48); 50 (med. 38); 90; 86; 54 (med. 44-46); 38; 7 (med.
143-170); 72; 36 (med. 45); 25 (med. 68-70); 35; 19 (med. 58, 71); 20 (med. 130, 131); 56
(med. 81, 82); 26 (med. 197, 224-227); 27; 28 (med. 52, 55, ,85“ in al-éuhfa wiahrend der
Auswanderung nach Medina); 17 (med. 26, 32, 33, 57, 73-80); 10 (med. 40, 94-96); 11 (med.
12, 17, 114); 12 (med. 13, 7); 15; 6 (med. 20, 23, 91, 93, 114, 141, 151-153); 37; 31 (med.
27-29), 34 (med. 6); 39 (med. 52-54); 40 (med. 56, 57); 41; 42 (med. 23-25, 27); 43 (med.
54); 44, 45 (med. 14); 46 (med. 10, 15, 35); 51; 88; 18 (med. 38, 83-101); 16 (med. 126-128);
71; 14 (med. 28, 29); 21; 23; 32 (med. 16-20); 52; 67; 69; 70; 78; 79; 82; 84; 30 (med. 17); 29
(med. 1-11); 83.

Chronologisch- medinensische Periode: 2 (auf3er 281, zu Mekka in Medina wahrend der Abschied-
spilgerfahrt offenbart; im Folgenden wird es wie nichstes genannt); 8 (mekk., ,d.h. mekka-
nisch“, 30-36); 3; 33; 60; 4; 99; 57; 47 (13 wihrend der Auswanderung nach Medina); 13; 55;
76; 65; 98; 59; 24; 22; 63; 58; 49; 66; 64; 61; 62; 48; 5; 9 (mekk. 128, 129); 110. Mehr dazu
vgl. Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 1, S. 91, 105-
114.

Nach Haggag wird die mekkanische Periode bei Noldeke und Schwelly in drei Etappen einge-

teilt: Die erste mekkanische Periode beginnt von der Offenbarung bis zur ersten Auswanderung
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al-Fahr ar-Razis Ansicht nach ist, solange keine Aussagen iiber die religiosen
Bestimmungen in der Sure stehen, das Erkennen der mekkanischen und medi-
nensischen Stellen im Koran von keiner groRen Bedeutung. Wenn es aber von
der Abrogation abhéangt, hilft das Erkennen der zu Mekka und zu Medina her-
abgesandten Koranstellen in der Bestimmung der abrogierenden und abrogier-

ten Koranverse.#4®

Fiir die Bedeutung des Erkennens der mekkanischen und medinensischen Ko-
ranstellen bei den Koraninterpretatoren erwédhnen viele von ihnen am Anfang
jeder Sure, ob sie zu Mekka oder zu Medina herabgesandt wurde oder ob es in
einer mekkanischen Sure medinensische Verse gibt oder umgekehrt. Als Bei-
spiel dafiir kann genannt werden, was die Koranexegeten am Anfang der 10.

Sure (Yiinus) diesbeziiglich angefiihrt haben: Eine Gruppe erwéhnt, dass unge-

einiger Muslime nach Abessinien. Die Sprache des Korans zeugt hier von poetischem Stil mit
geheimnisvollen Schwiiren. Es handelt sich vor allem um kurze Suren, wie z. B. die Suren 96,
74 und 111.

Die zweite mekkanische Periode erstreckt sich iiber Zeitraum von der Auswanderung nach Abes-
sinien bis zur Riickkehr des Propheten Muhammad aus der Stadt at-Ta’if. Die Suren dieser Pe-
riode sind umfangreicher und weisen eine poetische Tendenz auf. Inhaltlich gesehen ist die
Rede von Zeichen Gottes in der Schopfung, der Vergeltung im Jenseits sowie von Details iiber
das Paradies und die Holle, wie in den Suren 37, 71 und 76.

Die dritte mekkanische Periode beginnt mit der Riickkehr des Propheten aus der Stadt at-Ta’if
und endet mit der grofen Auswanderung nach Medina. Die Suren dieser Periode sind noch
kiirzer und der Stil ist noch prosaischer. Der Inhalt besteht aus Predigten und ausfiihrlichen
Berichten iiber Straflegenden, wie in den Suren 32, 41 und 45.

Die medinensische Periode umfasst den Zeitraum von der grollen Auswanderung nach Medina bis
zum Tod des Propheten Muhammad (632 n. Chr.). Bei den Suren dieser Periode handelt es sich
um gesetzgebende Texte zu politischen, gesellschaftlichen, wirtschaftlichen und militdrischen
Tatigkeiten, iiber die Konsolidierung der muslimischen Gemeinde und die Auseinandersetzung
mit den Juden und Christen, wie z. B. in den Suren 2, 3, und 4. Vgl. Haggag: Die deutschen
Koraniibersetzungen, S. 41 f. Mehr dazu vgl. ebd., S, 39-42; vgl. Noldeke, Theodor: Geschichte
des Qorans, bearbeitet von Friedrich Schwally, 5. Nachdruck der 2. Auflage, Leipzig, 1909-38,
Hildesheim, Georg Olms Verlag, 2005, Bd. 1, S. 66-234; vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S.
239-262; vgl. as-Suyiiti: al-itgan, Bd. 1, S. 29-76; vgl. az-Zarqani: manahil al ‘rfan, Bd. 195-
207; vgl. al-Qattan: mabahit fi ‘uliim al-Qur’an, S. 49-64. (s. auch F. 296%)

(446) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 19, S. 73.
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fahr 40 Verse vom Anfang dieser Sure in Mekka und der Rest in Medina offen-
bart worden seien.“**”’ Nach der Aussage von ‘Tkrimah, ‘Ata’ (115 H.) und Gabir
(93 H.) ist die gesamte Sure mekkanisch.“*® Ibn ‘Abbas zufolge ist sie mekka-
nisch mit der Ausnahme von drei Versen.“*” Bei Muqatil (150 H.) sind nur zwei
Verse mekkanisch, beginnend ab dem 94. Vers.“*® Nach al-Kalbis (146 H.) Mei-
nung gehort die zehnte Sure zu den mekkanischen Suren, der 40. Vers jedoch zu
den medinensischen Koranstellen, weil dieser Vers fiir die die Juden hinabge-

sandt wurde.“*V

Bei der Bestimmung von al-mugmal kommt dem Erkennen von mekkanischen
und medinensischen Koranstellen eine besondere Bedeutung zu. Nach der Aus-
sage von ar-Razi stimmt die Mehrheit der Koraninterpretatoren darin iiberein,
dass die Allgemeinheit im Vers 119 der 6. Sure: ,,119. [...] wo Er euch doch aus-
fiihrlich dargelegt hat, was Er euch verboten hat, [...]“ durch den 3. Vers in der
5. Sure: ,;3. Verboten ist euch (der Genuf3 von) Verendetem, Blut, Schweine-
fleisch und dem, [...]“ spezifiziert wurde."*® ar-Razi hélt dies fiir eine falsche
Darlegung, weil die 6. Sure al-An‘am (das Vieh) den mekkanischen Suren ange-

hort“s® und die 5. Sure al-Ma’idah (der Tisch) zu den medinensischen Suren ge-

(447) Vgl. Tbn ‘Adil: al-lubab, Bd. 10, S. 251; vgl. al-Qurtubi: al-§ami li-ahkam al-Qur’an, Bd. 10,
S. 445; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 3, S. 102.

(448) Vgl. al-Qurtubi: al-gami li-ahkam al-Qur’an, Bd. 10, S. 445; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 10,
S. 251.

(449) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 10, S. 445; vgl. al-Bagawi: ma‘alim at-
tanzil, Bd. 4, S. 119.

(450) Vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 10, S. 251; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz,
Bd. 3, S. 102; vgl. al-Qurtubi: al-gami li-ahkam al-Qur’an, Bd. 10, S. 445.

(451) Vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalust: al-muharrar al-wagiz, Bd. 3, S. 102

Bei al-Fahr ar-Razi wird diese Aussage auf Ibn ‘Abbas zuriickgefiihrt. Vgl. al-Fahr ar-Razi:
mafatih al-gayb, Bd. 17, S. 3.

(452) Vgl. beispielsweise al-Bagawi: ma‘dlim at-tanzil, Bd. 3, S. 182; vgl. az-ZamahSari: al-
kassaf, Bd. 2, S. 390 f.; vgl. al-Baydawi: tafsir al-Baydawi, Bd. 2, S. 180.

(453) Ibn ‘Abbas zufolge gehort die Sure al-an‘@Gm den mekkanischen Koranstellen an mit Aus-
nahme von sechs Versen, die zu Medina offenbart wurden. Es sind die Verse 91 bis 93 und 151

bis 153. Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 12, S. 149; vgl. auch al-Bagawi: ma‘alim at-
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zahlt wird. Dabei ist bekannt, dass die medinensischen Koranstellen nach den
mekkanischen Suren offenbart wurden, und die Sure al-Ma’idah zudem als letz-
te Sure zu Medina offenbart wurde. Es sei zu bevorzugen, dass sich die Anga-
ben iiber die verbotenen Aspekte im 119. Vers der Sure al-An‘@m auf den Vers

145“5% derselben Sure:

145. Sag: Ich finde in dem, was mir (als Offenbarung) eingegeben wurde, nichts,
das fiir den Essenden zu essen verboten wire, aul3er es ist Verendetes oder ausge-
flossenes Blut oder Schweinefleisch - denn das ist ein Greuel - oder ein Frevel, wo-

riiber ein anderer (Name) als Allah(s) angerufen worden ist [...] (al-An‘am 6: 145)

beziehen.“>® Abii Hayyan und as$-Sa‘rawi (1418 H.) vertreten die Meinung, dass
der Verweis auf die verbotenen Aspekte im 119. Vers der 6. Sure nur den Vers
145 derselben Sure und nicht den Vers 3 der 5. Sure noch den 173. Vers der 2.
Sure™® al-Baqgarah (Kuh) betrifft, weil al-An‘aGm eine mekkanische Sure ist und

al-Baqarah sowie al-Ma’idah in Medina hinabgesandt wurden.*”

Bei der Bestimmung der Abrogation kommt dem Erkennen von mekkanischen
und medinensischen Koranstellen ebenfalls eine besondere Bedeutung zu. Der
folgende Koranvers unterstiitzt diese Ansicht: ,,93. Und wer einen Glaubigen

vorsatzlich totet, dessen Lohn ist die Holle, ewig darin zu bleiben [...]“ (an-Nis&’

tanzil, Bd. 3, S. 125; vgl. al-Qurtubi: al-§ami¢ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 8, S. 310; vgl. Ibn ‘Adil: al-
lubab, Bd. 8, S. 3.

(454) Es gibt einen Unterschied zwischen der Anordnung der Koranverse bzw. Koranabschnitte
wéhrend der Herabsendung nach den Umstidnden, Situationen und Fragen zum Propheten
Muhammad (S) iiber einen Zeitraum von ca. 23 Jahren und ihrer Anordnung, nachdem sie in
einem Exemplar gesammelt und niedergeschrieben wurden. Die Koranverse wurden geméaf} der
Rezitation des Propheten Muhammad (S) an seine Genossen kurz vor seinem Tod angeordnet.
Mehr dazu vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S. 320-324; vgl. as-Suyiiti: al-itgan, Bd. 1, S. 284-
291; vgl. az-Zarqani: manahil al-qrfan, Bd. 346-350; vgl. al-Qattan: mabdhit fi ‘uliim al-Qur’an,
S. 140 f.

(455) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 13, S. 175; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab, Bd. 8, S. 410.

(456) ,,173. Verboten hat Er euch nur (den Genuf$ von) Verendetem, Blut, Schweinefleisch und
dem, woriiber ein anderer (Name) als Allah(s) angerufen worden ist. [...]“ (al-Bagarah 2: 173).

(457) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 4, S. 213; vgl. ai-Sa‘rawi, Muhammad
Mitwalli: tafsir as-Sa‘rawi (53 ogle) Jqs)“-)g 12 Bde., al-Qahirah, mwassasat ahbar al-yawm, o.
J., Bd. 7, S. 3905.
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4: 93). Nach Ibn ‘Abbas gehort dieser Koranvers den medinensischen Koranver-
sen an, der von keinem Koranvers aufgehoben wurde. Die Verse 68 bis 70 der

25. Sure"® al-furgan (Unterscheidung) sind zu Mekka offenbart worden.“>®

al-Qurtubi {iibermittelt eine Uberlieferung, die dies unterstiitzt: Sa‘id Ibn
Gubayr berichtet, dass die Bewohner der Stadt Kufa iiber die Erlduterung des
folgenden Koranverses uneinig gewesen waren. Er berichtete weiter, dass er zu
Ibn ‘Abbas gereist sei und ihn iiber diesen Koranvers gefragt habe. Ibn ‘Abbas
sagte: ,Dieser folgende Vers wurde hinabgesandt: ,93. Und wer einen Glaubigen
vorsitzlich totet, dessen Lohn ist die Holle, ewig darin zu bleiben [...]¢ (an-Nisa
4: 93). Er ist einer der letzten offenbarten Verse, der von keinem anderen Vers

abrogiert wurde.““”

(458) ,,68. Und diejenigen, die neben Allah keinen anderen Gott anrufen und nicht die Seele
toten, die Allah (zu toten) verboten hat, auler aus einem rechtméfligen Grund, und die keine
Unzucht begehen. - Wer das tut, hat die Folge der Siinde zu erleiden; 69. die Strafe wird ihm
am Tag der Auferstehung vervielfacht, und ewig wird er darin in Schmach bleiben, 70. auller
demjenigen, der bereut, glaubt und rechtschaffene Werke tut; jenen wird Allah ihre bosen Ta-
ten gegen gute eintauschen; und Allah ist stets Allvergebend und Barmherzig“ (al-Furqan 25:
68-70).

(459) Vgl. al-Bagawi: ma‘alim at-tanzil, Bd. 2, S. 267.

(460) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 7, S. 39 f.

Die Uberlieferung ist zu finden bei al-Buhari: al-gami¢ as-sahih, Bd. 3, S. 219, HN. 4590; vgl.
Muslim: sahith Muslim, Bd. 4, S. 2317, HN. 16 (3023).
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V. Analyse der Kontextualisierung und Entkontextualisierung der deut-
schen Koraniibersetzungen

a) Die Ubersetzung

Unter dem Begriff ,,Ubersetzung® versteht man das Mittel, durch das man die
Sprachbarriere in verschiedenen Bereichen, beispielsweise politisch, wirtschaft-
lich, literarisch, sprachlich, religiés usw., iiberwinden kann.“ Die Uberset-
zung als Wissenschaft beschiftigt sich mit der Frage, wie ein Text aus einer
Ausgangssprache moglichst genau in einer Zielsprache wiedergegeben werden
kann, wobei es sich bei Ausgangs- und Zielsprache um genetisch verwandte o-
der auch nicht verwandte Sprachen handeln kann. Objekt der iibersetzungswis-
senschaftlichen Forschungen sind ganze Texte oder einzelne sprachliche Einhei-
ten, deren Funktionsweise im Rahmen eines Kontextes betrachtet wird. Sie
reicht von Eigenschaften einzelner sprachlichen Einheiten in einem Kontext
iiber Probleme, die das Textganze betreffen bis hin zu Fragen, die nicht so sehr
mit dem Text, sondern vielmehr mit dem Ubersetzungsprozess im Zusammen-
hang stehen, wie z. B. Zweck und Wirkung einer Ubersetzung.“*® Um dieses

Ziel zu erreichen, sollten beim Ubersetzungsakt die drei semiotischen Dimen

(461) Vgl. Stolze, Radegundis: Ubersetzungstheorien. Eine Einfiihrung, 5. iiberar. und erw.
Aufl., Tiibingen, Gunter Narr Verlag, 2008, S. 13.

Wilss’ Definition: ,,Ubersetzen ist ein Textverarbeitungs- und Textreverbalisierungsprozess, der
von einem ausgangssprachlichen Text zu einem moglichst dquivalenten zielsprachlichen Text
hiniiberfiihrt und das inhaltliche und stilistische Verstindnis der Textvorlage voraussetzt. Uber-
setzen ist demnach ein in sich gegliederter Vorgang, der zwei Hauptphasen umfasst, eine Ver-
stehensphase, in der der Ubersetzer den ausgangssprachlichen Text auf seine Sinn- und Stilin-
tention hin analysiert, und eine sprachliche Rekonstruktionsphase, in der der Ubersetzer den
inhaltlich und stilistisch analysierten ausgangssprachlichen Text unter optimaler Beriicksichti-
gung kommunikativer Aquivalenzgesichtspunkte reproduziert.“ Wilss, Wolfram: Ubersetzungs-
wissenschaft. Probleme und Methoden, 1. Aufl., Stuttgart, Klett Verlag, 1977, S. 72.

Mehr dazu vgl. Koller, Werner: Einfiihrung in die Ubersetzungswissenschaft, 8., neubearb.
Aufl., Tiibingen, A. Francke Verlag, 2011, S. 86 ff.

(462) Vgl. Schindler, Christina: Untersuchungen zur Aquivalenz von Idiomen in Sprachsystem
und Kontext. Am Beispiel des Russischen und des Deutschen, Miinster, Lit Verlag 2005 (= Ver-
offentlichungen des Slavisch-Baltischen Seminars der Universitdt Miinster. Sprache — Literatur —
Kulturgeschichte, Bd. 9), S. 29.
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sionen, d.h. die syntaktische, die semantische und die pragmatische, beriick-
sichtigt werden. Sie werden nicht nur auf der Ebene des Wortes und des Satzes,
sondern auch auf der ganzen Textebene beachtet, denn man spricht hier von
Textsyntax, Textsemantik und Textpragmatik. Zu dem letzten Aspekt wird auch
die aulersprachliche Situation gezdhlt.“® Im Folgenden werden also die

pragmatischen Aspekte und der Zweck in der Ubersetzung behandelt.

1. Pragmatische Aspekte der Ubersetzung

Die Pragmatik beschiftigt sich mit dem Ursprung, den Verwendungen und den
Wirkungen der Zeichen im jeweiligen Verhalten.“*¥ Neubert betont dies: ,Die
Pragmatik ergibt sich aus dem ,Hintergrund‘ gesellschaftlicher und individuel-
ler Bediifnisse, Intentionen und Zwecke, auf dem Sprecher und Horer Sprache

verwenden. ““6

Die Beriicksichtigung der pragmatischen Inhaltskomponente hat einen be-
stimmten Einfluss auf die Ubertragung aller anderen Komponenten. So erreicht
die Ubersetzung als zweisprachiger Kommunikationsakt ihr Ziel nicht, wenn
die Empféanger des zielsprachlichen Textes den Inhalt anders als die Empfanger
des Quellsprachetextes aufnehmen.“® Stolze zitiert nach Lasswell die Grund-
formel, die in den Kommunikationsprozessen erfiillt werden: , Wer sagt was mit
welchem Mitteln zu wem mit welcher Wirkungsabsicht?““” So sind die Grund-

komponenten des Kommunikationsmodells: (a) Sender und Empfanger (Spre-

(463) Vgl. Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 88.

(464) Vgl. Morris, Charles W.: Zeichen, Sprache und Verhalten. Ubersetzung aus dem Engli-
schen von Achim Eschbach und Giinter Kopsch, 1. Aufl., Diisseldorf, Schwann-Verlag, 1973, S.
326.

(465) Neubert, Albrecht: ,Pragmatische Aspekte der Ubersetzung®. In: Wilss, Wolfram (Hrsg.):
Ubersetzungswissenschaft, Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 1981 (= Wege der
Forschung, Bd. 535), S. 60-75, S. 62.

(466) Vgl. Svejcer, Aleksander D.: Ubersetzung und Linguistik. Ubersetzung aus dem Russi-
schen von Claus Cartellieri, Manfred Heine, Berlin, Akademie-Verlag, 1986 (= Sammlung Aka-
dimie-Verlag 47 Sprache), S. 202.

(467) Stolze: ﬁbersetzungstheorien, S. 51.
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cher/Horer); (b) Kanal bzw. Medium; (¢) Kode (Zeichenvorrat und Verkniip-
fungsregeln); (d) Nachricht (Mitteilungsinhalt); (e) Storungen (Rauschen); (f)
pragmatische Bedeutung (Intention, Wirkung); (g) Riickkopplung (Empfan-
gerreaktion).“*®® In der sprachlichen Kommunikation in der Muttersprache
dient der Kode“® dazu, die Nachricht zu Ubermittlungszwecken zu enkodieren
(verschliisseln) und bei Empfang wieder zu dekodieren (entschliisseln), d.h.
dass die Nachricht von einem Sender zu einem Empfidnger transportiert

Wird.(470)

Die Textpragmatik behandelt vor allem die textuellen Beziehungen im Dreieck:
[1] Sprecher/Schreiber (Sender), [2] Horer/Leser (Empféanger) und [3] Rede-/
Schreib-/Hor-/Lese-Situation (Mittel). In Bezug auf den ersten Aspekt (Sender)
muss der Sprachmittler bzw. der Ubersetzer unbedingt die durch den ganzen
Text ausgedriickte kommunikative Intention des Autors des Originaltextes be-

wahren.“®”? Kade betont dies:

Alle Texte einer Sprache L, (Quellensprache) konnen unter Wahrung des rationa-
len Informationsgehalts im Zuge der Translation durch Texte der Sprache L, (Ziel-
sprache) substituiert werden, ohne daf} prinzipiell der Erfolg der Kommunikation

beeintrachtigt oder gar in Frage gestellt wird.“”?

Nach Stolze ist der Ubersetzer beim Ubersetzungsakt beziiglich des Kodes nicht

nur , Kodeumschalter”. Er ist dariiber hinaus und zugleich Empféanger des quell-

(468) Vgl. Stolze: Ubersetzungstheorien, S. 51; vgl. Lewandowski, Theodor: Linguistisches Wor-
terbuch, 3 Bde., 3. verb. u. erw. Aufl., Heidelberg, Quelle & Meyer, 1979, Bd. 1, S. 330.

(469) Der Kode bedeutet in der Sprachwissenschaft, dass die Lexik einer Sprache mit dem Zei-
chenrepertoire und die Syntax mit der Zeichenverkniipfung gleichgesetzt wird. Vgl. Stolze:
Ubersetzungstheorien, S. 51.

(470) Vgl. ebd.

(471) Vgl. Dressler, Wolfgang: ,Der Beitrag der Textlinguistik zur Ubersetzungswissenschaft.
In: Kapp, Volker (Hrsg.): Ubersetzer und Dolmetscher. Theoretische Grundlagen, Ausbildung,
Berufspraxis, 3. Aufl., Tiibingen, Francke Verlag, 1991 (= UTB fiir Wissenschaft. Uni-
Taschenbiicher, Bd. 325), S. 64.

(472) Kade, Otto: ,Das Problem der Ubersetzbarkeit aus der Sicht der marxistisch-
leninistischen Erkenntnistheorie“. In: Linguistische Arbeitsberichte 4 (1971), Leipzig, Inst. fiir
Linguistik, 1971, 13-28, S. 26.
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sprachlichen Textes und Sender des gleichen zielsprachlichen Textes, der wie-
derum vom zielsprachigen Empfianger im Verstehen wieder dekodiert wird.“”®
In Bezug auf den zweiten Aspekt (Empfinger) muss der Ubersetzer daher die
Intention des Autors und damit die illokutiondre Kraft des Textes erkennen und
in die Zielsprache transkodieren. Da sowohl der Original-Autor als auch der
Empfinger der Ubersetzung nicht iiber dieselben Vorinformationen (Textpri-
supposition) und textspezifischen Voraussetzungen verfiigen, muss der Uberset-
zer nachliefern und Textstiicke transponieren, wie z. B. bei Sprichwortern, oder
durch Verbalisierung unausgesprochener Prasuppositionen erweitern, wie z. B.
bei Anmerkungen. Beziiglich des letzten Aspekts (Mittel) muss der Ubersetzer
die perlokutiondre Kraft des Textes besonders in Texten mit imperativischen

Funktionen, wie z. B. Verboten, Geboten, Warnungen und Hinweisen, bewah-

Dies fiihrt zur Beziehung zwischen den Teilhandlungen des Sprechakts: des
lokutiondren AuRerungsakts (sprachlichen Ereignisses), des propositionalen
Akts (Aussage und Bezeichnung), des illokutionédres Akts (Modalitit der Inten-
tion, Behaupten oder Vermuten) und schliel3lich des perlokutiondren Akts (der
erzielten Wirkung). Als Beispiel dient hier der Fragesatz, der sowohl als tat-
siachlich gemeinte Frage, aber auch als rhetorische Frage verwendet werden

kann.“’®

Neubert klassifiziert die Typen der quellensprachlichen Texte, bei deren Uber-
setzung die pragmatischen Dimensionen bewahrt oder iiberbriickt werden soll-

ten:

(1) Texte, die an den Trager der Quellensprache gerichtet sind, wie z. B. Geset-
zestexte, grol3e Teile der gesellschaftlichen, politischen und 6konomischen Lo-

kalpresse und die auf den Binnenmarkt ausgerichtete Werbung. Diese Art von

(473) Vgl. Stolze: Ubersetzungstheorien, S. 51.
(474) Vgl. Dressler: Der Beitrag der Textlinguistik zur Ubersetzungswissenschaft, S. 65.
(475) Vgl. Stolze: ﬁbersetzungstheorien, S. 127.
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Texten richtet sich an denjenigen, der die Quellensprache nicht nur beherrscht,
sondern sozusagen in ihr denkt und fiihlt. So muss der Ubersetzer die pragmati-

schen Faktoren genau beriicksichtigen.

(2) Texte, die an einen zielsprachigen Empfanger gerichtet sind, wie z. B. Texte
aus dem Bereich der Information und Propaganda. Der Ubersetzer braucht sich
in diesem Fall nicht um die Wahrung der pragmatischen Inhaltskomponenten
zu kiimmern, da der Autor des Textes diese Aufgabe selbst iibernommen hat.
Der Ubersetzer muss dennoch zusitzliche Verbesserungen hinsichtlich der

pragmatischen Aspekte des Textes vornehmen.

(3) Texte, die eine Zwischenstellung zwischen Punkt 1 und 2 einnehmen, wie z.
B. Werke der schongeistigen Literatur. In diesem Fall besteht eine der wichtigs-
ten Aufgaben des Ubersetzers darin, hinsichtlich der pragmatischen Unter-
schiede der Quellen- und Zielsprache Verdnderungen vorzunehmen. Dies ist
aber nicht in demselben MaRRe wie bei den Texten der ersten Gruppe erforder-

lich.

(4) Texte, die an die sowohl quellsprachigen als auch zielsprachigen Sprecher
gerichtet sind, wie z. B. an Wissenschaftler verschiedener Lander, die gleiche
MaRstibe haben. Hier treten die pragmatischen Aspekte der Ubersetzung eben-
so wie bei der Ubersetzung von Texten der zweiten Gruppe in den Hinter-

grund.“’®

Die pragmatischen Dimensionen sollen auch bei der Ubersetzung von Meta-

phern beachtet werden. Baranov sagt:
Die Ubersetzung von Metaphern stellt in der Ubersetzungswissenschaft ein
schwieriges Problem dar. Dabei ist dieses Problem im Grunde genommen nicht
nur im linguistischen Bereich, sondern auch im Bereich der Kultur und Tradition
zu finden. Deshalb ist es notwendig, bei der Ubersetzung von Metaphern pragma-

tisches Wissen anzuwenden.“””

(476) Vgl. Svejcer: Ubersetzung und Linguistik, S. 202 ff.
(477) Baranov, Anatolij N.: Semantische und pragmatische Probleme bei der Ubersetzung von

Metaphern, Hamburg, Kovac¢-Verlag, 2002 (= Studien zur Slavistik, Bd. 1), S. 9.
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2. Die Skopostheorie (Zweck)

Bei der Ubersetzung oder Translation als Handlung bzw. einer speziellen Hand-
lung unterscheiden Reif3/Vermeer zwischen der allgemeinen Handlungstheorie

und der speziellen Handlungstheorie. Sie sagen:

Eine Handlung bezweckt die Erreichung eines Zieles und damit die Anderung ei-
nes bestehenden Zustandes [...]. Die Handlungstheorie geht von einer gegebenen
Situation aus; diese wird von einem Menschen in bestimmter Weise eingeschétzt;
daraufhin handelt der Mensch so, daf} seine Handlung mit seiner Einschidtzung
begriindet weden kann [...]. Eine Translationstheorie als spezielle Handlungstheo-
rie geht von einer Situation aus, in der bereits immer schon ein Ausgangstext als
,Primdrhandlung‘ vorhanden ist; die Frage ist also nicht: ob und wie gehandelt,
sondern ob, was und wie weitergehandelt (iibersetzt/gedolmetscht) werden soll.
Unter diesem Gesichtspunkt ist eine Translationstheorie also eine komplexe Hand-

lungstheorie.“”®

Die Termini ,,Zweck®, ,Ziel“, ,Funktion“ und ,,Skopos“ werden in dieser Theo-
rie synonym verwendet:’? |In diesem Sinn heif3t die funktionale Translations-
theorie auch ,Skopostheorie“.“®® Die Handlung hat erst eine effektive Rolle,

wenn sie der Situation addquat ist. Reils/Vermeer vertreten die Ansicht:

Eine Handlung ist dann ,gegliickt, wenn sie als situationsaddquat (sinnvoll) er-
klart werden kann [...], (wenn von) keiner der beiden Parteien her ein ,Protest‘ er-
folgt [...] (und) wenn die Theorien des Handelns seitens des Produzenten und der

Interpretation seitens des Rezipienten nicht signifikant voneinander abweichen.“®

Zu den wichtigsten Elementen der Skopostheorie gehoren , Addaquatheit” und
,Aquivalenz“. Addquatheit bezeichnet die Relation zwischen Ziel- und Aus-
gangstext bei konsequenter Beachtung eines Zwecks (Skopos), den man mit
dem Translationsoprozess verfolgt.“? Aquivalenz bezeichnet eine Relation
zwischen einem Ziel- und einem Ausgangstext, die in der jeweiligen Kultur auf

ranggleicher Ebene die gleiche kommunikative Funktion erfiillen kann. Demzu-

(478) Reil3, Katharina/Vermeer, Hans J.: Grundlegung einer allgemeinen Translationstheorie,
Tiibingen, Max Niemeyer Verlag, 1984 (= Linguistische Arbeiten, Bd. 147), S. 95.

(479) Vgl. ebd., S. 96.

(480) Stolze: Ubersetzungstheorien, S. 172.

(481) Rei3/Vermeer: Grundlegung einer allgemeinen Translationstheorie, S. 99 f.

(482) Vgl. ebd., S. 139.
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folge ist Aquivalenz eine Sondersorte von Adiquatheit, nimlich Adiquatheit

bei Funktionskonstanz zwischen Ausgangs- und Zieltext.“s¥

Die Adaquatheit dient der Sprachzeichenauswahl fiir den Aufbau des Zieltextes
zur Herstellung von Aquivalenz auf der Textebene. Deshalb betrifft die adiqua-
te Wortwahl auch immer den sprachlichen Makrokontext, den inneren und au-
Beren Situationskontext und die soziokulturelle Einbettung des jeweiligen Tex-
tes, sowie die Funktion des Gesamttextes im Kommunikationsgeschehen,“®
weil die Ubersetzung nicht nur einen sprachlichen, sondern einen kulturellen

Transfer umfasst.“®> Rei und Vermeer sagen diesbeziiglich,

daR jedes Translat (Ubersetzung und Verdolmetschung) unabhiingig von seiner
Funktion [...] und Textsorte als Informationsangebot in einer Zielsprache und de-
ren —kultur (IA;) iiber ein Informationsangebot aus einer Ausgangssprache und de-
ren —kultur (IA,) gefasst wird: Trl. = IA; (IA,)“89

Stolzes Darstellung der pragmatischen Dimensionen und der funktionalen

Translations- oder Skopostheorie besagt,

dass die moglichst genaue, vollstindige und gleichféSrmige Ubersetzung aller
Strukturen des Ausgangstextes im Sinne einer Transkodierung nicht immer sinn-
voll oder iiberhaupt moglich ist, und zwar aufgrund der auflersprachlichen,

kulturellen Unterschiede, die der Translator natiirlich kennen muss.“%”

Haggag betont diesen Aspekt besonders hinsichtlich der Koraniibersetzung. Er

bringt zum Ausdruck:

In der Praxis ist diese Forderung schwer zu realisieren, denn vor allem die musli-
mischen Koraniibersetzer ziehen es vor, so eng wie moglich am arabischen Origi-
nal zu bleiben und keine funktionale Ubersetzung anzuwenden. Die pragmatische
Kulturspezifik der Sprache des Korans wird von den Koraniibersetzern meistens

folgendermal3en iiberbriickt:

(483) Vgl. Rei3/Vermeer: Grundlegung einer allgemeinen Translationstheorie, S. 139 f.

(484) Vgl. Snell- Hornby, Mary u. Kadric, Mira (Hrsg.): Grundfragen der Ubersetzungswissen-
schaft. Wiener Vorlesungen von Katharina Rei3, Wien, WUN-Universitédtverlag, 1995 (= WUV
Studienbiicher Geisteswissenschaften, Bd. 1), S. 107.

(485) Vgl. Reil3/ Vermeer: Grundlegung einer allgemeinen Translationstheorie, S. 13.

(486) Ebd., S. 76.

(487) Stolze: ﬁbersetzungstheorien, S. 186.
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durch Worterkldrungen als Einschiibe, vgl. z. B. die Koraniibersetzung von Rudi
Paret (1966).

durch Hinzufiigung von Fulinoten, vgl. z. B. die Koraniibersetzung von Ahmad
von Denffer (1996).

durch Glossare im Anhang, vgl. z. B. die Koraniibersetzung von Amir Zaidan
(2000).

durch eine gelgentliche funktionale Ubersetzung des Textes, vgl. z. B. Al-
Muntakhab (1999).¢48)

b) Zur Methode der Analyse der Kontextualisierung und Entkontextuali-

sierung der Koraniibersetzung

Der Kontext besteht aus sprachlichen und auf3erprachlichen Elementen. Wenn
diese sprachlichen und nichtsprachlichen Aspekte beim Ubersetzen eines Aus-
gangstextes beriicksichtigt werden, wird er gro3tenteils im Zieltext kontextuali-
siert. Hier ist der Ausgangs- und Zieltext zu analysieren. Hierbei spielt die lin-
guistische Textanalyse des Ausgangstextes und die {iibersetzungsrelevante
Textanalyse des Zieltextes eine wichtige Rolle. Die textlinguistische Analyse un-
tersucht dementsprechend die generellen Bedingungen der Textualitdt wie die
syntaktische, die semantische und die pragmatische Textdimension, die Textex-
tension und die Textdelimitation, d.h. die Phidnomene der Textualitit, die die
Text- bzw. Satzgrenze in einem konkreten Text iiberschreiten. Diese Phinome-
ne sind daraufhin makrokontextuell. Die iibersetzungsrelevante Textanalyse
ermoglicht demgegeniiber dem Ubersetzer, die methodischen Grundsitze zu
erfassen, die den Charakter des Ausgangstextes gestaltet haben, denn ihr Ar-
beitsfeld befindet sich oberhalb und unterhalb der Satzgrenze, also makro- und
mikrokontextuell. Sie zielt auf die speziellen lexikalischen, syntagmatischen
und syntaktischen Markierungen eines konkreten Textes ab. Ausgehend von
dieser Zielsetzung gewinnt die iibersetzungsrelevante Analyse ihre Analyseka-
tegorien nicht ausschlieBlich aus den textlinguistischen Dimensionen, d.h.

Textsemantik, Textsyntax und Textpragmatik, sondern auch aus traditionellen

(488) Haggag: Die deutschen Koraniibersetzungen, S. 100.
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Aspekten, also Grammatik, Rhetorik und funktionaler Stilistik.“®® Hier ist zu
erwdhnen, dass Reil} auf die beiden Arten des sprachlichen Kontextes hinweist,

den Mikro- und Makrokontext. Sie sagt:

Der Mikrokontext (diirfte) im allgemeinen nur die in unmittelbarer Nachbarschaft
stehenden Worter umfassen und nur selten iiber die Satzeinheit hinausgehen,
wiahrend der Makrokontext vom Abschnitt bis zum Textganzen reichen kann. Bei-

de sind ausschlaggebend fiir die Bestimmung optimaler Aquivalente auf der inner-

sprachlichen Ebene.“?

Um die pragmatisch-kontextualisierten Bedeutungen der ausgewéahlten Beispie-
le in dieser Arbeit zu verdeutlichen, werden die Hauptdisziplinen, die das Ver-
stehen des Korans und das Erfassen seiner pragmatisch-kontextualisierten Be-
deutungen vereinfachen, eingehender untersucht. Bei der Analyse der Beriick-
sichtigung des Kontextes in den Ubersetzungen der ausgewihlten Beispiele
wird dies folgendermal3en bewiesen: Als Erstes wird der Ausgangstext transkri-
biert und dessen Ubersetzungen mit den Kommentaren von den ausgewéihlten
Koraniibersetzungen erwédhnt. Zweitens wird der Ausgangstext beziiglich der
textlinguistischen Hauptmerkmale, d.h. der lexikalischen, makro- und mikro-
kontextuellen und interpretatorischen Determinanten, behandelt. Danach wird
der iibersetzte Zieltext dahingehend analysiert, ob er gemiR der Beriicksichti-
gung des Ubersetzers hinsichtlich der sprachlichen und nichtsprachlichen Ele-

mente kontextualisiert oder entkontextualisiert wird.

(489) Vgl. Thiel, Gisela: ,Uberlegungen zur iibersetzungsrelevanten Textanalyse“. In: Wilss,
Wolfram (Hrsg.): ﬁbersetzungswissenschaft, Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgesellschaft,
1981 (= Wege der Forschung, Bd. 535), S. 367 f.

(490) ReiR, Katharina: Méglichkeiten und Grenzen der Ubersetzungskritik. Kategorien und Kri-
terien fiir eine sachgerechte Beurteilung von Ubersetzungen, 1. Aufl., Miinchen, Max Hueber
Verlag, 1971 (= hueberhochschulreihe, 12), S. 58.
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c) Die Kontextualisierung und Entkontextualisierung einiger ausgewahlter
Koranstellen

1. Lexikographische Dimensionen der koranischen Ausdriicke (am Bei-
spiel von Homonymen und Synonymen al-wugith wa-n-naza’ir)

Wenn die Ubersetzung als Interpretation in eine andere Sprache erfolgen soll,
sollte sich der Ubersetzer hierzu an den arabischen Lexikographien orientieren,
um die vielfachen Bedeutungen der Worter herauszufinden und die zutreffende
Bedeutung gemif3 des Kontextes (s. ILb.1.1., 2.1.) auszuwdhlen. Den gleichen
Herausforderungen muss sich auch der Koraninterpretator (s. IvV.b.1.3.) stellen.
Als Beispiel fiir die Ergriindung der lexikographischen Bedeutungen des korani-
schen Lexems mit Hilfe des situativen und sprachlichen Kontexts werden hier

die Homonyme und Synonyme behandelt.

az-Zarka$i und as-Suyiiti definieren al-wugith als den homonymen Ausdruck,
der in vielen Stellen des Korans mit verschiedenen Bedeutungen benutzt wird.
an-naz@’ir bezeichnen eine der vielen Bedeutungen dieses homonymen Aus-
drucks, die sich an verschiedenen Stellen mit derselben Bedeutung wiederho-
len.“*V Bei Ibn al-Gawzi ist es umgekehrt, d.h. al-wugith beziehen sich auf Be-
deutungen und an-nazd@’ir widmen sich den Ausdriicken.“*? Als Beispiel soll
hier der Ausdruck ummi®® mit der Bedeutung ,Lese- und Schriftunkundige“
behandelt werden. ad-Damagani (478 H.) erwahnt, dass ummi im Koran mit drei
Bedeutungen vorkomme. Die erste Bedeutung bezieht sich auf die Araber, weil
fast alle Araber zurzeit des gahiliyyah und auch noch in der Anfangszeit der

Ausbreitung des Islams schriftunkundig waren, wie folgender Vers zeigt: ,,2. Er

(491) Vgl. az-Zarkasi: al-burhan, Bd. 1, S. 134; vgl. as-Suyiti: al-itqan, Bd. 2, S. 187.

Andere Gelehrte verwenden den Ausdruck al-asbah wa-n-naz@’ir im Sinne von ,Gleichartigkei-
ten und Synonyme*, wie beispielsweise Muqatil Ibn Sulayman al-Balhi (150 H.) in seinem Buch
al-asbah wa-n-nag@’ir fi al-Qur’an al-karim oder mit der Bedeutung ,verschiedenartige Darlegun-
gen“ (at-tasarif), wie Yahya Ibn Sallam (200 H.) in seinem Buch tasarif al-Qur’an mimma -
Stabahat asma’uhu wa-tasarrafat ma‘anih.

(492) Vgl. Ibn al-Gawzi, Gamal ad-Din Abii al-Farag ‘Abd ar-Rahman: nuzhat al-ayun an-
nawagir fi al-wugah wa-n-naz@ir (QZ.?L@} o 5z 3d) o0kl 5 chfj 85 30, dar al-kutub al-ilmiyyah,
1. Aufl., Bayriit, 2000, S. 12.

(493) (ummi Pl. ummiyyiin Nom.; ummiyyin AKkk., Dat. und Gen. Lz ‘_-uaoqui ¢y ;‘_gi -z Lﬁei(.
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ist es, Der unter den Schriftunkundigen einen Gesandten von ihnen hat erste-
hen lassen, [...]“ (al-Gum‘ 62: 2). Gemeint sind hier die Araber. Die zweite Be-
deutung weist auf die jiidischen Unbelesenen hin, wie in Gottes Aussage:
,»,78. Unter ihnen gibt es auch Schriftunkundige, die die Schrift nicht kennen,
[...]“ (al-Bagarah 2: 78). Diese Stelle nimmt Bezug auf die Juden. Die letzte Be-
deutung verweist auf jemanden, der des Lesens und Schreibens unkundig ist,
wie es der Fall bei folgendem Koranvers ist: ,157. die dem Gesandten, dem

schriftunkundigen Propheten, folgen, [...]“ (al-A%af 7: 157).4%

1.1. Transkription des Ausgangstextes

[1] ,wa minhum ummiyyiin 1a ya‘lamtna l-kitaba illa amaniyya wa-inhum illa

yazunnin“ (al-Baqarah 2: 78).

[2] ,,[...] wa-qul li-lladina ditu l-kitaba wa-l-ummiyyina a-aslamtum fa-in aslami
fa-qadi htadaw wa-in tawallaw fa-innama ‘alayka l-balagu wa-1lahu basirun bi-

1-<ibad“ (Al Imran 3: 20).

[3] ,I[...] dalika bi-annahum qali laysa ‘alayna fi l-ummiyyina sabilun wa-

yaqiliina ‘ala 1-Lahi 1-kadiba wa-hum ya‘lamiin® (Al ‘Imran 3: 75).

[4] ,al-ladin yattabi‘iina r-rasiila n-nabiyya l-ummiyya 1-ladi yagidiinahu mak-
tuban ‘indahum fi t-tawrati wa-l-ingili y’amuruhum bi-l-ma‘riifi wa-yanhahum
‘ani l-munkari [...]“ (al-Aaf 7: 157).

[5] ,,[...] fa-amind bi-1-Lahi wa-rasiilihi n-nabiyyi l-ummiyyi l-ladi yw’minu bi-1-
Lahi wa-kalimatihi wa-t-tabi‘Ghu la‘allakum tahtadan® (al-A<af 7: 158).

[6] ,huwa l-ladi ba‘ata fi [-ummiyyina rasiilan minhum yatlia ‘alayhim ayatihi
wa-yuzakkihim wa-yu‘allimuhumu Il-kitaba wa-l-hikmah wa-inkani min gablu

lafi dalalin mubin“ (al-Gum‘a 62: 2).

(494) Vgl. ad-Damagani, Abti ‘Abd Allah al-Husayn Ibn Muhammad: gamiis al-Qur’an aw islah
al-wugith wa-n-nad@ir fi al-Qur’an al-karim (e@éw OO e o sz sd CJ o4l OO sl
4. Aufl., Bayriit, dar al-‘ilm li-l-malayin, 1983, S. 45 f.
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1.2. Ubersetzungen des Koranverses
1.2.1. Paret

[1] ,78 (73): Unter ihnen®® [>°d.h. den Juden] gibt es Heiden (ummiyiin), die die
Schrift nicht kennen, (ihren Ansichten und Behauptungen) vielmehr (eigene)
Wiinsche (zugrunde legen) und nur Mutmaf3ungen anstellen.” (al-Baqarah 2: 78

[Paret]).

Paret begriindet in diesem Zusammenhang seine ausgewihlte Aquivalenz Hei-
den mit dem arabischen Wort ummiyyiin folgendermaRen: (1) ummi bedeutet
nur ,heidnisch“. Er sagt: ,Danach hat ummi die Bedeutung ,heidnisch® (vermut-
lich entwickelt im Anschluf3 an die hebrdische Bezeichnung ummot ha-‘olam
,die Volker der Welt im Gegensatz zum Volk Israel)“.“*® (2) Muhammad ver-
wechselte den Wortstamm des arabischen Wortes ummi, das etymologisch von
ummah mit der Bedeutung ,Nation“ hergeleitet wird, mit dem hebradischem
Wort ummot ha-‘olam. Paret schreibt: ,Man konnte annehmen, daf3 ummi letz-
ten Endes auf das hebrdaische ummot ha-‘olam zuriickgeht, daf3 aber Muhammed
nachtriglich an die Etymologie ummi < umma gedacht hat“.“*® (3) Die These,
dass ummi als ,llliterat“ oder ,Laie“ verstanden wird, habe keine Bedeutung:
,Die fritheren Erklarungen des Wortes ummi als ,Illiterat’ oder ,Laie‘ lassen sich
nicht aufrecht erhalten“.“*” (4) Wenn angenommen wiirde, dass mit ,Heiden“
hier ,Juden® gemeint seien, dann bezoge sich dies auf die arabischen Juden,

die frither Heiden waren. Er sagt:

Falls die vorliegende Stelle 2, 78 wirklich in den Zusammenhang gehort, in dem
sie jetzt steht, und demnach auf Juden bezogen werden muf, ist bei dem Aus-
druck ummiyiin vielleicht an solche Juden gedacht, die vom arabischen Heidentum

zur jiidischen Religion iibergetreten sind.“%®

(5) Oder Muhammad verwechselte die Wurzel des hebrdischen Wortes, das

,Heiden“ bedeutet, mit der Wurzel des hebrdischen Wortes, das ,ungelehrter

(495) Paret, Rudi: Der Koran. Kommentar und Konkordanz, S. 21.
(496) Ebd., S. 22.
(497) Ebd., S. 21.
(498) Paret, Rudi: Der Koran. Kommentar und Konkordanz, S. 22.
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Jude“ bedeutet. Paret schreibt in Anlehnung an Horovitz: ,,Oder aber man
nimmt mit Horovitz an [...], da Mohammed hier einer Verwechslung von
Heiden (entsprechend hebr. ummot ha-‘6lam) mit Laien, ungelehrte Juden

(hebr. ‘amme ha-ares) zum Opfer gefallen ist.“*%%

[2] ,20 [...] (19): Und sag zu denen, die Schrift erhalten haben, und zu den
Heiden' ['°d.h. zu den heidnischen Arabern]: Wollt ihr (jetzt) den Islam annehmen?
Wenn sie ihn dann annehmen, sind sie rechtgeleitet. Wenn sie sich aber ab-
wenden, so hast du nur die Botschaft auszurichten (und bist fiir ihren Unglau-
ben nicht verantwortlich). Gott durchschaut die Menschen'® ['*w.: die (d.h. seine)

Diener] wohl.“ (Al ‘Imran 3: 20 [Paret]).

[31 ,75 [...] (76): Das (kommt daher) dal} sie sagen: ,Bei Heiden (ummiyiin) ma-
chen wir uns (mit einem solchen Verhalten) nicht schuldig‘® [**w.: kann man nicht
gegen uns vorgehen]. Damit sagen sie gegen Gott wissentlich eine Liige aus.“ (Al

‘Imran 3: 75 [Paret]).

[4] ,157 (156): (denen) die dem Gesandten, dem heidnischen Propheten [an-
nabiyyu l-ummi], folgen, den sie bei sich in der Thora und im Evangelium ver-
zeichnet finden, und der ihnen gebietet, was recht ist, verbietet, was verwerf-

lich ist, [...]“ (al-Araf 7: 157 [Paret]).

[5]1 ,158 (158) [...]. Darum glaubt an Gott und seinen Gesandten, den heidni-
schen Propheten [an-nabiyyu l-ummi], der (seinerseits) an Gott und seine Wor-
te glaubt, und folgt ihm! Vielleicht werdet ihr euch (dann) rechtleiten lassen®

(al-A‘raf 7: 158 [Paret]).

[6] ,2: Er ist es, der unter den Heiden [fi -ummiyina] einen Gesandten aus ih-
ren eigenen Reihen' ['w.: aus ihnen] hat auftreten lassen, der ihnen seine® [d.h.
Gottes] Verse® [3w.: Zeichen] verliest, sie (von der Unreinheit des Heidentums)
lautert und sie die Schrift und die Weisheit lehrt. — Friiher befanden sie sich of-

fensichtlich im Irrtum.“ (al-Gum‘a 62: 2 [Paret]).

(499) Ebd.

182



In seinem Buch ,Der Koran. Kommentar und Konkordanz“ verweist Paret zur

Erkldarung der Verse 3: 20, 57; 7: 157, 158; 62, 2 auf die Anmerkung zu 2: 78.6°9

1.2.2. Khoury

[11 ,,78 (73) Unter ihnen gibt es Ungelehrte, die das Buch nicht kennen, sondern
nur Wunschvorstellung heranziehen. Sie stellen ja nur Mutmaungen an.“ (al-
Baqarah 2: 78 [Khoury]).

In seinem Kommentar erwdahnt Khoury die Auseinandersetzungen zwischen den
muslimischen Gelehrten und den Islamwissenschaftlern beziiglich der Be-
deutung des Wortes ummiyyiin. Die erste Gruppe der muslimischen Gelehrten
ist der Meinung, dass dieses Wort als Bezeichnung derer gemeint sei, die keine
heilige Schrift und keinen Propheten anerkennen, d.h. Heiden. Deswegen wer-
den sie als Unkundige in religiosen Fragen betrachtet.*°” Im Sinne dieser Deu-
tung konnen drei Stellen interpretiert werden, in denen das Wort vorkommt:
»3,20: ,Und sprich zu denen, denen das Buch zugekommen ist, und zu den Un-

[3

gelehrten (ummiyyiin): Werdet ihr nun Muslime werden? ... — 3,75: ,... sie (eini-
ge unter den Leuten des Buches) sagen: ,Man kann uns in Bezug auf die Unge-
lehrten nicht belangen‘...‘ — 62,2: |Er ist es, der unter den Ungelehrten einen Ge-
sandten aus ihrer Mitte hat erstehen lassen...““.®°? In allen drei Stellen sind die

Ungelehrten eine andere Gruppe als die Leute des Buches bzw. die Juden.

Die andere Gruppe der muslimischen Gelehrten ist jedoch der Auffassung, dass
ummiyyiin entsprechend der lexikalischen Bedeutung ,analphabetisch® heil3e.
Diese Deutung herrscht in der islamischen Tradition vor, so dass in Vers 2: 78
nicht eine Gruppe von Heiden neben den Juden beschrieben wird oder eine
Gruppe von Juden, die vom Heidentum zum Judentum {iibergetreten sind, son-

dern eine Gruppe von Juden, die unkundig und daher auf die Belehrung durch

(500) Vgl. Paret: Der Koran. Kommentar und Konkordanz, S. 63, 72, 176, 477.
(501) Vgl. Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 2, S. 29.
(502) Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 2, S. 29 f.
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andere angewiesen ist.®%

Unter den westlichen Islamwissenschaftlern sind drei Ansichten vorrangig: (1)
Amari, Kasimiriski, Montet u.a. {iibersetzen ummi mit ,ungelehrt®. (2)
Wensinck, Horovitz, Paret und andere iibersetzen ummi mit Heiden, weil es ih-
rer Ansicht nach vom hebrdischen Wort ummaét ha-‘6lam entnommen wurde o-
der gemal} Horovitzs Vermutung, dass Muhammad den urspriinglichen Sinn
des Wortes ,,Heide“ in der Bedeutung ,,ungelehrt“ aufgrund einer Verwechslung
verwandt hat. (3) Nallion leitet ummi von ummah ,Gemeinschaft“ ab. Ange-
sprochen seien also moglicherweise arabische Juden, die frither Heiden wa-

[2] ,,20 (19) [...] Und sprich zu denen, denen das Buch zugekommen ist, und zu
den Ungelehrten: Werdet ihr nun Muslime werden? Wenn sie Muslime werden,
folgen sie der Rechtleitung. Wenn sie sich aber abkehren, so obliegt dir nur die
Ausrichtung (der Botschaft). Und Gott sieht wohl die Diener.“ (Al ‘Imran 3: 20
[Khoury]).

In seinem Kommentar verweist Khoury auch auf al-ummiyyin in Vers 2: 78. Er
sagt weiter: ,Das sind die arabischen Polytheisten, die sich nicht auf eine Of-

fenbarungsschrift berufen konnen.“®%’

[31 ,,75 (68) [...] Das riihrt daher, daf sie sagen: ,Man kann uns in bezug auf die
Ungelehrten nicht belangen. Damit sagen sie iiber Gott eine Liige, und sie wis-
sen es.” (Al ‘Imran 3: 75).

Er bestimmt die Ungelehrten hier als ,Heiden“ mit Verweis auf 2: 78. Er sagt:
,Die Ungelehrten, das sind die Heiden, die aus den Reihen der Nationen, die

nicht zum biblischen Volk gehoren: — 2,78.4(3%®

[4] ,, 157 (156) die dem Gesandten, dem ungelehrten Propheten, folgen, den sie

(503) Vgl. Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 2, S. 30.
(504) vgl. ebd., S. 30 f.

(505) Khoury: Der Koran. ﬁbersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 4, S. 60.
(506) Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 4, S. 161.
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bei sich in der Tora und im Evangelium verzeichnet finden. Er befiehlt ihnen

das Rechte und verbietet ihnen das Verwerfliche [...]“ (al-Aaf 7: 157 [Khoury]).

In seinem Kommentar verweist er auf 2: 87.6%7

[5] ,158 (157) [...] So glaubt an Gott und seinen Gesandten, den ungelehrten
Propheten, der an Gott und seine Worte glaubt, und folgt ihm, auf daf} ihr die
Rechtleitung findet.“ (al-Araf 7: 158 [Khoury]). Khoury verwies auf den vorherigen

[6] ,2 Er ist es, der unter den Ungelehrten einen Gesandten aus ihrer Mitte hat

erstehen lassen.“ (al-Gum‘a 62: 2 [Khoury]).

Die Ungelehrten sind hier die Araber, ob sie nun lesen und schreiben konnten o-
der nicht, da sie alle keine heiligen Biicher kannten und besaf3en (so Ibn ‘Abbas).
Eine andere Meinung denkt hier nun an die, die des Lesens und Schreibens un-
kundig waren, wie die Qurayshiten. Zum Begriff ummi siehe 2,78. — Der Gesandte
ist Muhammad.®%

Khoury setzt diesen Vers mit den zwei Versen 7: 157, 158 in Verbindung und
kommt zu der Schlussfolgerung, dass ,ungelehrt“ in Zusammenhang mit den

Heidenvolkern stehe. Er sagt:

An zwei weiteren Stellen bezeichnet der Koran Muhammad als ,den ungelehrten
Propheten‘ (7,157. 158). Wenn man diese Stellen mit 62,2 vergleicht, kommt man
zu der Schluf3forgerung, daf} ungelehrt in Zusammenhang mit den Heidenvoélkern
steht. 1)

1.2.3. v. Denffer

[11 ,Und unter ihnen sind Unbelesene, sie kennen die Schrift nicht, nur
Wunschvorstellungen, und sie, sie meinen nur® (al-Baqarah 2: 78 [Denffer]).

In der Ful3note kommentiert v. Denffer:

unter ihnen - den Juden (Dschal.); Unbelesene — arab. ,ummijun‘, Ez. ,ummij‘

(507) Vgl. Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 4, S. 161.
(508) vgl. ebd., Bd. 7, S. 152.

(509) Khoury: Der Koran. ﬁbersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 12, S. 107.
(510) Ebd, Bd. 2, S. 29.
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(AvD), d.h. sie kennen die Schrift nicht, nur daf$ ihre Anfiihrer ihnen etwas davon
erldutern, und sie halten es fiir die Wahrheit, wihrend es Liige ist (I.Q.). Die anzu-
treffende Wiedergabe des Wortes mit ,Heiden‘ ist offensichtlich unpassend und

missverstindlich (AvD).®!D

[2] ,,20. [...] Und sag denjenigen, die Schrift gegeben wurde und den Unbelese-
nen: Ergebt ihr euch friedenmachend? Und wenn sie sich friedenmachend erge-
ben, so sind sie schon rechtgeleitet, und wenn sie sich abkehren, so obliegt dir
ja das Bekanntmachen, und Allah hat Seine Knechte im Blick.“ (Al ‘Imran 3: 20

[Denffer]).

v. Denffer kommentiert zu dem vorherigen Koranvers, dass ,Islam“ wortlich

,die friedenmachende Ergebung* ist.®!?

[31 ,75. [...] Dies, weil sie sagen: ,Nichts steht uns hinsichtlich der Unbelesenen
im Weg‘, und sie sagen eine Liige iiber Allah, und sie wissen es.“ (Al ‘Imran 3: 75
[Denffer]).

v. Denffer verweist beziiglich der Bedeutung Unbelesenen auf 2: 78. Hier sind

mit Unbelesenen die Araber gemeint.®'?

[4] ,157. Diejenigen, die dem Gesandten folgen, dem unbelesenen Propheten,
den sie beschrieben finden, bei sich, in der Taura und im Indschil, - er tragt
ihnen das Recht auf und untersagt ihnen das Verwerfliche[...]“ (al-Aaf 7: 157

[Denffer]).

Es ist mit dem unbelesenen Propheten Muhammad gemeint.®'¥

[51 ,158. [...] also glaubt an Allah und Seinen Gesandten, den unbelesenen Pro-
pheten, der an Allah glaubt und an Seine Worte, und folgt ihm, damit ihr viel-
leicht rechgeleitet werdet.” (al-Araf 7: 158 [Denffer]). Fiir die Bedeutung des unbe-

lesenen Propheten verweist er auf den Kommentar zu 7: 175 und 2:78.5'

(511) Denffer: Der Koran. Deutsche Ubertragung, S. 9.
(512) Vgl. Denffer: Der Koran. Deutsche I"Jbertragung, S. 37.
(513) vgl. ebd., S. 42.

(514) vgl. ebd., S. 119.

(515) Vgl Denffer: Der Koran. Deutsche Ubertragung. 120.
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[6]1 ,Er ist es, der unter die Unbelesenen einen Gesandten von ihnen geschickt
hat, er verliest ihnen Seine Zeichen, und er lautert sie, und er lehrt sie die
Schrift und die Weisheit, und wenn sie vorher bestimmt in klarem Fehlgehen

waren.“ (al-Gum‘a 62: 2 [Denffer]).

In seinem Kommentar definiert er: Die ,,Unbelesenen — die nicht schreiben und

keine Schrift lesen“. Er verweist dariiber hinaus auf 2: 78.6'®

1.2.4. Ibn Rassoul

[1]1 ,Es gibt Ungelehrte unter ihnen, die das Buch nicht kennen, sondern nur
Wunschvorstellungen; und sie stellen nichts anders als Vermutungen an. (2:78)“
(al-Baqarah 2: 78 [Ibn Rassoul]). In seiner Erlduterung dieses Verses erwihnt Ibn
Rassoul: ,,2:78 — Die Laien unter den Juden wurden von ihren Gelehrten falsch

informiert. [...]«®17

[2] ,[...] Und sprich zu jenen, denen die Schrift gegeben wurde, und zu den
Unbelehrten: ,Werdet ihr Muslime?‘ Und wenn sie Muslime werden, sind sie
rechtgeleitet; kehren sich jedoch ab, so obliegt dir nur die Verkiindigung. Und

Allah kennt (Seine) Diener wohl (3:20)“ (Al ‘Imran 3: 20 [Ibn Rassoul]).

[31 ,[...] Dies geschieht deshalb, weil sie sagen: ,Uns obliegt gegen die Unbe-
lehrten keine Pflicht.‘ und sie sprechen eine Liige gegen Allah und wissen es.

(3:75)“ (Al ‘Imran 3: 75 [Ibn Rassoul]). Seine Erlduterung lautet:

Zur Zeit des Propheten Muhammad (a.s.s) wurden die Araber von den Juden auf
Grund ihres Analphabetums als ,die Unbelehrbaren‘ bezeichnet. Die Juden mein-

ten mit dieser Bezeichnung alles, was nicht-jiidisch war und behaupten, es sei kei-

ne Siinde fiir einen Juden, diese ,Unbelehrbaren‘ zu betriigen.®'®

[4]1 ,Dies sind jene, die dem Gesandten, dem Propheten folgen, der des Lesens
und Schreibens unkundig ist; dort in der Thora und im Evangelium werden sie

iiber ihn (geschrieben) finden: er gebietet ihnen das Gute und verbietet ihnen

(516) Vgl. ebd., S. 435.
(517) Ibn Rassoul: Tafsir Al-Qur’an Al-Karim, S. 83.
(518) Ibn Rassoul: Tafsir Al-Qur’an Al-Karim, S. 212.
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das Bose [...] (7:175)“ (al-Araf 7: 157 [Ibn Rassoul]).

[51 ,,,[...] Darum glaubt an Allah und an Seinen Gesandten, den Propheten, der
des Lesens und Schreibens unkundig ist, der an Allah und an Seine Worte glaubt;
und folgt ihm, auf dass ihr rechtgeleitet werden mogt.© (7:158)“ (al-A‘raf 7: 158

[Ibn Rassoul]).

[6] ,Er ist es, Der unter den Analphabeten einen Gesandten aus ihrer Mitte er-
weckt hat, um ihnen Seine Verse zu verlesen und sie zu reinigen und sie die
Schrift und die Weisheit zu lehren, obwohl sie sich zuvor in einem offenkundi-

gen Irrtum befanden (62:2)“ (al-Gum‘a 62: 2 [Ibn Rassoul]).

Im Kommentar erwdhnt Ibn Rassoul: ,,Allah (t) weist darauf hin, dass der Pro-
phet Muhammad, Allahs Segen und Friede auf ihm, der des Lesens und Schrei-
bens unmaéchtig war, aus den Reihen der Araber kommt, die ebenfalls dies Be-

zeichnung hatten. (vgl. dazu 7:157-158)“!9

1.2.5. Bobzin

[1]1 ,,78 Unter ihnen sind Unkundige, die vom Buch keine Kenntnis haben, son-
dern nur Wunschvorstellungen. Sie gehen nur ihren Mutmaf3ungen nach.“ (al-

Baqarah 2: 78 [Bobzin]).

In seiner Erlauterung betont Bobzin, dass mit ,unter ihnen“ die unkundigen
Juden gemeint seien. Er sagt: ,,,unter ihnen‘ minhum, d.h. Juden. — ,Unkundige
ummiyiina, wortlich: ,dem Volke Zugehorige‘; zu deuten als Eigenschaftswort zu
umma ,Volk‘“.®?® Er weist auf die wichtige Rolle des Kontextes im Hinblick auf

das Entnehmen der Bedeutung hin:

Den Sinn des Wortes muss man vom folgenden Satz her zu verstehen versuchen:
,die vom Buch keine Kenntnis haben‘ la yalamiina l-kitaba, wortlich: ,(die) das
Buch nicht kennen’, [...] In der Auslegungstradition wird das Wort bis heute als
,Analphabet(en)‘ gedeutet.®>V

(519) Ebd., S. 1389 f.
(520) Bobzin: Der Koran. Neu {ibertragen, S. 617.
(521) Ebd., S. 617 f.
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[2] ,,20 [...] Und sprich zu denen, denen das Buch gegeben ward, und zu den
Unkundigen: ,Wollt ihr euch denn nicht ergeben?‘ Wenn sie sich ergeben, dann
sind sie rechtgeleitet. Doch wenden sie sich ab, dann bleibt dir die Botschaft

aufgetragen. Gott schaut auf seine Knechte.“ (Al ‘Imran 3: 20 [Bobzin]).

In seinem Kommentar verweist Bobzin beziiglich der Meinung ,,und zu den Un-

kundigen“ auf Anmerkung 2:78.52?

[31 ,75 [...] Dies, weil sie sagen: ,Gegen uns gibt es unter den Unkundigen keine
Vorgehensweise.‘ Sie sprechen Liige iiber Gott, und zwar wissentlich.“ (Al ‘Imran
3: 75 [Bobzin]).

sunter den Unkundigen® fi l-ummiyina, d.h. den Schriftunkundigen (vgl. Anmer-

kung zu 2:78 und Vers 20), hier im Gegensatz zu den Buchbesitzer*.®>®

[4] ,,157 Die dem Gesandten folgen, dem schriftunkundigen Propheten, von dem
sie bei sich geschrieben finden in der Tora und im Evangelium, der ihnen das

Gute gebietet und das Bose verbietet, [...]“ (al-Araf 7: 175 [Bobzin]).

[5] ,158 ,[...] so glaubt an Gott und seinen Gesandten, den schriftunkundigen
Propheten, der an Gott und seine Worte glaubt, und folgt ihm nach. Vielleicht

seid ihr dann rechtgeleitet.*“ (al-A‘raf 7: 158 [Bobzin]).

Hier betont Bobzin, dass Muhammad analphabetisch und schriftunkundig war.
Er schreibt: ,,dem schriftunkundigen Propheten‘ an-nabiya l-ummiya, d.h. dem
Propheten, der ,die Schrift’ — im Sinne des heiligen Buches — nicht kennt; vgl.

Anmerkung zu 2:78%.5?¥

[6] ,6 Er ist es, welcher unter den dem Volk Zugehorigen erstehen lief3 einen
Gesandten aus ihrer Mitte, dass er ihnen seine Zeichen verlese, dass er sie ldu-
tere und lehre die Weisheit und das Buch: Sie waren ja zuvor in klaren Irrtum!*

(al-Gum‘a 62: 2 [Bobzin]). Fiir die Bedeutung von ,unter den dem Volk Zugehori-

(522) Vgl. Bobzin: Der Koran. Neu iibertragen, S. 630.
(523) Bobzin: Der Koran. Neu {ibertragen, S. 632.
(524) Bobzin: Der Koran. Neu iibertragen, S. 659.
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gen“ verweist Bobzin auch auf 2:78.6%

1.3. Analyse des Ausgangstextes

Es wird hier hauptsachlich der Koranvers, in dem ummiyyiin zum ersten Mal
gemald der Korananordnung erwdhnt wird, analysiert. Behandelt man diesen
Vers zunichst ausfiihrlich aus lexikographischer, kontextueller und interpreta-
torischer Sicht, konnen daraufhin weitere Koranverse zu der bereits bestehen-
den Analyse in Bezug gesetzt werden. Dariiber hinaus wird dieser Methode
auch in den ausgewiahlten Koraniibersetzungswerken gefolgt. Sollte diese Vor-

gehensweise es erfordern, werde ich zudem weitere Koranverse analysieren.

1.3.1. Lexikalische Bedeutungen

1.3.1.1. ,wa minhum ummiyyiin 1a ya‘lamiina l-kitaba illa amaniyya wa-inhum

illa yazunnan“ (al-Baqarah 2: 78).

Ummi

Die lexikalischen Bedeutungen des Wortes ummdi sind:

[1] Jener, der des Schreibens unkundig ist.®

[2] Jener, der weder schreiben noch Schrift lesen kann.®?”

[3] Jener, der unachtsamer und unwissender Laie ist, wie es im Koranvers
steht: ,,78. Unter ihnen gibt es auch Schriftunkundige, die die Schrift nicht ken-

nen, sondern nur Wunschvorstellung hegen [...] (al-Baqarah 2: 78).%®

(525) Vgl. Bobzin: Der Koran. Neu iibertragen, S. 759.

(526) Vgl. Ibn Qutaybah, ‘Abd Allah Ibn Muslim (276 H.): garib al-hadit )<z d ‘.—'a@é(, 3 Bde.,
1. Aufl., Bagdad, matba‘at al-‘Ani, 1997, Bd. 1, S. 384; vgl. Ibn Faris: maqayis al-lugah, Bd. 1, S.
384; vgl. Ibn al-Atir: an-nihdyah fi garib al-hadit wa-l-atar, Bd. 1, S. 68; vgl. Ibn Manziir: lisan al-
‘arab, Bd. 12, S. 34; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 31, S. 237.

(527) Vgl. ar-Ragib al-Asfahani, Abii al-Qasim al-Husayn Ibn Muhammad: al-mufradat fi garib
al-Qur’an )QD@S ‘—’@& 95&—5"—"5):95% 4. Aufl., Dimasq, dar al-qalam 2009, S. 87; vgl. Ibn Manziir:
lisan al-‘arab, Bd. 12, S. 34; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 31, S. 237.

(528) Vgl. ar-Ragib al-Asfahani: al-mufradat fi garib al-Qur’an, S. 87.
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[4] Ummi ist ein familiires Herkunftsattribut (nasab sdi§ <08, das von umm
mit der Bedeutung ,,Mutter“ hergeleitet wird, denn derjenige, der weder iiber
Schreiben noch Schrift lesen belehrt wurde, behilt seine miitterliche Geburts-
natur diesbeziiglich bei. Die Anzahl der Araber, die vor dem Islam schreiben
und lesen konnten, war so gering, dass die Gesamtheit der Araber als ummiyyiin
beschrieben wurde. Der Prophet Muhammad wurde ebenfalls als ummi be-
schrieben, denn Gott hatte ,unter den Schriftunkundigen einen Gesandten von
ihnen“ (as-Saff 62: 2) erstehen lassen. In einem Hadith wird ein Ausspruch des
Propheten {iiberliefert: ,Wir sind eine ungelehrte Gemeinschaft (ummah um-
miyyah E@i Eéj[). Wir schreiben nicht und wir rechnen nicht [...]“. Im Koran
findet sich auch: ,48. Und du hast vor dem kein Buch verlesen und es auch
nicht mit deiner rechten Hand niedergeschrieben. Sonst wiirden wahrlich die-

jenigen zweifeln, die (es) fiir falsch erklaren.“ (al-‘Ankabiit 29: 48).5%

Amani
Amani (Sg. umniyah) hat drei lexikographische Bedeutungen:

[1] ,Vorlesen und Vortragen“, wie das Trauergedicht des Kalifen ‘Utman Ibn

‘Affan belegt:

B Y NS S S R TC

Er pflegte Gottes Schrift kurz vor der
Morgenddmmerung vorzutragen; wie (der
Prophet) David (Dawiid) den Psalter in
ruhiger Art und Weise vorzutragen pfleg-

te.

(529) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 12, S. 34; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 31, S. 237 f.
Der Hadith ist zu finden in al-Buhari: al-gami as-sahih, Bd. 2, S. 33, HN. 1913; vgl. Muslim:
sahih Muslim, Bd. 2, S. 761, HN. 15 (1080).

Die Transkription des Verses: ,wa-ma kunta tatlii min qablihi min kitabin wa-la tahuttuhi bi-

yaminika idan la-rtaba 1-mubtiltin“ (al-‘Ankabfit 29: 48).
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[2] ,,Wunsch und Hoffnung“ wie in der Koranstelle: ,,123. Es geht weder nach
euren Wiinschen noch nach den Wiinschen der Leute der Schrift [...]* (an-Nisa> 4:

123).

[31 ,Liigen, Entstellung und Verfalschung“, wie diese Aussage von ‘Utman
zeigt: ,ma tagannaytu wa-la tamannaytu wa-la Saribtu hamaran fi gahiliyyah
wa-la islam®. D.i.: ,Ich habe weder in der gahiliyyah-Zeit [s. F. 4374] noch im Is-

lam besungen, gelogen und Wein getrunken®.®*?

1.3.1.2. ,[...] wa-qul li-lladina iitu 1-kitaba wa-l-ummiyyina a-aslamtum fa-in as-

lamia fa-qadi htadaw wa-in tawallaw fa-innama ¢‘alayka l-balagu wa-llahu

basirun bi-1-‘ibad“ (Al Imran 3: 20).

aslamtum (2. Person PL.), aslama (1. Person Sg.) ist ein transitives Verb, das vom in-
transitiven Infinitiv salima (Impf.), yaslamu (Pri.), salam (salaman) und salamah
(salamatan) (Verbn.) hergeleitet ist. salima hat viele Bedeutungen, darunter:
»,(jd./etw.) unversehrt, unbeschidigt, einwandfrei, gesichert sein; (jd.) einer

Gefahr entrinnen®.

aslama (Impf.), yuslimu (Pri.), islam (islaman) (Verbn.) hat ebenfalls viele Bedeu-
tungen. aslama s-Say’a ilayhi: ,,(jdm. etw.) aushdndigen, abgeben, iiberlassen;
»preisgeben, verraten“; ,sich in den Willen Gottes ergeben®; ,den Islam an-
nehmen“. Von dem Verb aslama ist das Nomen islam mit der Bedeutung ,das
Sich-Ergeben“ abgeleitet. Diese Bedeutung steht in vielen Koranversen, wie es
auch im Folgenden der Fall ist: ,,125. Wer hitte eine bessere Religion, als wer
sein Gesicht Allah hingibt und dabei Gutes tut und dem Glaubensbekenntnis

Ibrahims folgt, (als) Anhénger des rechten Glaubens? [...]“ (an-Nisa’ 4: 125).53"

1.3.2. Makrokontext

(530) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 15, S. 294 f.
(531) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 12, S. 291 ff.; vgl. Umar: mu‘gam al-lugah al-‘arabiyyah
al-mu‘asirah, Bd. 2, S. 1099.
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1.3.2.1. ,,wa minhum ummiyyin la ya‘lamiina l-kitaba illa amaniyya wa-inhum

illa yazunnan“ (al-Baqarah 2: 78).

Um zu wissen, iiber wen der Koranvers spricht (in Bezug auf die Aussage ,,Un-
ter ihnen gibt es ummiyyiin®), miissen die vorherigen und nachstehenden Ko-

ranverse sprachlich kontextuell beriicksichtigt werden.

Der Makrokontext belduft sich auf etwas mehr als 80 Verse in der ersten Hilfte
der Kuhsure, d.h. die Verse 40-123. Sie sprechen grol3tenteils iiber die Kinder
Israels, d.h. die Juden, oder sprechen sie an. GemdR Mustafa Muslim lassen

sich die in der zweiten Sure behandelten Themen in zwei Hauptteile gliedern:

Der Beobachter dieser edlen Sure bemerkt, dass ihre Ansprachen und Themen sich
in zwei Hauptteile einteilen. Der erste Hauptteil geht auf die Anrede zu den Kin-
dern Israels oder iiber sie ein. Dies bildet ungeféhr die erste Hilfte der Sure. Im
zweiten Hauptteil zeigt sich, dass sich die Rede den Muslimen zuwendet. Sie wer-
den durch diese Rede mit rituellen Tétigkeiten, familidrem Verhalten, internatio-

nalen und 6konomischen Behandlungen beauftragt [...].®%?

Nach Muslims Ansicht enthilt der erste Hauptteil viele Unterteile. Darunter
fallt der erste Unterteil, den er als ,,Gedenken und Tadeln“ betitelt. Dieser Un-
terteil enthalt neun Verse (V. 40-48). Der zweite Unterteil beschéftigt sich mit
dem Verhalten der Kinder Israels und mit dem Propheten Miisa (V. 49-74). Der
dritte Unterteil geht auf das Benehmen der Juden in Bezug auf den Propheten

Muhammad ein (75-123).%%

1.3.2.2. ,[...] wa-qul li-lladina titu 1-kitaba wa-l-ummiyyina a-aslamtum fa-in as-
lamia fa-qadi htadaw wa-in tawallaw fa-innama ¢‘alayka l-balagu wa-1lahu

basirun bi-l-‘ibad“ (Al Imran 3: 20).

Die dritte Koransure ist die drittldngste Sure, die aus 200 Koranversen besteht.

Gemd Mustafa Muslim umfasst sie acht Hauptteile und eine Einleitung, die

(532) Muslim, Mustafa (Hrsg.): at-tafsir al-mawdii‘i li-siwar al-Qur’an al-karim Lﬁaju.‘i;éL“ Jgﬁ)‘:‘@(
)@@é&\} QD@S gjue) 10 Bde., 1. Aufl., aé-éériqah, gami‘at as-$ariqah, 2010, Bd. 1, S. 28. Im Fol-
genden wird es als ,Mustafa (Hrsg.): at-tafsir al-mawdii 7 angegeben.

(533) Vgl. Mustafa (Hrsg.): at-tafsir al-mawdi‘i, Bd. 1, S. 30.
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sich auf die ersten 32 Koranverse belduft und drei Hinweise einschlief3t. Der
dritte Hinweis findet sich unter dem Titel ,,Die Benachrichtigung, dass die gott-
liche Botschaft, d.h. Islam (s. V.c.1.3.1.2.), zu der muslimischen Gemeinschaft
iibermittelt wurde“ (v. 19-32).*¥ Dieser Hinweis wurde ausfiihrlich in den
Hauptteilen, wie dem vierten Hauptteil ,Der Islam ist die wahrliche Religion,

auf die sich die Botschaften aller Gesandten beziehen“, behandelt.®3

1.3.2.3. ,,[...] dalika bi-annahum qalia laysa ‘alayna fi l-ummiyyina sabilun wa-

yaqiiltina ‘ala 1-Lahi 1-kadiba wa-hum ya‘lamiin“ (Al ‘Imran 3: 75).

Der Makrokontext dieses Koranverses betrdgt 36 Koranverse (V. 64-99). Dieser
Teil enthdlt vier Unterteile, die sich im Allgemeinen damit beschiftigen, die
Gottesbotschaften, den Islam, zu beweisen. Der erste Unterteil zeigt, dass sich
der Prophet Ibrahim nur Gott ergeben hat (V. 64-68). Der zweite Unterteil wird
als Anrede zu den Leuten der Schrift und Erkldrung ihrer Wahrheit betitelt (69-
80). Der dritte Unterteil spricht iiber die gemeinsamen Grundlagen der gottli-
chen Botschaften durch viele Gesandte (81-92). Der vierte Unterteil geht auf die
Verbindung der muslimischen Gemeinschaft mit dem Propheten Ibrahim ein

(93-99), (539

1.3.2.4/5. ,al-ladina yattabi‘tina r-rasiila n-nabiyya l-ummiyya 1-ladi yagidiinahu
maktuban ‘indahum fi t-tawrati wa-l-ingili [...] fa-amini bi-1-Lahi wa-rasilihi n-
nabiyyi l-ummiyyi [...]“ (al-A‘raf 7: 157, 158).

In der siebten Sure, die die zweitldngste Sure ist, wird die Geschichte von Miisa
(S) und seinem Volk Kinder Israels ausfiihrlich behandelt. In dem Buch at-tafsir
al-mawdiii li-siwar al-Qur’an al-karim wird diese Geschichte in sieben Themen
eingeteilt:

[1]1 Das Benehmen des Pharaos und seiner fithrenden Schar gegeniiber der Bot-

(534) Vgl. ebd., S. 439.
(535) Mehr dazu vgl. ebd., S. 471-491.
(536) Vgl. ebd., Bd, S. 472 ff.
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schaft Gottes, die Miisa iibermittelt hatte (V. 103-126).

[2] Die vertrauten Unheilstifter (al-bitantu 1-fasidah 330k Ed)heﬂ) und ihre Wir-
kung auf den Pharao (v. 127-129).

[31 Bestrafung der Unglaubigen durch die Diirrejahre und den Mangel an
Friichten. Die Belohnung der Glaubigen, die das Land {ibernommen hatten, in

dem sie vorher unterdriickt wurden, (V. 130-137).
[4] Kinder Israels und die Anbetung der Gotzen (V. 138-141).

[5] Als Miisa zur festgesetzten Zeit seines Herrn (miqatu rabbih) kam (V. 142-

147).

[6]1 Kinder Israels und ihre Anbetung eines aus Gold hergestellten Kalbs (v. 148-

159) und

[7] Das Abweichen der Kinder Israels vom geraden Weg (v. 160-171). ©*”

1.3.3. Mikrokontext

1.3.3.1. ,wa minhum ummiyyin la ya‘lamiina 1-kitaba illa amaniyya wa-inhum
illa yazunniin“ (al-Baqarah 2: 78).

GeméaR des sprachlichen Mikrokontexts des 78. Verses®*® werden die Juden in
vier Gruppen sortiert. Die erste Gruppe besteht aus denjenigen, die sich selbst
verirrten und andere irrefiihrten. Sie sind die, die Gottes Worte entstellten, d.h.
die jiidischen Rabbiner und Gelehrten sagten: ,[...] wo doch eine Gruppe von
ihnen® [d.h. die jiidischen Rabbiner und Gelehrten] das Wort Allahs gehort und es

dann, nachdem er es begriffen hatte, wissentlich verfilscht hat“ (al-Baqarah 2:

(537) Vgl. Mustafa (Hrsg.): at-tafsir al-mawdiii, Bd. 3, S. 68-106.

(538) Die Koranverse dafiir: ,,75. Begehrt ihr (Muslime) denn, daf® sie (die Juden) euch glau-
ben, wo doch eine Gruppe von ihnen® [*d.h. die jiidischen Rabbiner und Gelehrten] das Wort
Allahs gehort und es dann, nachdem er es begriffen hatte, wissentlich verfilscht hat? 76. Und
wenn sie diejenigen treffen, die glauben, sagen sie: ,Wir glauben. Wenn sie aber untereinander
allein sind, sagen sie: ,Wollt ihr ihnen erzédhlen, was Allah euch (Juden) enthiillt hat, damit sie
es vor eurem Herrn als Beweis vorlegen? Begreift ihr denn nicht?‘ 77. Wissen sie denn nicht,
da® Allah weil3, was sie geheimhalten und was sie offen legen? 78. Unter ihnen gibt es auch
Schriftunkundige, die die Schrift nicht kennen, sondern nur Wunschvorstellungen hegen, und

die doch nur Mutmallungen anstellen.” (al-Baqarah 2: 75-78).
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75). Die zweite Gruppe sind die Heuchler: ,,76. Und wenn sie diejenigen treffen,
die glauben, sagen sie: ,Wir glauben.‘ [...]“ (al-Baqarah 2: 76). Die dritte Gruppe
sind diejenigen, die mit den Heuchlern streiten: ,76. [...] Wenn sie aber unter-
einander allein sind, sagen sie: ,Wollt ihr ihnen erzdhlen, was Allah euch (Ju-
den) enthiillt hat, damit sie es vor eurem Herrn als Beweis vorlegen? Begreift
ihr denn nicht?““ (al-Bagarah 2: 76 [Denffer]). Gemal$ ar-Razis Ansicht ist mit ,sie“
die streitende Gruppe gemeint. Die letzte Gruppe, die im 78. Vers erwahnt
wird, sind die Ungebildeten, die des Lesens und Schreibens unkundig sind. Sie
glauben und nehmen indiskutabel alles an, was ihnen ihre Fiihrer bzw. Gelehr-

ten sagen, weil sie weder lesen noch schreiben kénnen.*?

Im nachgestellten sprachlichen Mikrokontext wird betont, dass mit ummiyyiin
nur die jiidischen Analphabeten gemeint sind. Der Vers besagt: ,[...], sondern
nur Wunschvorstellungen [amani] hegen, und die doch nur Mutmaungen an-

stellen.“ (al-Baqarah 2: 78).

1.3.3.2. ,,[...] wa-qul li-lladina titu 1-kitaba wa-l-ummiyyina a-aslamtum fa-in as-
lama fa-qadi htadaw wa-in tawallaw fa-innama ¢‘alayka 1-balagu wa-llahu

basirun bi-1-‘ibad“ (Al Imran 3: 20).

Im vorangestellten sprachlichen Mikrokontext des 20. Verses®*® deutet das
Wort islam die sprachliche Bedeutung an, die danach als Fachbegriff fiir die Re-

ligion bekannt wurde, die Muhammad offenbart wurde. D.i. das Sich-Ergeben

(539) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-g¢ayb, Bd. 3, S. 148; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘uliim al-kitab,
Bd. 2, S. 202.

(540) Die Koranverse dafiir: ,,19. GewiR, die Religion ist bei Allah der Islam' [* D.h.: die Erge-
bung in Allahs Willen und Leitung]. Doch diejenigen, denen die Schrift gegeben wurde, wurden
erst uneinig, nachdem das Wissen zu ihnen gekommen war - aus Mif3gunst untereinander, Doch
wer Allahs Zeichen verleugnet -, so ist Allah schnell im Abrechnen. 20. Und wenn sie mit dir
streiten (wollen), dann sag: ,Ich habe mein Gesicht? [*D.h.: mich selbst ganz und gar] Allah er-
geben, und (ebenso,) wer mir folgt! Und sag zu jenen, denen die Schrift gegeben wurde, und
den Schriftunkundigen: ,Seid ihr (Allah) ergeben® [*D.h.: Seid ihr bereit, den Islam - anzuneh-
men]?* Wenn sie (Ihm) ergeben sind, dann sind sie rechtgeleitet. Kehren sie sich aber ab, so
obliegt dir nur die Ubermittelung (der Botschaft). Allah sieht die Menschen* [*Wértlich: die
(d.h. Seiner) Diener] wohl.“ (Al Imran 3: 19, 20).
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Gottes und die Anerkennung seiner Gebote und Verbote. Im 19. Koranvers
steht: ,,19. Gewif3, die Religion ist bei Allah der Islam' ['D.h.: die Ergebung in Allahs
Willen und Leitung][...]“ (Al ‘Imran 3: 19). Die Bedeutung dieses Verses ldsst sich
aufgrund der Analyse anderer Koranverse erschlieRen und bekriftigen.®*" ,19.
[...] Doch diejenigen, denen die Schrift gegeben wurde, wurden erst uneinig,
nachdem das Wissen zu ihnen gekommen war - aus Mif3gunst untereinander,
[...]“ (Al ‘Imran 3: 19). Die Besitzer der Schrift wurden sich in der Bezeichnung
dieser Religion, d.h. der Ergebung in Gottes Willen und seine Leitung, als islam
uneinig. Sie bezeichneten sie als ,Judentum“ und ,Christentum“.®*? Die Ko-
ranverse widerlegen aber diese Behauptungen.®*® at-Ta‘labi (427H.) iiberliefert:
,Dieser Vers wurde wegen der Juden und Christen, wo sie sich als Juden und

Christen bezeichneten und auf die Islambenennung verzichteten, herabge-

(541) Im Koran heif3t es: ,,128. Unser Herr, mache uns Dir ergeben [w. muslimayn; Dual der Sin-
gularform ,Muslim“ im Akk. mit der Bedeutung ,zwei Ergebene“] und von unserer Nachkom-
menschaft eine Dir ergebene [w. muslimatan] Gemeinschaft [...] 131. (Damals,) als sein Herr zu
ihm sagte: ,Werde Muslim* [*w. Ergib dich]!‘ Ich habe mich dem Herrn der Weltenbewohner
ergeben.“ 132. Und Ibrahimbefahl es seinen S6hnen an - (er) und Ya‘lb: ,,O meine Kinder, Al-
lah hat euch die Religion auserwihlt; so sterbt denn nicht, aufer (Ihm) ergeben® [® D.h.: Musli-
me] zu sein!“ 133. Oder wart ihr etwa Zeugen, als Ya‘qiib der Tod nahte? Als er zu seinen Soh-
nen sagte: ,,Wem werdet ihr nach mir dienen?“ Sie sagten: ,,Wir werden deinem Gott und dem
Gott deiner Vorviter Ibrahim, Isma‘il und Ishaq dienen, als dem Einen Gott, und Thm sind wir
ergeben. (al-Baqarah 2: 128-133). Die Kinder Israels stammen urspriinglich von Ya‘qiib ab, die
bekannten, dass sie sich Gott ergeben.

Im Koran steht auch: ,,13. Er hat euch von der Religion festgelegt, was Er Niih anbefahl und
was Wir dir (als Offenbarung) eingegeben haben und was Wir Ibrahim, Miisa und Tsa anbefah-
len: Haltet die (Vorschriften der) Religion ein und spaltet euch nicht darin (in Gruppen) [...]“
(a$-Siira 42: 13).

(542) Im Koran steht: ,,135. Sie sagen: ,Werdet Juden oder Christen, so seid ihr rechtgeleitet.
[...]“ (al-Baqarah 2: 135), und ,,140. Oder wollt ihr etwa sagen, Ibrahim, Isma‘il, Ishaq, Ya‘qiib
und die Stimme seien Juden oder Christen gewesen? [...]“ (al-Baqarah 2: 140).

(543) Im Koran heifdt es: ,,65. O Leute der Schrift, warum streitet ihr iiber Ibrahim, wo die Tho-
ra und das Evangelium erst nach ihm (als Offenbarung) herabgesandt worden sind? Begreift ihr
denn nicht? [...] 67. Ibrahim war weder ein Jude noch ein Christ, sondern er war Anhénger des
rechten Glaubens, einer, der sich Allah ergeben hat, und er gehorte nicht zu den Goétzendie-
nern.“ (Al Imran 3: 65, 67).
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sandt“.*

So wird dem angefiihrten Mikrokontext entnommen, dass die sprachliche Be-
deutung des Wortes islam d.h. das Sich-Ergeben der gottlichen Botschaft, die

von allen Propheten iibermittelt wurde, lautet.

1.3.3.3. ,,[...] dalika bi-annahum qala laysa ‘alayna fi l-ummiyyina sabilun wa-
yaqiliina ‘ala 1-Lahi l-kadiba wa-hum ya‘lamiin“ (Al ‘Imran 3: 75).

Die Koranexegeten erwadhnen, dass al-ummiyyin in diesem Vers die Araber, die
Muslime oder alle, die Nichtjuden sind, (s. oben 1.3.4.3) bezeichnet. Aufgrund des
vorangestellten sprachlichen Mikrokontextes dieses Verses®*> und besonders ab
dem 69. Vers und mit Hilfe des Situationskontextes wird festgestellt, dass die
Ansprache sich nur auf Juden und Muslime beschrankt, obwohl sich die Erzih-
lung bzw. Anrede hier auf die Leute der Schrift bezieht. Der 69. Vers lautet: ,,69.

Gern mochte euch ein Teil von den Leuten der Schrift in die Irre fithren. Aber

(544) Vgl. al-‘Asqalani, Ahmad Ibn ‘Ali Ibn Hagar (852 H.): al-ugab fi bayan al-asbab s—azgd|
)y\iélﬂ 0l&2 Bde., 1. Aufl., ar-Riyad, dar Ibn al-Gawzi, 1997, Bd., 2, S. 669.

(545) Die Koranverse dafiir: ,,69. Gern mochte euch ein Teil von den Leuten der Schrift in die
Irre fithren. Aber sie fiihren nur sich selbst in die Irre, ohne (es) zu merken. 70. O Leute der
Schrift! Warum verleugnet ihr Allahs Zeichen, wo ihr doch (selbst) Zeugen seid? 71. O Leute
der Schrift, warum verdeckt ihr das Wahre durch das Falsche und verbergt wissentlich die
Wahrheit? 72. Und ein Teil von den Leuten der Schrift sagt: Glaubt an das, was auf diejenigen,
die glauben, (als Offenbarung) herabgesandt worden ist, am Anfang des Tages und verleugnet
es (wieder) an seinem Ende, auf da} sie umkehren mégen! 73. Und glaubt nur jemandem, der
eurer Religion folgt. Sag: Gewil3, die (wahre) Rechtleitung ist Allahs Rechtleitung. (Und glaubt
nicht,) dal} (auch) jemandem (anderen) das gleiche gegeben werde, was euch gegeben wurde,
oder da3 man mit euch (zu Recht) vor eurem Herrn streite. Sag: Gewil3, die Huld liegt in Allahs
Hand. Er gewéhrt sie, wem Er will. Und Allah ist Allumfassend und Allwissend. 74. Er zeichnet
mit Seinem Erbarmen aus, wen Er will, und Allah besitzt grof3e Huld. 75. Unter den Leuten der
Schrift gibt es manche, die, wenn du ihnen einen Qintar' [* d.i. ein groBes Gewichtsmaf, ent-
spricht 1000 Dinaren] anvertraust, ihn dir (wieder) aushidndigen. Es gibt unter ihnen aber auch
manche, die, wenn du ihnen (nur) einen Dinar? [%d.i. eine Goldmiinze] anvertraust, ihn dir
nicht (wieder) aushéndigen, es sei denn, du bist stindig hinter ihnen her. Dies, weil sie sagen:
,Gegen uns kann man der Schriftunkundigen wegen nicht vorgehen® [*D.h.: In unserer Religion
gilt es nicht als Vergehen, wenn wir die Schriftunkundigen betriigen.]‘. Und sie sprechen (da-

mit) wissentlich eine Liige gegen Allah aus.“ (Al ‘Imran 3: 69-75).
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sie fithren nur sich selbst in die Irre, ohne (es) zu merken.“ (Al ‘Imran 3: 69).
Manche Koraninterpretatoren vertreten die Meinung, dass ein Teil von den Leu-
ten der Schrift sich nur auf die Juden beziehe. Der auldersprachliche Kontext,
d.h. Offenbarungsgriinde, bekraftigt diese Interpretation. al-Wahidi iiberliefert:
»(Dieser Vers) wurde wegen Mu‘ad Ibn Gabal, Hudyifah und ‘Ammar Ibn Yasir
offenbart, als die Juden sie zum Judentum gerufen haben“.®*® Diese Deutung
vertreten einige Interpretatoren wie az-Zamahs3ari, al-Bagawi und Ibn ‘Asar.®*”
Ibn ‘ASir sagt: ,Leute der Schrift meint hier speziell die Juden. So bezeichnet er
(Gott) sie als einen Teil der Leute der Schrift, damit nicht vermutet wird, dass

alle Leute der Schrift gemeint sind, mit denen der Streit in den vorherigen Ver-

(546) al-Wahidi: asbab nuzil al-Qur’an, S. 111.

Er verweist darauf, dass die Urgeschichte in der zweiten Sure schon erwihnt ist. Fiir den 109.
Vers der zweiten Sure iiberliefert al-Wahidi: ,,Ibn ‘Abbas sagt: ,Dieser Vers wurde wegen einer
kleinen Schar von Juden herabgesandt, wobei sie zu den Muslimen nach der Uhud-Schlacht
gesagt haben: ,Habt ihr nicht bemerkt, was euch getroffen hat? Wire eure Religion die Wahr-
heit gewesen, wart ihr nicht besiegt worden. Konvertiert zu unserer Relegion. Sie ist besser fiir
euch‘.““. Ebd., S. 38.

(547) Vgl. az-ZamahSari: al-kassaf, Bd. 1, S, 571; vgl. al-Bagawi: ma‘alim at-tanzil, Bd. 2, S. 56;
vgl. Ibn ‘Asir: at-tahrir, Bd. 3, S. 278.

Andere Koraninterpretatoren vertreten aber auch die Ansicht, dass ein Teil in ,ein Teil von den
Leuten der Schrift“ eine Gruppe der Leute der Schrift insgesamt, d.h. Juden und Christen, mei-
ne, weil die Praposition von in ,ein Teil von den Leuten der Schrift“ auf die Bedeutung der Auf-
teilung (tab‘id quu;-' verweist. Diese Auffasung ist die einzige Deutung bei at-Tabari. Vgl. at-
Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 5, S. 489. Bei Ibn ‘Atiyyah beispielsweise bezieht sich die Prépositi-
on von entweder auf die Bedeutung der Aufteilung oder auf die Beudeutung der Bestimmung der
Bezeichnung. GemiR der Erkldrung durch Aufteilung spezifiziert Ibn ‘Atiyya jedoch, dass mit ein
Teil von die gesamten Leute der Schrift, ihre Gelehrten und Mdénche gemeint sind. Der Bestim-
mung der Bezeichnung zufolge ist die Bedeutung bei Ibn ‘Atiyyah: (,,69. Gern mochte euch eine
Gruppe, namlich die Leute der Schrift, in die Irre fithren [...]“). al-Qurtubi folgt Ibn ‘Atiyyah in
dieser Erklarung. Vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 1, S. 452; vgl. al-
Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 5, S. 167.

Abti Hayyan lehnt die zweite Erkldrung von Ibn ‘Atiyyah ab, weil sich dies nicht in Einklang
mit dem Sinninhalt des Versausdrucks befindet. Vgl. Abti Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit,
Bd. 2, S. 513.
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sen®*® vorkam.“®*? Obgleich sich die Anrede in den direkt darauf folgenden
Versen®? allgemein an alle Leute der Schrift richtet, folgt unmittelbar eine Er-
zahlung iiber die gleiche Gruppe von Leuten der Schrift, d.h. den Juden, die im
69. Vers erwahnt ist. Die religiosen Fiihrer der Juden sagten zu ihren Laien,
dass eine Gruppe von ihnen bei Tagesanbruch ihren jiidischen Glauben an den
Islam verkiinde und ihn dann an demselben Tag gegen Tagesende widerrufe,
um damit die Muslime in Bezug auf die Giiltigkeit und Richtigkeit ihrer Religi-
on zu verwirren und bei den heidnischen Arabern ihren Eindruck zu bekréfti-
gen, dass irgendwas an dem Islam als Religion nicht stimmen konne. Diese Be-
deutung ist im 72. Vers zu finden: ,,72. Und ein Teil von den Leuten der Schrift
sagt: ,Glaubt an das, was auf diejenigen, die glauben, (als Offenbarung) herab-
gesandt worden ist, am Anfang des Tages und verleugnet es (wieder) an seinem
Ende, auf dal sie umkehren mogen!‘“ (Al ‘Imran 3: 72). Diese Gruppe von Juden
verlangte von ihren Anhéngern, dass sie niemandem vertrauen sollten, der
nicht ihrem eigenen Glauben folgt, d.h. auch keinem Muslim. Ebenso sollten sie
nicht davon ausgehen, dass einer anderen Religion die gleiche Ehre zuteil wer-
den wiirde, einen Offenbarungstext zu erhalten und sogar, dass sie nicht glau-
ben, dass die Muslime mit ihnen vor dem Herrn im Jenseits nicht streiten wiir-

den. Der 73. Vers weist auf dieses Verstiandnis hin:

73. Und glaubt nur jemandem, der eurer Religion folgt. Sag: Gewifs, die (wahre)
Rechtleitung ist Allahs Rechtleitung. (Und glaubt nicht,) dal (auch) jemandem (an-
deren) das gleiche gegeben werde, was euch gegeben wurde, oder daf} man mit
euch (zu Recht) vor eurem Herrn streite. Sag: Gewild, die Huld liegt in Gottes
Hand. Er gewihrt sie, wem Er will. Und Gott ist Allumfassend und Allwissend. (Al
‘Imran 3: 73).

(548) D.i.: ,,65. O Leute der Schrift, warum streitet ihr iiber Ibrahim, wo die Tora und das
Evangelium erst nach ihm (als Offenbarung) herabgesandt worden sind? Begreift ihr denn
nicht? 66. Thr da seid es doch, die ihr iiber etwas gestritten habt, wovon ihr Wissen habt; wa-
rum streitet ihr nun aber {iber etwas, wovon ihr kein Wissen habt? Allah weil3, ihr aber wi3t
nicht.“ (Al ‘Imran 3: 65, 66).

(549) Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 3, S. 278.

(550) D.i.: ,,70. O Leute der Schrift! Warum verleugnet ihr Allahs Zeichen, wo ihr doch (selbst)
Zeugen seid? 71. O Leute der Schrift, warum verdeckt ihr das Wahre durch das Falsche und
verbergt wissentlich die Wahrheit?“ (Al ‘Imran 3: 70, 71).
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So gilt der folgende Satz in diesem Vers als Einschub: ,,Sag: Gewifs, die (wahre)
Rechtleitung ist Allahs Rechtleitung.“. Der 75. Vers spricht iiber zwei gegenteilige
Gruppen unter den Juden, die mit ihnen anvertrauten Giitern entweder ver-

antwortungsvoll oder nicht verantwortungsvoll umgehen. Der Vers besagt:

75. Unter den Leuten der Schrift gibt es manche, die, wenn du ihnen einen Qintar’

anvertraust, ihn dir (wieder) aushindigen. Es gibt unter ihnen aber auch manche,

die, wenn du ihnen (nur) einen Dinar? [2 D.i. eine Goldmiinze] anvertraust, ihn dir

nicht (wieder) aushindigen, es sei denn, du bist stdndig hinter ihnen her. Dies,

weil sie sagen: ,Gegen uns kann man der Schriftunkundigen wegen nicht vorge-

hen‘[...]“ (Al ‘Imran 3: 75).
In diesem Vers steht ein allgemeiner Ausdruck Leute der Schrift, mit dem jedoch
die Spezifizierung gemeint ist (s. IlL.a.3.1.2.), ndmlich ,die Juden“. Ebenso bezieht
sich hier die Anrede ,du“ fiir Muhammad eigentlich auf alle Muslime (s. F.
4271). Dies kann durch sprachliche sowie situativ kontextuelle und grammati-
sche Aspekte festgestellt werden. In Bezug auf den sprachlich kontextuellen As-
pekt erwdhnt Abii Hayyan, dass der Ausdruck Leute der Schrift in diesem Ko-
ranvers nur die Juden meine, weil dies mithilfe des sprachlichen Kontextes,
d.h. dem in demselben Koranvers vorgetragenen Ausdruck ,Gegen uns kann
man der Schriftunkundigen wegen nicht vorgehen®, erschlossen werden kann.
Diese Aussage kann sich nur auf die Juden beziehen und auch nur sie haben
daran geglaubt. Er sagt weiter: Der angesprochene ,du” ist hier Muhammad,
gemeint sind alle Muslime. Der nachgestellte sprachliche Mikrokontext ,,Gegen
uns kann man der Schriftunkundigen wegen nicht vorgehen“ bekraftigt diese
Deutung.®*" Ibn ‘ASiir bekriftigt diese Interpretation durch einen grammati-
schen Aspekt, d.h. die Verbindung ‘atf. Er sagt: Dieser Vers ist mit Gottes Aus-
druck ,,72. Und ein Teil von den Leuten der Schrift sagt [...]* (Al ‘Imran 3: 72) und
mit ,,69. Gern mochte euch ein Teil von den Leuten der Schrift in die Irre fiih-
ren [...]“ (Al ‘Imran 3: 69) verbunden. Dies ist eine Verbindung zwischen Ereig-
nissen, die erkldren, inwieweit die Juden die Muslime hassen und beneiden,

weil die Muslime an der Religionsgemeinschaft von Ibrahim festhalten, obwohl

(551) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 2, S. 523.
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die Juden sie verschmahen.®>?

So wird durch den sprachlichen Kontext gezeigt, dass ,ein Teil von den Leuten
der Schrift“ im 75. Vers nur auf ,Juden“ und ,,Schriftunkundige“ nur auf ,Mus-

lime“ hinweisen.

1.3.3.4/5. ,al-ladina yattabi‘iina r-rasiila n-nabiyya l-ummiyya 1-ladi yagidiinahu
maktuban ‘indahum fi t-tawrati wa-l-ingili [...] fa-amina bi-1-Lahi wa-rasilihi n-
nabiyyi l-ummiyyi [...]“ (al-Araf 7: 157, 158).

In dem Buch at-tafsir al-mawdiii li-siwar al-Qur’an al-karim, in dem die Ge-
schichte von Miisa (S) und seinem Volk Kinder Israels ausfiihrlich behandelt
wird, wird diese Geschichte in sieben Themen eingeteilt (s. V.c.1.3.2.4./5.). Die

Kategorie sechs beinhaltet Verse®*® dariiber, was die Kinder Israels zwischen

(552) Vgl. Ibn ‘ASiir: at-tahrir, Bd. 3, S. 285.

Der situativ kontextuelle Aspekt wird in 1.3.4.3 behandelt.

(553) Die Koranverse dafiir lauten: ,,148. Und das Volk Miisas nahm sich, nachdem er (wegge-
gangen) war, aus ihren Schmucksachen (verfertigt) ein Kalb als Leib, der blokte. Sahen sie
denn nicht, daf3 es nicht zu ihnen spricht und sie nicht den rechten Weg leitet? Sie nahmen es
sich (als G6tzen) und waren ungerecht. 149. Und als sich bei ihnen die Reue einstellte! [* Wort-
lich: und als es in ihre Hande fallen gelassen wurde.] und sie sahen, daf sie bereits irregegan-
gen waren, sagten sie: ,Wenn sich unser Herr nicht unser erbarmt und uns vergibt, werden wir
ganz gewil} zu den Verlierern gehoren!‘ 150. Als Miisa zu seinem Volk zornig und bekiimmert
zuriickkam, sagte er: ,Wie schlimm ist das, was ihr nach mir an meiner Stelle begangen habt!
Wollt ihr den Befehl eures Herrn beschleunigen?‘ Er warf die Tafeln hin und ergriff seinen Bru-
der beim Kopf, indem er ihn an sich zog. (Dieser) sagte: ,Sohn meiner Mutter, das Volk unter-
driickte mich und héitte mich beinahe getotet! So lasse nicht die Feinde iiber mich Schaden-
freude empfinden und stelle mich nicht zum ungerechten Volk!‘ 151. Er (Misa) sagte: ,Mein
Herr, vergib mir und meinem Bruder, und lasse uns in Deine Barmherzigkeit eingehen. Du bist
ja der Barmherzigste der Barmherzigen.’ 152. Gewil3, diejenigen, die sich das Kalb nahmen,
wird Zorn von ihrem Herrn und Erniedrigung im diesseitigen Leben ereilen. So vergelten Wir
denen, die Liigen ersinnen. 153. Aber diejenigen, die bose Taten begehen und danach bereuen
und glauben-, gewil3, dein Herr ist danach wahrlich Allvergebend und Barmherzig. 154. Und
als sich in Miisa der Zorn beruhigt hatte, nahm er die Tafeln. In ihrer Schrift' [*'w. in ihrer Nie-
derschrift] ist Rechtleitung und Barmherzigkeit fiir die, die vor ihrem Herrn Ehrfurcht haben.
155. Und Miisa wihlte aus seinem Volk siebzig Médnner zu Unserer festgesetzten Zeit. Als sie
nun das Zittern ergriff, sagte er: ,Mein Herr, wenn Du gewollt hittest, hdttest Du sie schon zu-

vor vernichtet, und auch mich. Willst Du uns vernichten fiir das, was die Toren von uns getan
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der Abwesenheit Miisas zu den festgesetzten Zeiten seines Herrn miqat rabbihi
machten, als sie ein Kalb anbeteten. Sie erwdhnen die Reaktion Miisas, als er
zuriickkam. Die Verse erkliren, dass Miisa aus seinem Volk siebzig Manner zur
(554)

migat wahlte. Er bat Gott, ihnen zu vergeben und sich ihrer zu erbarmen.

Gott teilte ihm mit:

156. [...] Mit Meiner Strafe treffe Ich, wen Ich will, aber Meine Barmherzigkeit
umfal3t alles. Ich werde sie fiir die bestimmen, die gottesfiirchtig sind und die Ab-
gabe entrichten und die an Unsere Zeichen glauben, 157. die dem Gesandten, dem
schriftunkundigen Propheten, folgen, den sie bei sich in der Tora und im Evange-
lium aufgeschrieben finden|...] (al-A‘raf 7: 156, 157).

Der Vers weist darauf hin, dass nach der Thora das Evangelium kommt und
nach dem Evangelium ein analphabetischer Gesandter kommen wird, dessen
Eigenschaften in diesen beiden Schriften aufgeschrieben sind. Diese Beschrei-
bung deutet an, dass dieser schriftunkundige Prophet nicht zu den Kindern Is-
raels gehort. Er soll Analphabet sein, d.h. er soll des Lesens und Schreibens
nicht kundig und/oder sein Volk schriftlich und hinsichtlich der himmlisch-

religiosen Botschaft unkundig sein.

haben? Es ist doch nur Deine Versuchung, mit der Du in die Irre gehen l4f3t, wen Du willst, und
rechtleitest, wen Du willst. Du bist unser Schutzherr, so vergib uns und erbarme Dich unser! Du
bist der Beste derer, die vergeben. 156. Und bestimme fiir uns in diesem Diesseits Gutes und
auch im Jenseits! Gewif3, wir haben zu Dir zuriickgefunden.’ Er sagte: ,Mit Meiner Strafe treffe
Ich, wen Ich will, aber Meine Barmherzigkeit umfalt alles. Ich werde sie fiir die bestimmen,
die gottesfiirchtig sind und die Abgabe' ['Arabisch: zakat] entrichten und die an Unsere Zei-
chen glauben, 157. die dem Gesandten, dem schriftunkundigen Propheten, folgen, den sie bei
sich in der Tora und im Evangelium aufgeschrieben® [?D.h.: in seinen Eigenschaften beschrie-
ben] finden. Er gebietet ihnen das Rechte und verbietet ihnen das Verwerfliche, er erlaubt
ihnen die guten Dinge und verbietet ihnen die schlechten, und er nimmt ihnen ihre Biirde und
die Fesseln ab, die auf ihnen lagen. Diejenigen nun, die an ihn glauben, ihm beistehen, ihm
helfen und dem Licht, das mit ihm herabgesandt worden ist, folgen, das sind diejenigen, denen
es wohl ergeht.‘ 158. Sag: O ihr Menschen, ich bin der Gesandte Allahs an euch alle, Dem die
Herrschaft der Himmel und der Erde gehort. Es gibt keinen Gott auf3er Thm. Er macht lebendig
und 1&Rt sterben. So glaubt an Allah und Seinen Gesandten, den schriftunkundigen Propheten,
der an Allah und Seine Worte glaubt, und folgt ihm, auf da ihr rechtgeleitet sein moget!“ (al-
A‘raf 7: 148-158).

(554) Vgl. Mustafa (Hrsg.): at-tafsir al-mawdiii, Bd. 3, S. 95.
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1.3.4. Interpretatorische Ansichten

1.3.4.1. ,wa minhum ummiyyin la ya‘lamiina l-kitaba illa amaniyya wa-inhum

illa yazunnian“ (al-Baqarah 2: 78).

ummiyyiin

Die Gelehrten haben verschiedene Ansichten dariiber, was mit ummiyyiin im
Vers: ,Unter ihnen gibt es ummiyyin[...]“ gemeint ist: (1) ‘Tkrimah und ad-
Dahhak (102 H.) sind der Meinung, dass die arabischen Christen gemeint seien.
(2) Es wird die Meinung vertreten, dass die Gemeinten eine Gruppe von Leuten
der Schrift abgesehen von Juden und Christen seien, deren Buch wegen ihrer
vielen Siinden abgeschafft wurde. (3) ‘Ali Ibn Abi Talib vertritt die Ansicht,
dass hier Magier gemeint seien.**> (4) at-Tabari iiberliefert nach ad-Dahhak
eine Deutung, die Ibn ‘Abbas zugeschrieben wird, und zwar, dass dies als Be-
zeichnung derer, die keine himmlische Schrift und keinen Propheten anerken-
nen, betrachtet werden sollte. Sie verfassten ein Buch und sagten zu den Laien
ihres Volkes: ,Dies ist von Gott offenbart“.**® (5) ummiyyiin bedeutet , Anal-

phabeten“.®>”

at-Tabari bevorzugt die These, dass mit den ummiyyiin nur diejenigen, die des
Lesens und Schreibens unkundig sind, gemeint seien, denn diese Bedeutung sei
die lexikalische Hauptbedeutung und wird weiterhin durch die prophetische
Uberlieferung: ,,Wir sind eine ummah ummiyyah. Wir schreiben nicht und wir
rechnen nicht [...]“ (s. F. 529¢), sowie Gottes Aussage: ,,2. Er ist es, Der unter den
Schriftunkundigen einen Gesandten von ihnen hat erstehen lassen, [...]“ (al-

Gum 62: 2), bekriftigt.®>® Ibn Katir erwéhnt in seinem Koraninterpretations-

(555) Vgl. al-Qurtubi: al-§ami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 2, S. 217; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘ulim
al-kitab, Bd. 2, S. 202; vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 1, S. 442.

(556) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 2, S. 153 f.

(557) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 3, S. 148 f.; al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-
Qur’an, Bd. 2, S. 216; vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 1, S. 442; vgl. Ibn
Katir: tafsir al-Qur’an al-‘azim., Bd. 1, S. 464 f.

(558) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 2, S. 154.
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werk die bevorzugte Meinung at-Tabaris und sagt hierzu: ,Die Giiltigkeit dieser
(Interpretation) nach Ibn ‘Abbas durch jene Uberlieferungskette bedarf Uberle-
gung“.®> ar-Razi zufolge stimmt der Ausdruck, der in der Mitte des Verses er-
wahnt ist, d.h.: ,[...], die die Schrift nicht kennen[...]“ (al-Bagarah 2: 78), mit sei-
nem Anfang: ,,78. Unter ihnen gibt es auch Schriftunkundige[...]“ (al-Baqarah 2: 78)

tiberein.®®®

amani

Die Koraninterpretatoren bestitigen dariiber hinaus durch die Interpretation
des Ausdrucks amani, dass sich ummiyyiin (Die lexikalischen Bedeutungen s.
Vv.b.1.1.3.3.) nur auf die Schriftunkundigen bezieht. Nach Ibn ‘Abbas’ und
Mugahids Erklarung meint amani erfundene Aussagen und erlogene Erzahlun-
gen. Qatadahs Ansicht ist, dass ihre Wiinsche amani aus ,,Mutmaf3ungen® ent-
standen.®®" Die dritte Deutung weist auf das Vorlesen und Vortragen hin.®*?
at-Tabari gibt der Ansicht von Ibn ‘Abbas und Mugahid den Vorrang. Er sagt:
Was den ersten Rang unter den von uns iiberlieferten Deutungen Allahs Aussa-
ge ,illa amani“ hat, ist die Meinung von Ibn ‘Abbas, iiberliefert von ad-Dahhak,
und die Meinung von Mugahid, die besagt, dass die Schriftunkundigen, die Al-
lah im Vers beschreibt, nichts von dem Buch, das Allah auf Miisa herabgesandt
hat, erfassten. Sie erfanden aber die an die Wiinsche anlehnenden Aussagen. So
bedeutet der Ausdruck ,Wunsch“ at-tamanni in diesem Vers ,Erfindung von
Wiinschen“. Der Beweis fiir die Uberlegenheit dieser Ansicht ist Gottes Aussage:
»L---], sondern nur Wunschvorstellungen [...]“ (al-Baqarah 2: 78) und seine Aussa-
ge: ,,[...] und die doch nur Mutmallungen anstellen® (al-Baqarah 2: 78). Infolge-

dessen berichtet Gott, dass sich ihre Wiinsche nur auf die Mutmallungen und

(559) Ibn Katir: tafsir al-Qur’an al-‘azim, Bd. 1, S. 465.

(560) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 3, S. 149.

(561) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 2, S. 156 f.; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘uliim al-kitab, Bd.
2, S. 203 f.; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 2, S. 218; vgl. al-Fahr ar-Razi:
mafatih al-gayb, Bd. 3, S. 149.

(562) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-g¢ayb, Bd. 3, S. 149; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘uliim al-kitab,
Bd. 2, S. 204 f.
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nicht auf das Lesen der Tora verliel3en, denn hitten sie die Tora richtig gelesen,
wiren ihre Wiinsche durch keine Mutmafung angestellt.®®® ar-Razi tendiert zu
der Ansicht, dass amani ,,das Vorlesen“ meine. So wiirde der Vers dann bedeu-
ten, dass sie, d.h. diese Gruppe von jiidischen Analphabeten, in ihrer Kenntnis
des Buches nur auf die Lesung angewiesen seien, das ihnen von ihren Gelehrten
vorgetragen wurde. So hatten sie diese Lesung angenommen, ohne dass sie es

weiter begreifen noch iiberdenken kénnten.®¢?

In Anlehnung an die direkt nachfolgenden Verse konnte man weiterhin sagen,
dass die drei Bedeutungen des Wortes amani in diesem Zusammenhang gemeint
sind. Da diese Gruppe nicht lesen oder schreiben konnte, waren ihre religiosen
Kenntnisse und ihre Wunschvorstellungen nur Mutmaf3ungen, denn sie hatten
keine Moglichkeit, sich durch das Lesen der Tora sicher zu sein. Zu ihren
Wunschvorstellungen gehort u.a., dass das Hollenfeuer sie nur fiir gezéhlte Ta-
ge beriihren werde. Die Gelehrten trugen ihnen ihre erfundenen Liigen vor, als

seien sie die religiosen Anweisungen von Gott:

78. Unter ihnen gibt es auch Schriftunkundige, die die Schrift nicht kennen, sondern nur
Wunschvorstellungen hegen, und die doch nur MutmafSungen anstellen. 79. Doch wehe
denjenigen, die die Schrift mit ihren (eigenen) Hdnden schreiben und hierauf sagen:
,Das ist von Allah“, um sie fiir einen geringen Preis zu verkaufen! Wehe ihnen we-
gen dessen, was ihre Hénde geschrieben haben, und wehe ihnen wegen dessen,
was sie verdienen. 80. Und sie sagen: ,,Das (Hollen)feuer wird uns nur fiir gezdhlte
Tage beriihren.“ Sag: Habt ihr mit Allah einen Bund geschlossen? Dann wird Allah
Seinen Bund nicht brechen. Oder wollt ihr von Allah etwas sagen, was ihr nicht
wilt? (al-Baqarah 2: 78-80).

So wird durch den sprachlichen Makro- und Mikrokontext, die lexikalische und
interpretatorische Bedeutung bewiesen, dass mit ummiyyiin in dem Vers 2: 78

(Unter ihnen gibt es ummiyyiin) nur die analphapetischen Juden gemeint sein

konnen.

(563) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 2, S. 157 f.
(564) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-g¢ayb, Bd. 3, S. 149; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘uliim al-kitab,
Bd. 2, S. 206.
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1.3.4.2. ,[...] wa-qul li-lladina titu 1-kitaba wa-l-ummiyyina a-aslamtum fa-in as-
lamtu fa-qadi htadaw wa-in tawallaw fa-innama ‘alayka l-balagu wa-llahu

basirun bi-1-‘ibad“ (Al Imran 3: 20).

In diesem Vers weisen al-ummiyyin besonders auf die arabischen Polytheisten
hin. ar-Razi erwahnt, dass die arabischen Polytheisten in dem Vers als schrift-
unkundig und nicht als polytheistisch beschrieben werden, weil sie vor
Muhammad zu keinem gottlichen Buch gerufen wurden. Aus diesem Grund
wurden sie als schriftunkundig beschrieben oder moglicherweise auch, weil die

Mehrheit der Araber zu der Zeit nicht schreiben oder lesen konnte.®%>

Es stellt sich nun die Frage, warum al-ladina ttu l-kitaba und al-ummiyyina in
diesem Vers beziiglich des Sich-Ergebens islam (s. unten 1.3.1.2, 1.3.3.2) verbunden

werden. Es gibt dafiir zwei Erklarungen:

Die erste ist, dass es hier also eine sprachliche Antithese zwischen den beiden
Ausdriicken besteht, d.h. alladina tutu l-kitaba vs. al-ummiyyin. Durch den Aus-
druck alladina ttu l-kitaba wird auf die Juden und die Christen angespielt, weil
sie zuvor gottliche Schriften erhalten hatten. Diese himmlischen Schriften miis-
sen bestimmten Leuten zugetragen werden, die sie lesen und ihre Gebote und
Verbote den angehorigen Laien iibermitteln konnen, z. B. Rabbiner, Gelehrte
oder Monche. Das Wort al-ummiyyin deutet im Gegensatz dazu auf die arabi-
schen Polytheisten hin, da ihnen vor der Zeit Muhammads keine gottliche
Schrift herabgesandt wurde. Dementsprechend bestand fiir die arabische Nati-
on keine Notwendigkeit, zu lesen oder zu schreiben. Als sie die himmlische
Schrift durch Muhammad empfingen, begannen Angehorige dieser Schrift,
nicht nur lesen und schreiben zu lernen, sondern auch sprachliche, rhetorische

und weitere islamische Wissenschaften zu begriinden.

Die zweite ist, dass sie allesamt, d.h. Juden, Christen und arabische Gotzendie-
ner, gesagt hatten: ,Gott hat sich Kinder genommen®. Die Juden und Christen

sagen gemal} dieser Koranstelle:

(565) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-g¢ayb, Bd. 7, S. 230; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘uliim al-kitab,
Bd. 5, S. 112.
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30. Die Juden sagen: ,Uzair* [*Hier kann sowohl der biblische Prophet Esra, als auch

der altigyptische Gott Osiris gemeint sein] ist Allahs Sohn‘, und die Christen sagen:
,Al-Masih® [°D.i. Christus: der Messias (hebr.: miyd, aram.: m®iha, Ehrenname Jesus
[ <griechisch: Christés ,,der Gesalbte“])] ist Allahs Sohn.‘ Das sind ihre Worte aus
ihren (eigenen) Miindern. Sie fithren dhnliche Worte wie diejenigen, die zuvor un-

glaubig waren [...]“ (at-Tawba 9: 30).

Die arabischen Go6tzendiener sagten:

19. Was meint ihr wohl zu al-Lat und al-‘Uzza 20. und auch zu Manat” [” Letztere
waren die drei Goéttinnen, die die Gotzendiener in der Ka‘ba verehrten, und zwar ne-
ben Allah, den sie als hochsten Gott betrachteten], dieser anderen, der dritten?
21. Ist denn fiir euch das, was méannlich ist, und fiir Thn das, was weiblich ist (be-
stimmt)? 22. Das wire dann eine ungerechte Verteilung. 23. Das sind nur Namen,
die ihr genannt habt, ihr und eure Viter, fiir die Allah (aber) keine Erméchtigung
herabgesandt hat [...] (an-Nagm 53: 19-23).

1.3.4.3. ,,[...] dalika bi-annahum qalia laysa ‘alayna fi l-ummiyyina sabilun wa-

yaqiiltina ‘ala 1-Lahi 1-kadiba wa-hum ya‘lamiin“ (Al ‘Imran 3: 75).

at-Tabari sagt: Dies ist von Gott als Bericht gemeint, dass es unter den Leuten
der Schrift, mit denen die Juden gemeint sind, manche gibt, die gegen die ver-
trauten Sachen treu und gegen die Vertrauten untreu sind. Gott, der Erhabene,
will gemadR dessen, was er in diesen Versen erklart, die Glaubigen warnen, dass

sie den Juden ihr Vermogen nicht anvertrauen.®%®

al-ummiyyin bezieht sich in diesem Vers auf die Araber, die Muslime oder
Nichtjuden sind. at-Tabari iiberliefert nach Qatadah: , Die Juden sagten: ,Gegen
uns kann man aufgrund dessen, was wir an Vermdgen von den Arabern be-
kommen konnen, nicht vorgehen“.®%” Ibn ‘Adil erwihnt: al-Hasan, Ibn Gurayg
und Qatadah sind der Meinung, dass nur die Muslime hier gemeint seien. Es
wurde {iiberliefert, dass Juden von einigen Arabern, bevor sie den Islam ange-
nommen haben, Ware gekauft hitten, deren Preis in bestimmter Frist gezahlt
werden musste. Als diese Araber zum Islam konvertierten und danach ihr Geld

von den Juden beanspruchten, sagten die Juden: Ihr habt kein Geld bei uns,

(566) at-Tabari: gami‘ al-bayan, a. a. O., Bd. 5, S. 508.
(567) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 5, S. 510 f.
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weil ihr von eurer Religion abgelassen habt. Die Juden behaupten, dass sie eine
Anlehnung dafiir in ihrem heiligen Buch héatten. So offenbart Gott: ,[...] Und
sie sprechen (damit) wissentlich eine Liige gegen Allah aus.“ (Al ‘Imran 3: 75).®
Ibn ‘Asiir fiigt eine weitere Interpretation hinzu, und zwar, dass auf alle Leute,

die der Religion Miisas nicht angehoren, angespielt wird. ¢

Durch die Kombination des sprachlichen Kontextes mit dem situativ kontextu-
ellen Aspekt (s. unten 1.3.2.3., 1.3.3.3.) wird bewiesen, dass ,ein Teil von den Leu-
ten der Schrift“ im 75. Vers nur auf ,,Juden“ und der Ausdruck ,,Schriftunkundi-

ge“ in demselben Koranvers nur auf ,Muslime® hinweist.

1.3.4.4/5. ,al-ladina yattabi‘tina r-rasiila n-nabiyya l-ummiyya 1-ladi yagidiinahu
maktuban ‘indahum fi t-tawrati wa-l-ingili [...] fa-amina bi-1-Lahi wa-rasiilihi n-

nabiyyi l-ummiyyi [...]“ (al-Aaf 7: 157, 158).

Die Koranexegeten erwdhnten zudem sprachlich-etymologische Interpretatio-
nen des Ausdrucks ummi: (1) ummi ist ein Ortliches Herkunftsattribut zu umm
al-qura ,Mutter der Stadte“ d.h. Mekka. (2) Es ist ein familidres Herkunftsattri-
but, das von umm ,Mutter” hergeleitet wird, denn derjenige, der Analphabet
ist, behélt seine miitterliche Geburtsnatur beziiglich der Unwissenheit iiber
Schreiben und Lesen bei. (3) Es ist ein nationales Herkunftsattribut (nasab
qawmi/ ahli Lﬁdi /g.sejé‘ebé') zu dem arabischen Volk oder zu der arabischen

Nation, weil die Mehrheit der Araber damals Unbelesene waren.®”?

at-Tabari bevorzugt die Ansicht, dass ummi, im Sinne von ,Analphabet“, als
Herkunftsattribut auf umm ,Mutter“ zuriickzufiihren ist, weil sich damals die
Anzahl derjenigen, die lesen und schreiben konnten, nur auf Ménner be-

schrankte. So wurde dieses Attribut, d.h. ummi, nur der Mutter zugeschrieben,

(568) Vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘uliim al-kitab, Bd. 5, S. 336; vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 5,
S. 512.

(569) Vgl. Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 3, S. 288.

(570) Vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 2, S. 462; vgl. al-Qurtubi: al-gami*
li-ahkam al-Qur’an, Bd. 9, S. 353 £.; vgl. Ibn ‘ASiir: at-tahrir, Bd. 9, S. 133.
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weil alle Miitter damals weder schreiben noch lesen konnten.®”"

Diese sprachlich-etymologischen Auslegungen bekriftigen die lexikalische Be-
deutung, weil fast alle Araber damals Analphabeten waren (s. Bevorzugung der Ko-

raninterpretatoren der Bedeutung von ummi s. F. 558-5601).

Diraz sagt zudem: Der Koran gibt den Beweis dafiir, dass Muhammad ummi®”?
ist und dass er einem Volk, das ummi®’® ist, angehort. Dieses Volk wurde nicht
als ummi beschrieben, weil es vorher keine gottliche Schrift hatte. ummi bedeu-
tet aber in diesem Zusammenhang, dass Muhammad und seine Nation Anal-
phabeten waren. Der Gesandte bestitigt, dass er, ebenso wie sein Volk, ,,[...]
eine ungelehrte Gemeinschaft ummah ummiyyah [...]“ ist. Er interpretiert diesen
Ausdruck in Zusammenhang mit dem Hadith: ,[...] Wir schreiben nicht und wir
rechnen nicht [...]“. (s. F. 529}) Der Koran betont: ,48. Und du hast vor dem kein
Buch verlesen und es auch nicht mit deiner rechten Hand niedergeschrieben. Sonst
wiirden wahrlich diejenigen zweifeln, die (es) fiir falsch erkldren.” (al-‘Ankabiit
29: 48). Damals, als die Gegner Muhammads dem Koran Geschichten der Friihe-
ren hinzuschreiben wollten, konnten sie sagen: katabahd mit der Bedeutung:
»er hatte sie selber (ab-) oder aufgeschrieben®. Sie sagten aber: iktatabaha mit
der Bedeutung: ,Er lief3 sie aufschreiben“. Im Koranvers heil3t es: ,,Und sie sa-
gen: ,(Das sind) Fabeln der Friiheren: er hat sie aufschreiben lassen, und sie
werden ihm am Morgen und am Abend diktiert.‘ (25:5)“ (al-Furqan 25: 5 [Ibn

Rassoul]).

Wenn die These, dass Muhammad schreiben konnte, akzeptiert wird, unter-
stiitzt diese Tatsache die These nicht, weil damals keine arabische Ubersetzung

der Bibel existierte. Die erste arabische Ubersetzung der Bibel erschien erst im

(571) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 2, S. 154.

(572) Im Koran heif3t es: ,,158. [...] So glaubt an Allah und Seinen Gesandten, den schriftun-
kundigen Propheten,[...]“ (al-A‘raf 7: 158).

(573) Im Koran steht: ,2. Er ist es, Der unter den Schriftunkundigen einen Gesandten von ihnen

hat erstehen lassen [...] (al-Gum‘a 62: 2).

210



11. Jahrhundert.®”%

(574) Vgl. Diraz, Muhammad ‘Abd Allah (1958): madhal ila al-Qur’an al-karim. ‘ard tarihi wa-
tahlili mugaran (OO gD sF@'Tualg e@éﬁj OOd s JE3), al-Kuwayt, dar al-qalam,
1984, S. 139 ff.

Es gibt eine Ansicht unter manchen muslimischen Gelehrten, dass der Prophet Muhammad,
nachdem ihm das Prophetentum eingegeben wurde, wundersamerweise lesen konnte. Als Be-
weis hierfiir wird eine Uberlieferung in sahih al-Buhdri herangezogen, die darauf hinweisen soll,
dass Muhammad im Friedensvertrag von al-Hudaybiyah (13 km von Mekka entfernt) selbst
etwas geschrieben hétte. al-Bara’ berichtet: ,Als der Prophet (S) eine Besuchsfahrt [‘umarah
3] in dii 1-qa‘dah [11. islamischer Monat] ausfiihren wollte, verweigerten die Mekkaner ihm
den Eintritt nach Mekka. Er einigte sich mit ihnen darauf, dass er fiir drei Tage in Mekka blei-
ben diirfe. Als sie dies aufzeichnen wollten, schrieben sie auf: ,Dies ist, was Muhammad, der
Gesandte Gottes, mit uns vereinbart hat‘. Sie (die Mekkaner) sagten: ,Wir erkennen dies nicht an,
wenn wir gewusst hétten, dass du der Gesandte Gottes bist, hédtten wir dich von nichts abgehal-
ten. Du bist aber Muhammad, der Sohn von ‘Abd Allah. Er sagte: ,Ja, ich bin der Gesandte Got-
tes. Ich bin Muhammad, der Sohn ‘Abd Allahs. Dann sagte er zu ‘Ali Ibn Abi Talib: ,Losche Ge-
sandten Gottes. ‘Ali erwiderte: ,Nein, bei Gott, dich 16sche ich niemals‘. Der Gesandte Gottes (S)
nahm das Blatt —er kann nicht schreiben— und schrieb: Das ist, worauf sich Muhammad, der
Sohn ‘Abd Allahs, festlegt [...]1“. al-Buhari: al-gami‘ as-sahih, Bd. 3. HN. 4251.

Ibn Hagar al-‘Asqalani sagt: Dies war die Geschichte von al-Hudaybiyah und derjenige, der die
Abkommensbedingungen notierte, war ‘Ali Ibn Abi Talib. Die Passage ,,Er kann nicht lesen“ ist
durch die folgende Passage in einer anderen Uberlieferung bestitigt: ,Zeige [‘Ali] mir, wo er
[der Ausdruck ,Gesandter Gottes‘] steht. Ich zeigte ihn ihm. Daraufhin 16schte er ihn“. Das Pro-
nomen er in der Aussage: ,Er schriebl...]“ bezieht sich nicht auf den Gesandten sondern auf
‘Ali. Die spekulative Vermutung ist: (,Der Gesandte Gottes nahm das Blatt —er kann nicht
schreiben— und fragte ‘Ali: ,Wo steht das Wort ,Gesandter Gottes‘?‘. Der Gesandte entfernte es und
gab das Blatt an ‘Ali zuriick. Er schrieb [...]“). Vgl. al-‘Asqalani, Ahmad Ibn ‘Ali Ibn Hagar: fath
al-Bari bi-Sarh sahih al-Buhari (gsg\éﬁ /CLEQACBMJCJ C‘-L)g 13 Bde., Bayrit, dar al-ma‘rifah,
1379 H., Bd. 7, S. 504. Die bestédtigende Passage ist zu finden in an-Nas2’i, ‘Abd ar-Rahman
Ahmad Ibn Su‘ayb (303 H.): sunan an-Nas@i al-kubrd (s %)) st0&)) 0@w), 12 Bde., 1. Aufl,
Bayriit, muw’assasat ar-risalah, 2001, Bd. 7, HN. 8523.

Zudem steht dieselbe Uberlieferung mit derselben Uberliefererkette in sahih Ibn Hibban (354
H.) mit der Erklarung, dass der Prophet es schreiben lie3: ,[...] Der Gesandte Gottes (S) nahm
das Blatt, obowohl er nicht schreiben kann. So befahl er zu schreiben. Daraufhin schrieb [‘Ali]
Muhammad anstelle des [des entfernten Wortes, d.h.] Gesandten Gottes. Das ist, worauf sich
Muhammad, der Sohn ‘Abd Allahs, festlegt [...]1“. Ibn Hibban, Muhammad Ibn Hibban Ibn
Ahmad Ibn Mu‘ad: sahih Ibn Hibban bi-tartib Ibn Balbdn (O\&xbeagn)@ obze (4, 18 Bde.,
2. Aufl., Bayriit, mu’assasat ar-risalah, 1993, Bd. 11, HN. 4873.

Mehr dazu vgl. al-Bagi, Abt al-Walid Sulayman Ibn Halaf (474 H.): tahqiq al-madhab Cs‘.ghé
Yo Sédi, 1. Aufl., ar-Riyad, ‘alam al-kutub, 1983.
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In Anlehnung an den Situationskontext ist die Bedeutung von ummi in den Ver-
sen 157 und 158 ,derjenige, der lese- und schriftunkundig ist“, weil die 7. Sure
zu Mekka, mit Ausnahme der Verse 163 bis 170, herabgesandt wurde. Gemaf3
der Uberlieferung von Ibn Hisam (213 H.) erwiahnt Wolfensohn, dass die Mekka-
ner eine Delegation nach Medina geschickt hatten, um die Gelehrten der Juden
nach dem Prophetentum von Muhammad zu befragen, da sie ein himmlisches
Buch haben. So kommentiert er: ,,Diese Geschichte zeigt, dass in Mekka keine
Juden waren, denn wenn wenige von ihnen in Mekka gewesen wéren, hitten
die Mekkaner ihre Delegation nicht nach Medina entsandt, um die Gelehrten
der Juden nach der Angelegenheit von dem Propheten zu befragen.“®”> So gab
es keine Moglichkeit, dass Muhammad manche Worter der Thora hétte ent-

nehmen konnen.

1.3.4.6. ,huwa l-ladi ba‘ata fi l-ummiyyina rasiilan minhum yatla ‘alayhim
ayatihi wa-yuzakkihim wa-yu‘allimuhumu l-kitaba wa-l-hikmah wa-inkant min

gablu lafi dalalin mubin® (al-Gum‘a 62: 2).

al-ummiyiin sind hier die Araber, unabhéngig davon, ob sie lesen und schreiben
konnten oder nicht, da sie alle gemal3 Ibn ‘Abbas’ Meinung keine himmlischen
Schriften besafen®® (s. Bevorzugung der Koraninterpretatoren der Bedeutung von ummi s.
F. 559-561¢). Andere Meinungen schliel3en die Araber hier mit ein, weil sie da-
mals des Lesens und Schreibens unkundig waren.*”” az-ZamahSari sagt in sei-
nem Werk diesbeziiglich: ,Er [Allah] hat einen schriftkundigen Mann unter den

Schriftunkundigen erstehen lassen.“*’®

(575) Wolfensohn, Israel: al-Jahiid fi bilad al-‘Arab fi al-gahiliyyah wa-sadr al-Islam ( Jduewﬁd P
eduE‘ gsi)‘é 3@ zd o208, al-Qahirah, matba‘at al-i‘timad, 1927, S. 98; vgl. Ibn Hisam,
Abii Muhammad Gamal ad-Din ‘Abd al-Malik: as-sirah an-nabawiyyah )b @@ 3@, 2 Bde., al-
Qahirah, maktabat Mustafa al-Halabi, 1955, Bd. 1, S. 300 f.

(576) Vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 20, S. 452; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih
al-gayb, Bd. 30, S. 3.

(577) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 30, S. 3.

(578) az-Zamahsari: al-kassaf, Bd. 6, S. 110.
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1.4. Entkontextualisierung des Zieltextes

1.4.1. Paret

Durch die Nichtberiicksichtigung der pragmatischen Inhaltskomponenten des
Ausgangstextes (s. F. 466}) beriicksichtigt Paret auch den Kontext bei der Uber-
setzung nicht. Er lasst seine Begriindungen auf keine arabische Quelle zuriick-
gehen (s. v.c.1.2.1.), obwohl der Koran arabisch ist. Gemaf} den arabischen Lexi-
ka wie lisan al-‘arab, tag al-‘ariis u.a. hat ummi eine lexikalische Hauptbedeu-
tung, und zwar analphabetisch. Die weiteren lexikalischen Bedeutungen wie Na-
tion, Illiterat oder Laie gelten als weitere Erklarung und Begriindung, warum

sich die Bedeutung des Lexems ummi auf analphabetisch beschrénkt.

Ware ummi von ummah ,Nation“ hergeleitet, wiirde dies die Vorstellung ver-
starken, dass die analphabetischen Araber gemeint werden, da fast die gesamte

arabische Nation zu dieser Zeit analphabetisch war.

In Bezug auf die Hypothese, dass das ummi ,,auf das hebraische ummot ha-‘olam
zuriickgeht, da aber Muhammed nachtridglich an die Etymologie ummi <
umma gedacht hat“®*’® und Horovitzs Behauptung, ,,da Mohammed hier einer
Verwechslung von Heiden (entsprechend hebr. ummot ha-‘6lam) mit Laien, un-
gelehrte Juden (hebr. ‘ammé ha-ares) zum Opfer gefallen ist“,®*® gehen diese
beiden Annahmen davon aus, dass Muhammad ein hebraisch-arabisch kompa-
rativer Philologe war. Dies steht aber im Gegensatz dazu, woran die Muslime
gemdf folgender Koranverse glauben: ,48. Und du hast vordem kein Buch ver-
lesen und es auch nicht mit deiner rechten Hand?® [®D.h.: mit eigener Hand] nieder-
geschrieben. Sonst wiirden wahrlich diejenigen zweifeln, die (es) fiir falsch er-
klaren.“ (al-‘Ankabiit 29: 48) und: ,,157. die dem Gesandten, dem schriftunkundi-
gen Propheten, folgen [...]“ (al-A‘raf 7: 157). Paret und Horovitz beriicksichtigen
nicht, dass die 7. Sure, mit Ausnahme der Verse 163 bis 170, zu Mekka herabge-

sandt wurde. Das bedeutet, dass es damals keinen Kontakt zwischen Muhamm-

ad und den Juden gab (s. F. 575%), der ermoglicht hétte, das Wort ummi mit der

(579) Paret: Der Koran. Kommentar und Konkordanz, S. 22.
(580) Ebd.
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Bedeutung Heide (hebr. ummat ha-‘6lam) der Thora zu entnehmen und es nach-
traglich mit ,Laien, ungelehrte Juden® (hebr. ‘ammeé ha-ares) zu verwechseln. In
seiner vierten Anmerkung zur 3. Sure erwdhnt Goldschmidt zudem etwas ande-
res, und zwar: ,Die die Schrift nicht kennen: Lﬁai etymologisch Laie, Gegensatz
von Gelehrter. Im Spathebréischen bezeichnet nomx speziell die weltlichen Vo6l-
ker als Gegensatz zu Juden, daher nach GELGER Hebraismus in der Bedeutung
Heiden.“®®V In der 14. Anmerkung zur 7. Sure bestétigt er, dass der Ausdruck
ummi ,ungelehrt“ bedeutet und Muhammad ein Ungelehrter war. Goldschmidt
sagt weiter: ,Im Text adjektivisch: Laienhaft, ungelehrt [...] Mohammed war

des Lesens und Schreibens unkundig.“®%?

Im Hinblick auf die These, dass

die vorliegende Stelle 2, 78 wirklich in den Zusammenhang gehort, in dem sie
jetzt steht, und demnach auf Juden bezogen werden mulf3, ist bei dem Ausdruck
ummiyiin vielleicht an solche Juden gedacht, die vom arabischen Heidentum zur

jlidischen Religion iibergetreten sind,®%%

sollten jene Leute analphabetische Juden sein. Sie waren keine Heiden mehr.

Paret iibersetzt den Ausdruck ummi, der sich im Koran sechsmal wiederholt,
mit ,heidnisch“ (s. v.c.1.2.1.), obwohl die Koranausleger, besonders at-Tabari,
az-ZamahSari und al-Baydawi, auf deren Korankommentare er sich zur Er-
schlieBung der schwer verstandlichen Koranstellen stiitzt,**¥ diese sechs Stel-

len als ,,analphabetisch“ und ,,schriftunkundig” erldutern.®®>

(581) Goldschmit: Der Koran, S. 603.

(582) Ebd., S. 607.

(583) Paret: Der Koran. Kommentar und Konkordanz, S. 22.

(584) ,An kommentaren wurden diejenigen von Tabari (30 Teile in 10 Binden, Kairo
1321/1903) und von ZamahSari (4 Binde, Kario 1373/1953) systematisch beigezogen, gele-
gentlich auch der von Baidawi“. Paret: Der Koran. Ubersetzung, S. 4.

(585) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 2, S. 154, Bd. 5, S. 71, 513; vgl. az-ZamahSari: al-
kassaf, Bd. 1, S. 288, 539, 571, Bd. 7, S. 110; vgl. al-Baydawi: tafsir al-Baydawi, Bd. 1, S. 89, Bd.
2,S.10, 24, Bd. 3, S. 37, Bd. 5, S. 211. Mehr dazu vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 3, S.
148 f., Bd. 7, S. 230, Bd. 8, S. 113, Bd. 15, S. 25, 32, Bd. 30, S. 3; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi:
al-muharrar al-wagiz, Bd. 1, S. 169, 414, 459, Bd. 2, S. 462, Bd 4, S. 306.
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1.4.2. Khoury

In seiner Verbindung zwischen den Versen 62: 2 und 7: 157, 158 bertiicksichtigt
Khoury in seinem Kommentar und seiner Schlussfolgerung den Kontext nicht.
Vielmehr schlussfolgert er, dass die Beschreibung ,ungelehrt“ mit ,heidnisch®
zu ilibersetzen sei. So wiirde sich ,heidnisch®“ auf Muhammad beziehen, denn er
sagt:
An zwei weiteren Stellen bezeichnet der Koran Muhammad als ,den ungelehrten
Propheten‘ (7,157.158). Wenn man diese Stellen mit 62,2 vergleicht, kommt man

zu der Schlussfolgerung, daf} ungelehrt in Zusammenhang mit den Heidenvolkern

steht. 89

Diese Schlussfolgerung fiihrt zu dem Ergebnis, dass sich die Bezeichnung ,,un-
gelehrt“ mit der Bedeutung ,Heiden“ sowohl auf Muhammad als auch die Leu-
te, zu denen er gesandt wurde, bezieht. Dies steht aber im Gegensatz zu der le-
xikalischen Bedeutung und zu der exegetischen Bevorzugung (s. V.c.1.3.1.,

1.3.4.4/5. und 1.3.4.6.).

1.4.3. Bobzin

Durch seinen Kommentar zu Vers 2: 78, dass ummiyiina, wortlich: ,,dem Volke
Zugehorige“®®” sei und durch seine Ubersetzung des Verses 62: 2 ,,6 Er ist es,
welcher unter den dem Volk Zugehorigen erstehen lie [...]“®%® (al-Gum‘a 62: 2
[Bobzin]) hat Bobzin diese beiden Punkte kontextuell nicht beriicksichtigt, weil
ummiyiin gemaf3 der lexikalischen Bedeutung des Wortes ummi(yiin) wortlich
»keine dem Volke Zugehorige“ (s. v.c.1.3.1.1.) bedeutet. Es ist eine interpretatori-

sche Bedeutung (s. V.c.1.3.4.4/5. und 1.3.4.6.).

1.5. Kontextualisierung des Zieltextes
1.5.1. Khoury

In allen Versen iibersetzt Khoury ummi mit ,ungelehrt. Er berticksichtigt hier

(586) Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 2, S. 30.
(587) Bobzin: Der Koran. Neu {ibertragen, S. 617.
(588) Ebd., S. 759.
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den sprachlichen Kontext der Bedeutung des arabischen Wortes ummi bei seiner
Ubertragung in die deutsche Sprache. Er erwihnt hierzu viele Interpretationen
dieses Ausdrucks von muslimischen Gelehrten und westlichen Islamwissen-

schaftlern (s. S. 183-185).

In seinem Kommentar zu Vers 2: 78 und durch seine Verbindung der Verse 7:
175, 158 mit dem Vers 62: 2 und seiner Schlussfolgerung hierzu beachtet er den
Kontext nicht, obwohl er den sprachlichen Kontext des Wortes ummi mit der
Bedeutung ,,ungelehrt in seiner Ubersetzung zunéchst angemessen beriicksich-

tigt hat (v.c.1.4.2).

1.5.2. v. Denffer

In allen Versen wihlt v. Denffer das Wort ,,unbelesen“ als Aquivalenz fiir ummi
aus. Er beriicksichtigt den Kontext durch diese Auswahl und durch seine Kom-
mentare in den Fullnoten der Verse. Er betont auch, dass die Wiedergabe des
Wortes ummi mit ,,Heiden“ offensichtlich unpassend und missverstandlich sei (s.

V.c.1.2.3.).

1.5.3. Ibn Rassoul

Ibn Rassoul zieht den Kontext in Betracht, indem er vielfiltige Formulierungen
benutzt um auszudriicken, dass jemand analphabetisch, also ummi sei. In seinen
Kommentaren zu den behandelten Versen spiegelt er die Kontextualisierung des

Textes und die interpretatorischen Bedeutungen wider (v ¢ 1. 2. 4.).

1.5.4. Bobzin

Durch seine Auswahl von ,,unkundig“ zur Ubersetzung der Verse 2: 78 und 3: 20,
75 sowie ,schriftkundig” in den beiden Versen 7: 157, 158 und in seinem Kom-
mentar zu Vers 78 der 2. Sure, beachtet Bobzin den sprachlichen Kontext. Er
weist in diesem Kommentar zu 2: 78 auf den im Vers erwdhnten folgenden Satz
des Ausdrucks ummiyyiin, d.h. die sprachlichen Hinweise, als Mittel, um die

Bedeutung von ummiyyiin zu entnehmen, hin (v ¢ 1.2.5.).
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1.6. Das Ergebnis

Rudi Paret beriicksichtigt bei der Ubersetzung von den Homonymen und Syno-
nymen in den oben genannten Koranversen weder den sprachlichen noch den

situativen Kontext.

Khoury beachtet den sprachlichen Kontext bei der Ubersetzung der Verse durch
die Ubersetzung ungelehrt. Durch die Verbindung zwischen den Versen 62: 2 und
7: 157, 158 beriicksichtigt er in dem Kommentar den Kontext nicht. Die Schluss-
folgerung dieser Verbindung beschridnkt die Beschreibung ,ungelehrt* auf
yheidnisch®. Dementsprechend bezieht sich diese Beschreibung ,,heidnisch“ auf

Muhammad.

Bobzin beachtet weder den sprachlichen noch den nichtsprachlichen Kontext
durch seinen Kommentar zu Vers 2: 78. Er iibersetzt ummiyiina mit ,,dem Volke
Zugehorige“. Mit derselben Aquivalenz hat er den Ausdruck ummiyina in Vers

62: 2 libersetzt.

v. Denffer und Ibn Rassoul beriicksichtigen in ihren Ubersetzungen nur den
sprachlichen Kontext. Dies gilt ebenso fiir Khoury sowie fiir Bobzin, auller in

den oben angesprochenen Punkten.

2. Grammatische Dimensionen (am Beispiel von der Vermutung des Eli-
dierten taqdiru l-mahdiif)

Die Grammatiker, die Rhetoriker und die Koraninterpretatoren beschiftigten
sich mit der Ellipse. Durch die Vermutung des Elidierten versuchten sie, die
grammatisch richtige Interpretation des Satzaufbaus zu finden, die semanti-
schen und asthetischen Dimensionen des Satzaufbaus widerzuspiegeln und so
eine interpretatorische Erleichterung des koranischen Textes herbeizufiihren.

Die Kategorien der Ellipse sind:
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(1) die Weglassung eines harf®®*? wie im Koranvers: ,[...] wa-lam aku bagiyya“.
Die Ubersetzung lautet: ,,20. [...] und ich keine Hure bin.“ (Mariam 19: 20). Das
Wort aku war urspriinglich akun. Der Buchstabe ,,.“ niin wurde zur Erleichte-
rung der Aussprache ausgelassen.®®” Manche Partikel, wie ld an-ndfiyah, mit
der Bedeutung ,nicht/kein“ gehoren grammatisch ebenfalls zur Weglassung ei-
nes Partikels, wie es in diesem Koranvers der Fall ist: ,qalta tal-Lahi tafta’u
tadkuru Ydsufa [...]“, mit der Bedeutung: ,85. Sie sagten: ,Bei Allah, du horst
nicht auf, Yusufs zu gedenken, [...]““ (Yasuf 12: 85). Der Partikel la ist vor tafta’u

schriftlich elidiert, man erfasst ihn aber durch Kontext.®°?

(2) die Weglassung eines Wortes,**? wie im Koranvers: ,fa-qal lahum rasilu I-
Lahi nagata 1-Lahi wa-suqyaha“. naqata steht hier im Akkusativ, der durch ein
ausgelassenes Verb fiir Achtsamkeit und Warnung verursacht wird. Dieses eli-
dierte Verb wird in der Ubersetzung wiedergegeben: ,13. Allahs Gesandter sag-
te zu ihnen: ,(Achtet auf) Allahs Kamelstute und ihre Trinkzeit.“ (a3-Sams 91:
13),%°® mit der Bedeutung: ,Haltet euch von der Kamelstute Allahs und von ih-
rer Tranke und Trinkzeit fern“. Im Koran steht: ,was’ali l-qaryat allati kunna
fiha wa-1-‘ir allati agbalna fihal...]“. Die Ubersetzung lautet: ,,82. Frag die Stadt,
in der wir waren, und die Karawane, mit der wir angekommen sind. [...]* (Yasuf
12: 82). In dem Satz ,,was’ali [-qaryata“ gibt es zwei ausgelassene Worter. Das

erste ist das Subjekt®® des Imperativs, d.h. ,Frag du“. Das zweite ist das An-

(589) harf hat im Arabischen viele Bedeutungen und Funktionen. Es ist ein Buchtabe, wie ,, N
.68« glif, b@, td@ ..., eine Priposition, wie ,,...c—sd)¢Cp“ min ,von/aus®, ila ,nach/zu“, fi
»in“, ein Partikel, wie der Verbindungspartikel (harf ‘atf &—dﬂ& a7 (... etc.

(590) Vgl. as-Safi, Mahmiid Ibn ‘Abd ar-Rahman: al-gadwal fi irab al-Qur’an wa-sarfih wa-
baydanuh )° s o0 g‘}@‘&.—"jéi\ @) 53zd(, 31 Bde., 3. Aufl., Dimaq, dar ar-rasid, 1995, Bd.
16, S. 284; vgl. ad-Darwis, Muhyi ad-Din: i7db al-Qurdan wa-bayaNiah )ed&s o1& < ¢)(, 8
Bde., 7. Aufl., Dimasq, Bayriit, dar al-yamamah und Ibn Katir, 1999, Bd. 4, S. 584.

(591) Vgl. al-‘Ukbari: at-tibyan, Bd. 2, S. 743.

(592) Das Wort gemaf3 der arabischen Grammatik enthélt das Nomen, das Verb und die Pripo-
sition. Vgl. Ibn ‘Aqil: Sarh Ibn ‘Aqil, Bd. 1, S. 15.

(593) Vvgl. al-‘Ukbari: at-tibyan, Bd. 2, S. 1290.

(594) GemiB der grammatischen Regel muss hinter dem Imperativ ein verborgenes Subjekt,

das vermutlich anta ,,du“ ist, sein.
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nektierte (al-mudaf <), d.h. ,die Bewohner“. So lautet der vollstindige
Satz wie folgt: ,Frag (du die Bewohner [der]) die Stadt“. Im folgenden Satz
wurde auch noch das Annektierte elidiert: ,,wa-1-‘ir allati agbalna“. Die Vermu-
tung des Elidierten ist wie folgt: ,Frage (du die Leute [in der]) die Karawa-

neu (595)

(3) die Auslassung eines Satzes, wie im Koranvers: ,afaman Saraha llahu sadra-
hu li-l-islami fa-huwa ‘ala nirin min rabbihi fawaylun li-1-qasiyati qulibuhum
min dikri 11ah[...]“. Das Pradikat, das im Ausgangstext elidiert ist, ist in der
Ubersetzung wiedergegeben: ,22. Ist denn jemand, dessen Brust Allah fiir den
Islam auftut, so dal} er sich nach einem Licht von seinem Herrn richtet, (einem
beharrlich Ungldubigen gleich)? So wehe denjenigen, deren Herzen gegen Allahs
Ermahnung verhértet sind! [...]“ (az-Zumar 39: 22). Das Pradikat, ka-man asarra
‘ala l-kufr (,einem beharrlich Unglidubigen gleich“), ist aufgrund der Asthetik
im Ausgangstext ausgelassen, weil es in diesem Satz einen Hinweis auf dieses
elidierte Pradikat gibt. Er ist: ,So wehe denjenigen, deren Herzen gegen Allahs
Ermahnung verhértet sind!“.**® Im Folgenden wird die Auslassung im 16. Vers

der 17. Sure behandelt.

2.1. Transkription des Ausgangstextes

»,wa-ida aradna an-nuhlika garyatan amarna mutrafiha fa-fasaqii fiha fa-haqqa

‘alayha 1-qawlu fa-dammarnaha tadmira“ (al-Isr&’ 17: 16).

2.2. Ubersetzungen des Koranverses

2.2.1. Paret

(595) Vgl. al-Asbahani, Abi al-Qasim Isma‘l Ibn Muhammad Ibn al-Fadl (535 H.): irab al-
Quran () 5@ < ¢)), ar-Riyad, maktabat al-malik Fahd al-wataniyyah, 1995, S. 172.

(596) Vgl. al-Harrat, Ahmad Ibn Muhammad: al-mugtaba min muskil irab al-Quran Ce Lsu'éeaﬁ(
)OI < 2¢) Jeli, al-Madinah al-Munawwarah, mugamma® al-malik Fahd li-tiba‘at al-mushaf
as-Sarif, 1426 H., S. 1078; vgl. al-Mat‘ani, ‘Abd al-‘Azim Ibrahim Muhammad: has@’is at-ta‘bir
al-Qur’ani wa-simatuhu al-balagiyyah )&L&JQ‘D‘#& Lﬁ&)@ JLjﬂﬁ uqh_){(, 2 Bde., 1.Aufl, al-
Qahirah, maktabat Wahbah, 1992, Bd. 2, S. 63.
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16 (17): Und wenn wir eine Stadt zugrunde gehen lassen wollen, befehlen wir de-
nen aus ihr, die ein Wohlleben fiihren, in ihr zu freveln. Dann geht das Wort (der
Vorherbestimmung) an ihnen in Erfiillung” ['”W.: Dann wird das Wort an ihnen

wahr], und wir zerstoren sie von Grund auf. (al-Isrd’> 17: 16 [Paret]).

Paret begriindet seine ausgewihlte Aquivalenz ,,befehlen wir denen [...] zu fre-
veln“ dadurch, dass diese Form traditionell in der arabischen Spreche verwen-
det werde und nach dem Befehl unmittelbar seine Ausfiihrung folge. Er fiihrt
durch ein direktes Zitat von Reckendorf einen Beleg dafiir an, und zwar: ,Das,
woran der Befehl auszufiihren ist, wird zum Verbum des Befehls gezogen“®*”,
Da Paret diese These iibernimmt, schlussfolgert er: ,,Die Kommentatoren bieten
verschiedene, mehr oder weniger gekiinstelte Umdeutungen, offensichtlich in
der Absicht, dem Wortlaut den schroff deterministischen Charakter zu neh-

men «(598)

2.2.2. Khoury

,16 (17) Und wenn Wir eine Stadt verderben wollen, befehlen Wir denen, die in
ihr iippig leben, (zu freveln), und sie freveln in ihr. Somit wird der Spruch zu
Recht gegen sie fallig, und Wir zerstoren sie vollstandig.” (al-Isr&> 17: 16 [Khoury]).
Khoury verlasst sich als Begriindung fiir seine Versiibersetzung ausschlie3lich

auf die Erlduterung von az-Zamahsari. Er schreibt:
Der Wortlaut soll nach Zamakhshari im {ibertragenen Sinn verstanden werden:
Gott hat ihnen viele Gnaden erwiesen, aber sie nahmen sie immer wieder zum An-
lal3, ein ausschweifendes Leben zu fiihren. Damit ist gesagt, dal er ihnen zu ver-
stehen gegeben hat, sie sollen gehorsam sein, aber sie zogen den Frevel vor.®*

Er weist in der FuRnote auf at-Tabataba’is Bevorzugung von az-Zamahsaris Er-

lauterung hin, indem er sagt: ,,Tabataba’i findet die Erlauterung schon und pas-

Send“ (600)

(597) Was in ,,Arabische Syntax“ von Reckendorf wortwdrtlich steht, ist folgendes: ,,Das, woran
)<=( der Befehl auszufiihren ist, wird also zum Verbum des Befehls gezogen“. Reckendorf, Her-
mann: Arabische Syntax, Heidelberg, Winter Verlag, 1921, S. 317.

(598) Paret: Der Koran. Kommentar und Konkordanz, S. 299.

(599) Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 9, S. 134.

(600) Ebd.
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2.2.3. v. Denffer

,»,16. Und wenn Wir gewollt haben, daf3 Wir eine Ansiedlung vernichten, haben
Wir ihre {ippig Ausgestatteten angewiesen, und sie haben dort gefrevelt, und
das Wort ihr gegeniiber wurde wahr, und Wir haben sie ginzlich vernichtend

zerstort.” (al-Isra’> 17: 16 [Denffer]).

In der FulBnote erklart v. Denffer den Sinn zweier Worter: ,,lippig Ausgestatte-

ten — mit Wohlergehen; das Wort — der Strafe“.©"V

2.2.4. Ibn Rassoul

,Und wenn Wir eine Stadt zu zerstoren beabsichtigen, lassen Wir Unseren Be-
fehl an ihre Wohlhabenden ergehen; wenn sie in ihr freveln, so wird der Richt-
spruch gegen sie fallig, und Wir zerstoren sie bis auf den Grund. (17:16)“ (al-Isra

17: 16 [Ibn Rassoul]).

In seinem Kommentar betont Ibn Rassoul:

Im Vers ist zu verstehen, dass die Wohlhabenden zunichst aufgefordert werden,
nicht mit ihrem Reichtum zu freveln und die Gebote Allahs einzuhalten. Wenn sie

dennoch weiterhin Frevelhaftigkeiten begehen, dann haben sie den gottlichen

Richterspruch herausfordert.©%?

2.2.5. Bobzin

,16 Und wenn wir eine Stadt zugrunde richten wollen, erteilen wir denen, die
in ihr im Uberfluss leben, einen Befehl, dann siindigen sie in ihr, und dann trifft
das Wort ein iiber sie, und wir werden sie ganz und gar zerstoren.“ (al-Isra> 17: 16

[Bobzin]).

2.3. Analyse des Ausgangstextes

Der 16. Vers der 17. Sure wird hier zunachst recht ausfiihrlich aus lexikographi-

scher, kontextueller und interpretatorischer Sicht behandelt, um dem Leser das

(601) Denffer: Der Koran. Deutsche ﬁbertragung, S. 202.
(602) Ibn Rassoul: Tafsir Al-Qur’an Al-Karim, S. 718.

221



Erkennen der eigentlichen Bedeutung zu erleichtern.

2.3.1. Lexikalische Bedeutungen

amara

amara (Impf.), ya’muru (Prd.), amr (amran) und imdr (imdran) (Verbn.) ist ein tran-
sitives und intransitives Verb. Das Transitive bedeutet: (1) ,,befehlen®“. Man sagt:
(amartuka al-fi‘la ,ich befahl dir, die Handlung auszufiihren“), (amartuka an
taf‘al ,ich befahl dir, dass du etw. machst*), (amartuka bi-an taf‘ala®?® ,ich be-
fahl dir, dass du etw. machst®). Man sagt auch: amara l-maliku an-nasa al-
hudiira oder bi-l-hudiri®® (,,Der Konig befahl den Leuten die personliche Anwe-
senheit auszufiihren“ mit der Bedeutung, dass sie personlich anwesend sind);
wie im Koranvers: ,58. Allah befiehlt euch, anvertraute Giiter ihren Eigentii-
mern (wieder) auszuhéndigen [...]“ (an-Nis@> 4: 58)©%. (2) metaph. ,vermehren“.
Die Araber sagen: amara 1-lahu l-qawma (,,Gott vermehrt die Nachkommen-

schaft einer Sippe“).

Das Intransitive hat drei Erscheinungsformen: amara, amura und amira (Impf.),
ya’muru (Pri.), amr (amran), imrah (imratan) und imdrah (imdaratan) (Verbn.). Es
wird immer mit der Prdposition ‘ala verbunden, z. B. amara ‘ala n-nasi (,Er
wurde Emir®). amira ohne Préposition hat die Bedeutung ,,sich vermehren®.
amara tr. (Impf.), yuw’amiru (Pri.), mu’amarah (mu’amaratan) (Verbn.) hat zwei
Hauptbedeutungen: zum einen amar fulanan fi Say’in (,,jd. fragt/bittet jdn. um
Rat“); zum anderen amara fulanan/Say’an (,,jd. vermehrt (die Zahl) der Leute/
der Sachen*).

ammara tr. (Impf.), yu’mmiru (Pri.), ta’mir (ta’miran) (Verbn.) bedeutet ,jdn. zum

(603) Dieses bi ,,mit“ ist eine Préposition, die mit dem Verb amara verbunden ist, die man hier
nicht wortwdrtlich ins Deutsche iibersetzen kann.

(604) S. die vorherige Ful3note.

(605) Eine andere Ubersetzung lautet: ,58. Allah tréigt euch ja auf, daB ihr die anvertrauten
Dinge an ihre Eigentiimer zuriickgebt [...]“ (an-Nisa’ 4: 58 [Denffer]).
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Emir (iiber die Leute) machen.©%

fasaqa

fasaqa intr. (Impf.), yafsiqu und yafsuqu (Pri.), fisq (fisqan) und fusiiq (fusiigan)
(Verbn.): ,,vom rechten Weg abirren, abweichen; siindhaft handeln; freveln; Un-
zucht treiben oder ungehorsam sein“. fasaga hat im folgenden Koranvers die
Bedeutung ungehorsam: ,,Und da sprachen Wir zu den Engeln: ,Werft euch vor
Adam nieder!* - und sie warfen sich nieder, auRer Iblis. Er war einer der Ginn,
so war er ungehorsam gegen den Befehl seines Herrn [...] (18:50)“ (al-Kahf 18: 50 [Ibn
Rassoul]).®®*” Im folgenden Koranvers hat fasaga die Bedeutung siindhaft handeln,
freveln: ,20. [...] Heute wird euch mit der schméhlichen Strafe vergolten, daf
ihr euch auf der Erde ohne Recht hochmiitig zu verhalten und dal} ihr zu fre-

veln pflegtet.“ (al-Ahqaf 46: 20).6%%

2.3.2. Makrokontext

Der Makrokontext des 16. Verses der 17. Sure ist mit koranischen Hauptgrund-
lagen verbunden, der im voran- und nachgestellten Mikrokontext wie folgt er-

wahnt wird;

1- Die personliche Verantwortlichkeit jedes Menschen. Wer die Rechtleitung

(606) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 4, S. 26 ff.; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 10, S. 68
ff.; Umar: mu‘gam al-lugah al-‘arabiyyah al-mu‘asirah, Bd. 1, S. 116 f.

(607) Die Transkription des Verses: ,wa-id qulna li-l-mal@’ikati sgudi li-adama fa-sagadi illa
iblisa kana mina 1-ginni fa-fasaqa ‘an amri rabbihi [...]“

Eine andere Ubersetzung lautet: ,50 Damals, als wir zu den Engeln sprachen: ,Fallt vor Adam
nieder!* Da fielen alle nieder, auller Iblis, der zu den Dschinnen zéhlte und sich dem Geheif$ sei-
nes Herrn verweigerte. [...]“ (al-Kahf 18: 50 [Bobzin]).

(608) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd 10, S. 308; vgl. Umar: mu‘gam al-lugah al-‘arabiyyah al-
mu‘dsirah, Bd. 2, S. 1708.

Eine andere ﬁbersetzung lautet: ,,20 [...] Doch heute wird euch mit erniedrigender Strafe dafiir
vergolten, dass ihr auf der Erde — ohne Grund — hochmiitig wart, und dafiir, dass ihr siindhaft
wart.“ (al-Ahqaf 46: 20 [Bobzin]).

Die Transkription des Verses: ,[...] fa-l-yawma tugzawna ‘adaba l-hiini bi-ma kuntum tastak-

birtina fi 1-ardi bi-gayri 1-haqqi wa-bi-ma kuntum tafsuqiin.“
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befolgt, der ist nur zu seinem eigenen Heil rechtgeleitet. Wer irregeht, der lasst
sich nur zu seinem eigenen Schaden irrefiihren: ,,[16] Wer recht geleitet ist, der
ist es zum Besten der eigenen Seele, wer aber irrt, der isst zu ihrem Nachteil,

[...]¢ (al-Isr@’ 17: 15 [Orbis©7]),(610

2- Keine Seele soll die Last einer anderen tragen: ,[16] [...] und keine schon
ohnedies beladene Seele wird auch noch die Last einer anderen zu tragen brau-
chen. [...]¢ (al-Isr® 17: 15 [Orbis]).®'? In Ibn Katirs Werk steht dieser Koranvers in
diesem Zusammenhang in keiner Gegensitzlichkeit zu den beiden folgenden
Versen: ,,25. Deshalb sollen sie am Tag der Auferstehung ihre Lasten vollstandig
tragen, und (auch etwas) von den Lasten derjenigen, die sie ohne (richtiges)
Wissen in die Irre fiihrten. Wie bose ist das, was sie an Last auf sich nehmen!“
(an-Nahl 16: 25). Der andere Vers: ,,13. Ganz gewil} werden sie ihre (eigenen) Las-
ten tragen, und auch (weitere) Lasten zu ihren (eigenen) Lasten hinzu. Und sie

werden am Tag der Auferstehung ganz gewi befragt werden nach dem, was

(609) Orbis Verlag (Hrsg.): Der Koran. Das heilige Buch des Islam, Miinchen, Orbis Verlag,
1999.

In dieser Ubersetzung ist al-Basmala, Abkiirzung von ,Bi-smi 1-Lahi r-Rahmani r-Rahim“ mit
der Bedeutung ,Im Namen Allahs, des Gnidigen, des Allbarmherzigen“ als erster Vers in jeder
Sure aufBer der Neunten gezihlt.

(610) Andere Koranverse erwédhnen dieselbe Grundlage. Der 108. Vers der 10. Sure besagt:
,»,108. Sag: O ihr Menschen! Zu euch ist nunmehr die Wahrheit von eurem Herrn gekommen.
Wer sich rechtleiten 1463t, der ist nur zu seinem eigenen Vorteil rechtgeleitet. Und wer irregeht,
der geht nur zu seinem Nachteil irre. Und ich bin nicht euer Sachwalter.“ (Yiinus 10: 108). In
der 27. Sure bringt der 92. Koranvers zum Ausdruck: ,,92. [...] Wer sich nun rechtleiten 1413t,
der ist nur zu seinem eigenen Vorteil rechtgeleitet. Und wenn einer irregeht, dann sag: Ich ge-
hore ja nur zu den Uberbringern von Warnungen.“ (al-Naml 27: 92).

(611) In anderen Koranstellen wird dieser Ausdruck betont. In der 6. Sure besagt der Koran-
vers: ,,164. [...] Jede Seele erwirbt nur gegen sich selbst. Und keine lasttragende (Seele) nimmt
die Last einer anderen auf sich.[...]“ (al-An‘am 6: 164). In der 35. Sure: ,,18. Keine lasttragende
(Seele) nimmt die Last einer anderen auf sich. Und wenn eine Schwerbeladene (zum Mittragen)
ihrer Last aufruft, wird nichts davon (fiir sie) getragen, und handelte es sich dabei um einen
Verwandten [...]* (Fatir 35: 18). In der 39. Sure: ,,7. Wenn ihr ungléubig seid, so ist Allah eurer
unbediirftig, obgleich Er mit dem Unglauben fiir Seine Diener nicht zufrieden ist. Wenn ihr
aber dankbar seid, ist Er damit zufrieden fiir euch. Und keine lasttragende (Seele) nimmt die

Last einer anderen auf sich.[...]“ (az-Zumar 39: 7).
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sie zu ersinnen pflegten.” (al-‘Ankabiit 29: 13). Diejenige, die das Irrgehen ausii-
ben und die anderen zu ihm aufrufen und fiihren, d.h. die groBten Ubeltiter
(akabiru 1-mugrimin (g géedj ,)f-l-‘g) oder (al-mudillin @ ed), tragen ihre eige-
nen Lasten und etwas von den Lasten der Irregefiihrten (al-mudallin o@écﬁ),
ohne deren Siinden im Geringsten zu verringern.®? Es wurde {iberliefert, dass
al-Walid Ibn al-Mugirah al-Mahziimi (2 H.) zu den Mekkanern gesagt habe:
»,Glaubt nicht an Muhammad. Ich trage eure Siinden.“ So wurde dieser Koran-

vers herabgesandt.®'?

3- Es gibt keine Strafe, bevor nicht ein Gesandter von Gott fiir die Vermittlung
seiner Botschaft geschickt wurde: ,,[16] [...] Wir haben noch kein Volk bestraft,
bevor wir ihm nicht einen Gesandten geschickt hatten. [...]“(al-Isr&> 17: 15 [Or-

bis])®!¥,

(612) Vgl. Ibn Katir: tafsir al-Qur’an al-‘azim, Bd. 8, S. 445, Bd. 10, S. 497; vgl. Ibn ‘Asir: at-
tahrir, Bd. 14, S. 132, Bd. 20, S. 221.

GemiR des Koransausdrucks werden sich die groRten Ubeltiter und die Irregefiihrten im Jen-
seits wechselseitig die Schuld zuweisen. Die Verantwortung aber ist fiir die beiden erwartet:
»31. Und diejenigen, die unglaubig sind, sagen: ,Wir werden nicht an diesen Qur’an glauben
und auch nicht an das, was (an Offenbarungen) vor ihm da war. Kénntest du nur sehen, wenn
die Ungerechten vor ihren Herrn gestellt werden und untereinander die Worte wechseln! Die-
jenigen, die unterdriickt wurden, sagen zu denjenigen, die sich hochmiitig verhielten: ,Wenn
ihr nicht gewesen wiret, so wiren wir wahrlich glaubig gewesen.’ 32. Diejenigen, die sich
hochmiitig verhielten, sagen zu denjenigen, die unterdriickt wurden: ,Sind wir es gewesen, die
euch von der Rechtleitung abgehalten haben, nachdem sie zu euch gekommen war? Nein!
Vielmehr wart ihr Ubeltiter.* 33. Und diejenigen, die unterdriickt wurden, sagen zu denjeni-
gen, die sich hochmiitig verhielten: ,Nein! Vielmehr waren es (eure) Rdnke bei Nacht und bei
Tag, da ihr uns befohlen hattet, Allah zu verleugnen und Ihm andere als Seinesgleichen zur
Seite zu stellen. Und sie werden insgeheim Reue hegen, wenn sie die Strafe sehen. Und Wir
werden die Fesseln um die Hilse derjenigen legen, die ungldubig waren. Wird ihnen (denn)
etwas anderes vergolten als das, was sie zu tun pflegten?* (Saba’ 34: 31-33), (s. auch F. 675
[31D).

(613) Vgl. Ibn ‘Atiyyah al-Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 3, S. 443; vgl. al-Qurtubi: al-gami*
li-ahkam al-Qur’an, Bd. 13, S. 42, (s. auch F. 675 [3]}).

(614) In zahlreichen Koranversen wird diese Grundlage durch verschiedene Methoden bekrif-
tigt, wie im Vers: ,,59. Und dein Herr hitte nimmer die Stadte vernichtet, bevor Er nicht in ih-

rem Mittelpunkt einen Gesandten hitte erstehen lassen, der ihnen Unsere Zeichen verliest.” (al-
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4- Nach dem Freveln und Fernhalten von dem richtigen Weg trotz der Warnung

durch den Gesandten kommt die Strafe der Vernichtung:

[17] Wollten wir eine Stadt zerstoren, so befahlen wir zuvor den Bewohnern, un-
seren Gesandten zu folgen; aber sie handelten nur frevelhaft, und so mufite sich
unser gegebenes Wort an ihr bewahrheiten, indem wir sie von Grund aus zerstor-
ten. [18] Wie manches Geschlecht haben wir seit Noah dem Untergange geweiht?
Denn dein Herr kennt und sieht hinldnglich die Siinden seiner Diener. (al-Isra’ 17:
16-17 [Orbis]).®>

2.3.3. Mikrokontext

Der voran- und nachgestellte Mikrokontext des behandelten Verses®'® besteht

Qasas 28: 59). In der 20. Sure besagt der Vers: ,134. Hitten Wir sie vor ihm' [* D.h.: vor
Muhammad] durch eine Strafe vernichtet, hétten sie fiirwahr gesagt: ,Unser Herr, héttest Du
doch einen Gesandten zu uns gesandt, so dafd wir Deinen Zeichen hétten folgen konnen, bevor
wir erniedrigt und in Schande gestiirzt wiirden!‘“ (Taha 20: 134). Ein anderer Vers besagt:
,165. Gesandte als Verkiinder froher Botschaft und als Uberbringer von Warnungen, damit die
Menschen nach den Gesandten kein Beweismittel gegen Allah haben [...]“ (an-Nisa’ 4: 165).
(615) Wie im Koranvers: ,,13. Wir haben bereits die Geschlechter vor euch vernichtet, als sie
Unrecht taten, als ihre Gesandten mit den klaren Beweisen zu ihnen kamen, und sie nicht glau-
ben mochten. So vergelten Wir dem {iibeltétigen Volk.“ (Yanus 10: 13). Es gibt einen anderen
Koranvers, der diese Bedeutung dem Sinninhalt des Gegenteils gemaf (s. Ill.a.4.5.) betont:
,117. Und dein Herr hitte die Stidte nimmer zu Unrecht vernichtet, wihrend ihre Bewohner
Heilstifter waren.“ (Had 11: 117).

(616) Die Koranverse dafiir: ,,[14] Einem jeden Menschen haben wir sein Geschick bestimmt®
[®w.: Einem jeden Menschen haben wir seinen Vogl an den Hals gebunden. Das Bild entstand,
weil bei den Alten der Vogelflug als bedeutungsvoll fiir das menschliche Geschick betrachtet
wurde [at-t@ir s. F. 160}, as-sanih und al-barih s. F. 182}]], und am Tage der Auferstehung
werden wir ihm das Buch seiner Handlungen gedffnet vorlegen und zu ihm sagen: [15] ,Lies
selbst in deinem Buch® [° Das Musaf-Gebet der Juden am Neujahrsfest sagt dasselbe], deine ei-
gene Seele soll dich an jenem Tage zur Rechenschaft ziehen‘ [16] Wer recht geleitet ist, der ist
es zum Besten der eigenen Seele, wer aber irrt, der isst zu ihrem Nachteil, und keine schon oh-
nedies beladene Seele wird auch noch die Last einer anderen zu tragen brauchen. Wir haben
noch kein Volk bestraft, bevor wir ihm nicht einen Gesandten geschickt hatten. [17] Wollten
wir eine Stadt zerstoren, so befahlen wir zuvor den Bewohnern, unseren Gesandten zu folgen;
aber sie handelten nur frevelhaft, und so mufite sich unser gegebenes Wort an ihr bewahrhei-
ten, indem wir sie von Grund aus zerstorten. [18] Wie manches Geschlecht haben wir seit Noah
dem Untergange geweiht? Denn dein Herr kennt und sieht hinldnglich die Siinden seiner Die-
ner.“ (al-Isra’> 17: 13-17 [Orbis]).
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aus der Lehre der personlichen Verantwortlichkeit. Das wirkliche Schicksal
hingt von keinen Végeln noch Omen®” ab. Es bezieht sich nur auf die guten
oder bosen Handlungen. Die guten oder schlechten Taten jedes Menschen sind
in einem Buch aufgezeichnet, das ihm am Tag der Auferstehung vorgelegt wird.
Er findet und liest die Ergebnisse seiner eigenen Verantwortlichkeit und Arbeit,
ohne die Verantwortlichkeit oder Siinden der anderen zu tragen. Da die person-
liche Verantwortlichkeit religios begriindet ist, wird niemand bestraft, ohne
dass zuvor ein Gesandter geschickt wurde, dessen Aufgabe es ist, den Leuten
die Botschaft Gottes, d.h. seine Gebote und Verbote, offenkundig zu machen.
Wenn sie sich von den Geboten Gottes ferngehalten haben und den einflussrei-
chen Fiihrern, die auf die Verbreitung der Korruption pladdieren, gefolgt sind,
dann verdient das ganze Volk Gottes Zorn. Dies ist eine Warnung und als Besta-
tigung dieser Verantwortlichkeit dient ein Beispiel, das im folgenden Vers er-
wahnt wird: ,,[18] Wie manches Geschlecht haben wir seit Noah dem Untergan-
ge geweiht? [...]“ (al-Isra> 17: 17), weil sie die Aufforderungen von Gott nicht

einhielten.

2.3.4. Interpretatorische Ansichten

Die Koranausleger haben zahlreiche Interpretationen geméal} den Lesarten des
Ausdrucks amarnd (s. v.c.2.3.1.) vorgelegt. Es gibt dafiir drei Lesarten: Die erste
Lesart ist amarna, die von der Mehrheit der Rezitatoren iiberliefert wird. Die
zweite Lesart, die von Abi ‘Amr al-Basri iiberliefert wird, ist ammarna. Die drit-
te Lesart ist amarnd. Sie wird von Harigah Ibn Mus‘ab (168 H.) nach Nafi¢ und

Hammad Ibn Salamah (167 H.) nach Ibn Katir {iberliefert.®'®

Fiir die erste Lesart amarna gibt es dem koranischen und lexikalischen Kontext

entsprechend drei interpretatorische Bedeutungen:

(617) at-t@’ir s. F. 160}, as-sanih und al-barih s. F. 182].

(618) Vgl. Ibn Mugahid: kitab as-sab‘ah fi al-qird’at, S. 379; vgl. al-Farisi: al-huggah li-l-qurra’ as-
sab‘ah, Bd. 5, S. 91; vgl. Ibn Halawayh, al-Husayn Ibn Ahmad Ibn Himdan: al-huggah fi al-
gir@at as-sab“ (&‘-ML“ SlelH &d@dj), 3. Aufl.,, al-Qahirah, dar as-Suriiq, 1979, S. 214 f.
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(1) Gott erteilt denjenigen, die in Wohlstand leben, einen Befehl. Das Akkusa-
tivobjekt zu diesem Befehl ist in diesem Koranvers zu elidieren, das durch die
Verbindung des voran- und nachgestellten Mikrokontextes des Verses und
durch das sprachlich erfasste Gegenteil zwischen befehlen und abweichen wie
folgt zu vermuten ist: (,,Und wenn wir eine Stadt zugrunde richten wollen, ertei-
len wir denen, die in ihr im Uberfluss leben, einen Befehl, [der Botschaft Gottes zu
folgen], dann weichen sie [von ihm] in ihr ab [...]%).(6%)

az-ZamahSari vertritt eine andere Interpretation des Verbes amara. Es ist nicht
vorstellbar, dass Gott den Menschen bzw. den in Uberfluss Lebenden einen Be-
fehl erteilt, dass sie siindigen oder freveln miissen. So solle das Verb amara
nicht wirklich verwendet aber im iibertragenen Sinne verstanden werden. D.h.
Gott befahl ihnen durch viele von ihm erwiesene Gnaden und die Uberbrin-
gung seiner Botschaft, fiir die sie Gott hitten danken sollen, zu siindigen. Die
Menschen haben die ihnen erwiesenen Gnaden, anstatt sie fiir gute Taten zu
nutzen, immer wieder zum Grund genommen, ein ausschweifendes Leben zu
fiihren und sich von Gottes Anforderungen abzukehren. Man kann hier anneh-
men, dass das Akkusativobjekt zum Verb amarna bzw. Ausfiithrung des Befehls
(muta‘alliqu l-amr J(:/D‘ 3¢+ an-yafsugil ist, weil das danach erwihnte Verb
fasaqii als Beweis fiir das dazwischen ausgelassene Objekt an-yafsuqi gilt; d.i.
»L...] amarna mutrafiha [an-yafsuqii] fa-fasaqi fiha [...]“ mit der Ubersetzung:
(,,[...] (Wir) erteilen denen, die in ihr [Stadt] im Uberfluss leben, einen Befehl,
[zu freveln] dann freveln sie in ihr [...]“). Dies entspricht beispielsweise der Aus-
sage ,amartuhu fa-qara’a“ mit der Bedeutung: ,Ich hatte ihm befohlen, dann
las er“. Dementsprechend sollte die einzige Ausfiihrung des Befehles wie folgt
zu verstehen sein: (,,Ich hatte ihm befohlen, zu lesen, dann las er“). Er sagt wei-
ter, dass die eledierte Ausfiihrung des Befehles nicht von einem anderem Verb

abgeleitet werden solle, das nicht im Verslaut wie folgt erwdhnt wird: ,[...]

(619) Vgl. at-Tabari: gami al-bayan, Bd. 14, S. 527 {.; vgl. al-Baydawi: tafsir al-Baydawi, Bd. 3,
S. 250 f.; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 20, S. 175 f.; vgl. al-Qurtubi: al-gami¢ li-
ahkam al-Qur’an, Bd. 13, S. 46 f.; vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 6, S. 15;
vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘ulam al-kitab, Bd. 12, S. 235.
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amarna mutrafitha [an yuti], fa-fasaqi fiha [...]“ mit der Ubersetzung: (,[...]
(Wir) erteilen denen, die in ihr [der Stadt] im Uberfluss leben, einen Befehl,
[gehorsam zu sein], dann freveln sie in ihr [...]), weil das sprachliche Indiz fiir
das ausgelassene Akkusativobjekt erwahnt ist, d.h. dann freveln sie fa-
fasaqii.®*®

at-Tabataba’i (1402 H.) halt die Art und Weise der Begriindung von az-Za-
mahSari, dass die Ausfiihrung des Befehls nicht elidiert, sondern im Vers er-
wahnt ist, d.h. ,zu freveln“ fiir gut. Er sagt weiter, dass diese Erlauterung
sprachlich gemeint sei, genauso wie die andere sprachliche Erlauterung, d.h.
die Ausfiihrung des Befehls, ausgelassen ist. Die Behauptung von az-Zamahsari,
dass seine Erklarung die einzig zutreffende Interpretation sei, ist jedoch nicht
richtig.®®*? at-Tabataba’ befolgt die Exegese der Mehrheit der Koraninterpreta-
toren beziiglich der Vermutung eines eledierten Akkusativobjekts des Befehls.
Er verlasst sich auf den Sinninhalt des Gegenteils zwischen Abweichen vom Be-
fehl (,Dann weichen sie ab, fa-fasaqi“) und Gehorsam zum Befehl. Er hélt ihn
fiir einen sprachlichen Zusammenhang dafiir, dass der Gehorsam zum Befehl
gemeint sei. So ist die zu verstehende Bedeutung wie folgt: (,,[...] (Wir) erteilen
denen, die in ihr [Stadt] im Uberfluss leben, einen Befehl, [gehorsam zu sein,]
dann weichen sie [von ihm] in ihr [Stadt] ab [...]“).©?? Er erwahnt auch eine In-
terpretation, die schon bei al-Baydawi angegeben wird, und zwar: Das Verb
amara wird in diesem Vers als intransitives Verb verwendet. So ist die ent-
nommene Bedeutung: (,,Und wenn wir eine Stadt zugrunde richten wollen, las-
sen wir einen Befehl denen, die in ihr im Uberfluss leben, erteilen. Dann handeln
sie guwider [...]“). Dieser Befehl Gottes ist als Botschaft anzusehen, die durch
einen Gesandten Gottes vermittelt wurde und der er folgen sollte. Dies wird

durch den voran- und nachgestellten Mikrokontext erschlossen (s. F. 616).

Abi Hayyan al-Andalusi hilt die metaphorische Umdeutung des Verbes amara

(620) Vgl. az-Zamahsari: al-kassaf, Bd. 3, S. 500 f.

(621) Vgl. at-Tabatab@’i, Muhammad Husayn (1402 H.): al-mizan fi tafsir al-Quran %) jcﬁJ
)ubdj )@M,-\ 20 Bde., 1. Aufl., Bayriit, mu’assasat al-a‘lami li-l-matbii‘at, 1997, Bd. 13, S. 61.
(622) Vgl. ebd.; vgl. al-Baydawi: tafsir al-Baydawi, Bd. 3, S. 251.
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von az-ZamahS$ari fiir eine willkiirliche Vorstellung. Das Verb wird seiner Mei-
nung nach in diesem Vers wortwortlich und nicht metaphorisch verwendet. Im
Arabischen kann das Akkusativobjekt in zwei Fillen ausgelassen werden. Der
erste Fall betrifft den iibereinstimmenden Sinninhalt (dalalatu t-tawafuq 3dB
dde@), wie z. B. amartuhu fa-qara’ mit der Bedeutung: ,Ich hatte ihm befohlen,
dann las er“. Man kann hier auf das Objekt durch den iibereinstimmenden Sin-
ninhalt schliel3en, d.h. ,Ich hatte ihm befohlen, zu lesen, dann las er“. Der zwei-
te Fall tritt bei gegensitzlichem Sinninhalt (dalalatu t-tadad (3 EUES; s. S.103)
ein, wie es im Koran erwdhnt ist: ,,80. [...] Und Er hat euch Kleider gemacht,
die euch vor der Hitze schiitzen [...]“ (an-Nahl 16: 80). Das elidierte Objekt ist
hier durch den gegensitzlichen Sinn zu vermuten, d.i. ,,Und Er hat euch Kleider
gemacht, die euch vor der Hitze [und der Kadlte] schiitzen“. Abti Hayyan fiihrt
noch ein weiteres Beispiel fiir den gegenséatzlichen Sinninhalt an, und zwar:
,lch habe ihm befohlen, dann handelte er schlecht“. Die Annahme, dass hiermit
gemeint sei: ,Ich habe ihm befohlen, [schlecht zu handeln], dann handelt er
schlecht®, scheint hier abwegig. Die sinnvolle Ubersetzung ldsst sich vom ge-
gensatzlichen Sinninhalt ableiten: ,Ich habe ihm befohlen, [gut zu handeln],
dann handelte er schlecht“. Zu dieser Art gehort die Vermutung des ausgelas-
senen Akkusativobjektes des Verbs amara in diesem Vers, weil sie zu den all-
gemeinen kontextuellen Regeln im Koran passt. Im Koran steht: ,28. Und wenn
sie eine Abscheulichkeit begehen, sagen sie: ,Wir haben unsere Viter darin vor-
gefunden, und Allah hat es uns geboten.‘ Sag: Allah gebietet nicht Schandliches
[...]“ (al-A7af 7: 28).9%® ar-Razi sagt diesbeziiglich: Da der Ungehorsam sowohl
sprachlich als auch kontextuell in der Unvereinbarkeit mit dem Befehl steht,
soll die elidierte Ausfiihrung des Befehles der Gehorsam (at-ta‘ah EE\-Q.“) sein.
Das sprachliche Indiz, auf das sich az-Zamahsari stiitzt, d. h. fasaqi, ist derselbe

sprachliche Zusammenhang, der durch den gegensitzlichen Sinninhalt die

(623) Vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 6, S. 16 f.; vgl. az-Zaggag: ma‘ani al-
Qur’an wa-irabuhi, Bd. 3, S. 231 f.; vgl. an-Nahhas, Abii Ga‘far Ahmad Ibn Muhammad Ibn
Isma‘l al-Misri: ma‘ani al-Qur'an ())& sdgs), 6 Bde., 1. Aufl., Makkah, gami‘at Umm al-Qura,
1988-1998, Bd. 4, S. 133 ff.
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sprachliche Erlauterung klar macht. So ist die Interpretation folgendermalden
zu verstehen: (,[...] (Wir) erteilen denen, die in ihr [der Stadt] im Uberfluss
leben, einen Befehl, [gehorsam zu sein], dann weichen sie [von ihm] in ihr ab
[...]%.¢*Y Ibn ‘A&iir erwihnt in seinem Kommentar, dass der 16. Koranvers als
erweiterte Erklarung des vorherigen Vers gilt, durch die betont wird, dass die
Einflussreichen ihre Siinden und die Folgen der Siinden der Leute, die sie irre-
gefiihrt haben, verantworten miissen (s. V.c.2.3.2., 2.3.3.). Der Vers verdeutlicht
den Grund, durch den die Menschen, nachdem sie eine Botschaft von Gott
durch einen Gesandten erhalten haben, bestraft werden. Diese Erlduterung
wird durch das Beispiel, das im 17. Vers angefiihrt ist, bekréftigt. So gelten die-
se Verse als Drohung fiir die Einflussreichen und die Irregefiihrten in Mekka,
dass sie dieselbe Strafe erhalten werden, die auch die anderen Generationen
nach dem Propheten Noah erhielten, wenn sie der Botschaft Gottes nicht folgen

werden. %

(2) Gott verleiht den im Uberfluss Lebenden, die immerzu den wahren Glauben
hartnédckig ablehnen, Einfluss, Macht und einen vornehmen Lebensstil, sodass

die Laien ihnen nachfolgen und sich den Anforderungen Gottes widersetzen.©*®

(3) Gott vermehrt die Anzahl der einflussreichen Leute. Sie plddieren fiir die
Unsittlichkeit, die Untergrabung, die Korrumpierung und die Abkehr von Got-

tes Geboten.®?”

Die zweite Lesart ammarna bedeutet, dass Gott ihnen die Souverénitit iiber die

(624) Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 20, S. 175 f; vgl. at-Tabataba’i: al-mizan fi tafsir
al-Qur’an, Bd. 13, S. 61.

(625) Vgl. Ibn ‘ASiir: at-tahrir, Bd. 15, S. 53 f.

(626) Vgl. at-Tabari: gami al-bayan, Bd. 14, S. 528; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an,
Bd. 13, S. 47.

(627) Vgl. al-Qurtubi: al-gami¢ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 13, S. 47; vgl. al-Wahidi, Abd al-Hasan
‘Ali Ibn Ahmad Ibn Muhammad Ibn ‘Ali: al-wasit fi tafsir al-Qur’an al-magid Jaﬁ#ﬁ-gs&—“k@aaﬁ(
)é@éd‘d}éﬂ, 4. Bde., 1. Aufl., Bayriit, dar al-kutub al-‘ilmiyyah, , 1994, Bd. 3, S. 101; vgl. al-
Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 20, S. 176; vgl. Abti Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd.
6, S. 17; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘uliim al-kitab, Bd. 12, S. 237.
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Laien verleiht oder sie zu Emiren macht, sodass sie die Massen zu den Schlech-

tigkeiten und dem Einwand gegen Gottes Botschaft fiihren.®*®

Fiir die dritte Lesart amarna gibt es nur eine Interpretation, die vermehren be-

deutet.©?

at-Tabari bevorzugt die erste Lesart amarnd, denn die Mehrheit von den Koran-
rezitatoren stimmt darin iiberein, dass diese Lesart praferiert werden sollte. Er
begriindet seinen Vorzug durch die Anlehnung an eine der interpretatorischen
Regeln, und zwar, dass die koranischen Ausdriicke gemaf3 der sprachlich offen-
sichtlichen Bedeutung interpretiert werden sollen. Infolgedessen solle der Ko-
ranvers aufgrund der kanonischen Rezitation und durch die sprachlich offen-
sichtliche Bedeutung des Ausdrucks amara, der ,befehlen“ bedeutet, interpre-
tiert werden, d.h. ,,Wir befehlen den Wohlhabenden der Stadt, gehorsam zu sein.
Sie widersetzen sich und handeln in ihr siindhaft. So bewahrheitet sich das Wort

gegen sie“.©3?

Aus der lexikalischen, sinninhaltlichen, interpretatorischen, makro- und mikro-
kontextuellen Erlduterung der beiden Ausdriicke amara und fasaqa im Vers er-
schliel3t die Mehrheit der Koraninterpretatoren also die grammatische Vermu-
tung des elidierten Ausdrucks. Diese Vermutung ist dem voran- und nachge-
stelltem Mikrokontext des behandelten Verses und dem Makrokontext der Bot-

schaft des Korans entsprechend.

2.4. Entkontextualisierung des Zieltextes
2.4.1. Paret

In seiner Ubersetzung und in seinem Kommentar des behandelten Verses be-

(628) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 528 f.; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd.
13, S. 45; vgl. Abii Hayyan al-Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 6, S. 17.

(629) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 14, S. 530 ff.; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd.
20, S. 178; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-Qur’an, Bd. 13, S. 45; vgl. Abii Hayyan al-
Andalusi: al-bahr al-muhit, Bd. 6, S. 17; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘ulim al-kitab, Bd. 12, S. 237.
(630) Vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 14, S. 532.
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riicksichtigt Paret den Kontext nicht. Er vermutet ein falsch ausgelassenes Ele-
ment im Vers. Dass Paret sich auf das Zitat von Reckendorf stiitzt, kann als sub-
jektive Anlehnung betrachtet werden. Es ist dem Kontext gema} grammatika-
lisch richtig, dass sich sowohl die Ausfithrung des Befehls auf dessen Verb be-
zieht als auch, dass sie elidiert ist. In diesem Vers wird die Ausfiihrung des
Verbes befehlen ausgelassen, die der lexikalischen, sinninhaltlichen, interpreta-
torischen, makro- und mikrokontextuellen Erlduterung gemaf3 vermutet wird (s.

V.c.2.3.1.-2.3.4.).

Es kann gesagt werden, dass sich Paret in seiner Ubersetzung auf die Interpre-
tation von az-ZamahSari stiitzt und daher kein elidiertes Akkusativobjekt des
Befehls vermutet. Hier sollte erwdhnt werden, dass az-ZamahS$ari darauf hin-
weist, dass das Verb amara nicht im wortlichen, aber im {iibertragenen Sinne
verwendet wird (s. F. 620}). Paret verweist aber nicht auf die Verwendung des
iibertragenen Sinns des Verbs amara. Er iibersetzt dieses Verb wortlich (s.
V.c.2.2.1.). Uberdies wird Zamahsaris Ansicht auch durch andere interpretatori-
schen Ansichten sowie aus sinninhaltlichen, makro- und mikrokontextuellen

Komponenten widerlegt (s. V.c.2.3.2-2.3.4.).

2.4.2. Khoury

Durch Vermutung des elidierten Akkusativobjektes von fasaqii beachtet Khoury
den Kontext nicht. Die Begriindung von az-ZamahsSari, auf die er sich bezieht,
wird durch andere Korankommentatoren entkréftet (s. v.c.2.3.4.). at-Tabataba’i
halt die Erlauterung von az-ZamahSari fiir unpassend, nicht wie Khoury er-
wahnt. Er befindet nur die Art und Weise der Begriindung der sprachlichen Er-
lauterung az-ZamahSaris als gut. In einer Erklarung des Verses folgt at-

Tabataba’i der Interpretation der anderen Koranexegeten (s. F. 621}, 622}).

2.4.3. v. Denffer

In seiner Ubersetzung beriicksichtigt v. Denffer nur den wortwortlichen Text

des Verses, als ob amara im Vers als intransitives Verb benutzt wiirde, sodass
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kein Objekt benotigt wird. Wenn er sich auf eine zweite grammatische Funkti-
on des Verbes amara, d.h. intransitiv, stiitzt, sollte er in der Ful3note auf einen
allgemeinen koranischen Kontext, durch den das intr. amara verstanden wer-

den solle, hinweisen. (s. F. 622).

2.4.4. Bobzin

Bobzin versteht amara in diesem Vers gemald des wortlichen Ausdrucks des
Verses (s. V.c.2.4.3.). So wird sein Verstindnis in der Ubersetzung reflektiert und

der Kontext in der Zielsprache nicht beriicksichtigt.

2.5. Kontextualisierung des Zieltextes

Ibn Rassoul

In seiner Ubersetzung beriicksichtigt Ibn Rassoul sowohl den wortlichen Text
als auch den enthaltenen Kontext des Verses. Er erwdhnt kein ausgelassenes
Akkusativobjekt des Befehls und héalt das Verb amara fiir ein intransitives Verb.
Er vermutet ein Bedingungswort: ,,wenn sie in ihr freveln]...]“ und durch seine
Erklarung im Kommentar gibt er dem Befehl, dessen Ausfiihrung nicht erwéahnt
ist, eine einzuhaltende Botschaft. Wenn sie von ihr abweichen, so wird der

gottliche Richtspruch gegen sie fallig (s. v.c.2.2.4).

2.6. Das Ergebnis

Durch die falsche Vermutung der elidierten Ausfiihrung vom amara in der
Ubersetzung von Paret und Khoury trotz ihrer verschiedenen Begriindungen
beriicksichtigen sie weder den Mikro- noch den Makrokontext des behandelten

Koranverses.

Durch die Auslassung der Vermutung der elidierten Ausfiihrung des Befehls be-
achten sowohl v. Denffer als auch Bobzin den Kontext bei der Versiibersetzung
nicht, obwohl sie beide die wortliche Ubersetzung der Ausgangssprache ange-

ben.
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Dadurch, dass Ibn Rassoul ein Bedingungswort vermutet, nachdem er das Verb

amara als intransitiv betrachtet, nimmt er den Kontext in Beriicksichtigung.
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3. Rhetorische Dimensionen (am Beispiel der Ubertragung , Tropus“ al-
magaz)

Abii al-Fath Ibn Ginni definiert die Wahrheit (al-haqiqah fugsal\) und die Uber-
tragung, indem er erwahnt: die Wahrheit ist jedes Wort, das gemaR seiner lexi-
kalischen Bedeutungen klar verwendet wird. Die Ubertragung ist das Gegenteil
von der Wahrheit.®®" as-Sakkaki definiert die Ubertragung in miftah al-<uliim

als ein Wort, das nicht seiner lexikalischen Bedeutung entsprechend verwendet

wird. Ein Indiz®*® weist in diesem Zusammenhang darauf hin, dass die lexikali-

(631) Vgl. Ibn Ginni: al-has@is, Bd. 2, S. 444.

al-Qazwini erwahnt, dass die Wahrheit in vier Arten vorkomme, und zwar als sprachlicher,
rechtlicher und speziell oder allgemein fachlicher Ausgangspunkt. Beispielsweise ist der Lowe
(asad Ji)i) als sprachliche Wahrheit zu betrachten, wenn das Wort ein grol3es, katzenartiges
Raubtier beschreibt. Das Gebet as-salah ist im islamischen Recht eine rechtliche Wahrheit, weil
es pholologisch Bittgebet du‘@’ bedeutet. Da das Tun al-fil in der Grammatik als Verb und nicht
als Handlung betrachtet wird, ist es eine speziell fachliche Wahrheit. Ein Lebewesen, das auf
den Boden tritt oder sich bewegt (dabbah 5d), das im allgemeinen Gebrauch nur fiir die Lebe-
wesen, die auf allen Vieren gehen, verwendet wird, ist eine allgemein fachliche Wahrheit.

Die einfache Ubertagung kommt ebenfalls in vier Arten vor. Wenn das Wort, beispielsweise
asad, im allgemeinen Sprachgebrauch als tapferer Mensch gebraucht wird, dann ist asad hier als
sprachliche Ubertragung zu betrachten. as-salah wird im rechtlich {ibertragenen Sinn gesehen,
wenn es im Gebrauch des islamischen Rechts als du‘@ benutzt wird. Wenn fil im grammati-
schen Gebrauch die Handlung und nicht Verb bedeutet, dann wird es fiir eine speziell fachliche
Ubertragung gehalten. Als Letztes gilt dabbah als eine allgemein fachliche Ubertragung, wenn
es im allgemeinen Gebrauch fiir den Menschen verwendet wird. Vgl. al-Hatib al-Qazwini: al-idah
fT ‘uliim al-balagah, S. 204.

(632) Das Indiz kann sprachlich und nichtsprachlich sein. [1] Das sprachliche bzw. lexikali-
sche Indiz (qarinah lugawiyyah/qarinatu l-maqal J\dd & i9c/s (385 wwdis. F. 141) findet sich z.
B. in der Koranaussage: ,,16 Die da den Irrweg kauften statt der Leitung, so dass ihr Handel kein
Gewinn war“ (al-Bagarah 2: 16 [Bobzin]). Es gibt zwischen Irrweg, kaufen und Leitung keinen
sprachlich kontextuellen Einklang. Der Irrweg ist kein Handelsgut und die Leitung ist keine
Wihrung, die man mit kaufen verbinden wiirde. So wurde das Wort kaufen in diesem Zusam-
menhang wegen des fehlenden sprachlichen Einklangs im iibertragenen Sinne, d.h. als eintau-
schen oder erkaufen verwendet. Vgl. Hassan: al-usiil, S. 375.

[2] Das nichtsprachliche Indiz (qarinah gayr lugawiyyah = qarinatu l-maqam/ qarinatu l-hal
d\éd%@;ﬁ/@éaﬂ 3@‘3= HESBY] Bu@és F. 13, 184}) zeigt sich beispielsweise im folgenden
Koranvers: ,,(5) Und wenn zu ihnen gesagt wird: ,Kommt her, damit Allahs Gesandter fiir euch

um Vergebung bittet’, drehen sie ihre Kopfe zur Seite,[...]“ (al-munafiqiin 63: 5). Der Ausdruck
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sche Bedeutung nicht verwirklicht werden kann.©*®

Die Ubertragung hat zwei Arten:

(1) Die gedankliche Ubertragung (magaz ‘aqli s \za). Diese Art der Uber-
tragung kommt in verschiedenen Zusammenhingen oder Beziehungen vor, so
z. B.: , 4. Gewil3, Fir‘awn zeigte sich iiberheblich im Land und machte seine Be-
wohner zu Lagern, von denen er einen Teil unterdriickte, indem er ihre Séhne
abschlachtete und (nur) ihre Frauen am Leben liel$ [...]“ (al-Qasas 28: 4). Der Pha-
rao fir‘awn war selbst nicht fiir die Ermordung der Kinder zustindig, vielmehr
gab er den Befehl, sie umzubringen. Dies ist eine Art von der gedanklichen
Ubertreibung, die auf einer logisch-kausalen Beziehung beruht.©®

(2) Begriffliche Ubertragung (magaz lugawi s¢J Jlza), die sich in zwei The-

men einteilt: der nicht an einen Vergleich gebundene Tropus ,,Synekdoche“®>

und Entleihung/Leihe ,Metapher“. as-Sakkaki erwihnt, dass die Ubertragung

mit einem Motiv, das auf keine Ahnlichkeit®*® hindeutet, als Synekdoche be-

»,drehen sie ihre Kopfe zur Seite” spielt darauf an, dass sie dies nicht akzeptierten. Der Rest des

Koranverses bestitigt dieses Verstandnis: ,,5. [...] und du siehst sie sich hochmiitig abwenden.*

(al-munafiqiin 63: 5). Vgl. Hassan, Tammam: al-baydn fi raw@i¢ al-Quran (O ) glbsD &),

1. Aufl., al-Qahirah, ‘alam al-kitab, 1993, S. 393.

(633) as-Sakkaki: miftah al-‘uliim, S. 359.

(634) Mehr dazu vgl. al-Hatib al-Qazwini: al-idah fi ‘uliim al-baldgah, S. 32 ff.; vgl. as-Suyiiti: al-

itgan, Bd. 3, S. 126 f.

(635) Es hat viele Beziehungen, wie z. B. : ,2 Stehe auf zur Nacht, nur eine kleine Weil“ (al-

Muzzammil 73: 2 [Bobzin]). Da das Aufstehen ein Hauptteil des Gebets ist, wird hier der {iber-

tragene Sinn fiir die ganze Anbetung verwendet. Mehr dazu vgl. al-Hatib al-Qazwini: al-idah fi
uliim al-baldgah, S. 205 ff.; vgl. as-Suyiiti: al-itqan, Bd. 3, S. 127 f£.

(636) Es gibt zwei Arten von Ahnlichkeit: Die einfache Ahnlichkeit (at-tabihu l-mufrad eggéf@\
Jj:e'ﬂ.“) und die komplexe Ahnlichkeit (at-tasbihu I-murakkab «&had "L?d‘@) oder das komplexe
Gleichnis (at-tasbih at-tamtili sJ&ld bw@) GemiR Stock setzt die einfache Ahnlichkeit ,,zwei
Erscheinungen [(tarafayyi t-tasbih ogseﬁd 4592-, d.h. al-muSabbah| und al-muSabbah bihi}|)]

gleich, die eigentlich nichts miteinander zu tun haben. Dabei werden immer Bildempfianger
([al-musabbah?] e@edj und Bildspender ([al-musabbah bihi!1] 95—"’@?&), manchmal ein Ver-

gleichswort ([adat at-tasbih] %fe@ Z’\3), gelegentlich auch das Vergleichsmoment bzw. Tertium
comparationis ([waghu §-§abah] ¢b8 sz 5) genannt. Die Verbindung beider erfolgt.“. Stock:

Arabische Stilistik, S. 26.
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zeichnet werde. Wenn das Motiv aber auf eine Ahnlichkeit hindeutet, werde
die Ubertragung als Metapher benannt.®?” Die Metapher, hat in Bezug auf die
zwei Erscheinungen zwei Arten, und zwar: Anspielungsmetapher (isti‘arah
makniyyah®©® 3@}@ 3)le0) und  ausgedriickte Metapher  (isti‘arah
tasrihiyyah* 3@@&;’5)\&@). Hier wird sich mit der ausgedriickten Metapher

Ein Beispiel dafiir ist: Zaydun ka l-asadi mit der Bedeutung: (,,Zaydun ist wie ein Lowe.“) Zayd
ist Bildempféanger, asad ,Lowe* ist Bildspender, ka ,,wie“ ist Vergleichswort. Wenn Zayd tapfer
und stark ist, ist dies Tertium comparationis zwischen den zwei Erscheinungen. Eine wortge-
wandete Ahnlichkeit (at-ta$bihu 1-balig g bw@) erfolgt erst, wenn auf das Vergleichswort
verzichtet wird, d.h. der Bildspender wird als Nominalprddikat im Nominalsatz betrachtet. z. B.
Zaydun asadun mit der Bedeutung: (,,Zaydun ist ein Loéwe.“). Mehr dazu vgl. as-Sakkaki: miftah
al-‘uliim, S. 332 ff.; vgl. al-Hatib al-Qazwini: al-idah fi ‘uliim al-balagah, S. 164 ff.

Bei dem komplexen Gleichnis ist das Vergleichsmoment nicht sofort erkennbar, weil ein ganzer
Satz im iibertragenen Sinne formuliert wird anstelle einzelner Worter, wie im Koranvers:
»,(261) Das Gleichnis derjenigen, die ihren Besitz auf Allahs Weg ausgeben, ist das eines Saat-
korns, das sieben Ahren wachsen lit, (und) in jeder Ahre hundert Koérner. Allah vervielfacht,
wem Er will. Und Allah ist Allumfassend und Allwissend.“ (al-Baqarah 2: 261). Die erste Er-
scheinung ist Folgendes: ,Diejenigen, die einen geringen Teil von ihrem Besitz um Allahs Wil-
len ausgeben und die von Gott dafiir vielfach belohnt werden“. Die zweite Erscheinung ist Fol-
gendes: ,ein Saatkorn, das sieben Ahren wachsen 148t, (und) in jeder Ahre hundert Koérner.
Das Vergleichsmoment ist die Ausgabe des Geringen um Allahs Willen, die dem Ausgebenden
vielfache Belohnungen einbringt. Mehr dazu vgl. as-Sakkaki: miftah al-‘ulim, S. 346 ff.; vgl. al-
Hatib al-Qazwini: al-idah fi ‘uliim al-balagah, S. 190 ff.

(637) Vgl. as-Sakkaki: miftah al-‘uliim, S. 414.

(638) Die Anspielungsmetapher bedeutet, dass Bildspender bzw. al-musta‘ar minhu weggelassen
und auf eine der feststehenden Eigenschaften des Weggelassenen asngespielt wird, wie im Ko-
ranvers: ,4. [...] und in Altersgrauheit entfacht ist der Kopf [...]*“ (Mariam 19: 4). D.h. die
Grauheit verbreitete sich so schnell in den Haaren (Bildempfanger) wie das Feuer, das rasch
entfacht wird und sich schnell ausbreitet (Bildspender). Die zweite Erscheinung wird hier mit
einem Indiz, d.h. ,entfachen”, elidiert, das auf das weggelassene Feuer anspielt. Mehr dazu vgl.
al-Hatib al-Qazwini: al-idah fi ‘uliim al-balagah, S. 234 ff.

(639) Die ausgedriickte Metapher bedeutet, dass der Bildspender bzw. al-musta‘ar minhu be-
nannt wird. Wenn der Bildspender einfach ist, wird es einfache Metapher (isti‘arah mufradah
333;4 3 ))& genannt, wie im Koranvers: ,,1. [...] Dies ist ein Buch, das Wir zu dir hinabgesandt
haben, damit du die Menschen mit der Erlaubnis ihres Herrn aus den Finsternissen hinaus ins
Licht bringst [...]“ (Ibrahim 14: 1). In diesem Vers wird der Bildempfinger, d.h. Unglauben und
Glauben, nicht erwéhnt. Man versteht den Vers folgendermafen: ,[...], damit du die Menschen
mit der Erlaubnis ihres Herrn aus dem Unglauben, der wie die Finsternis ist, hinaus in den Glau-

ben, der wie das Licht ist, bringst“. Wenn der Bildspender komplex ist, wird es komplexe Meta-
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bzw. der komplexen Metapher durch den 122. Vers der 6. Sure als behandeltes
Beispiel begniigt.

3.1. Transkription des Ausgangstextes
»,a-wa-man kana maytan fa-ahyaynahu wa-ga‘alna lahu niiran yamsi bihi fi n-
nasi ka-man mataluhu fi z-zulumati laysa bi-harigin minha ka-dalika zuyyina li-

l-kafirina ma kani ya‘maliin.” (al-An‘am 6: 122).

3.2. Ubersetzungen des Koranverses

3.2.1. Paret

122 (122): Ist denn einer, der tot war, und den wir dann zu Leben erweckt, und
dem wir Licht gegeben'3* ['**w.: gemacht] haben, in dem er unter den Menschen
umhergeht, (gleich) wie einer, der in der Finsternis ist und nicht aus ihr heraus-
kommen kann? So zeigt sich (von jeher) den Ungldubigen im schonsten Licht!3®
['3®w.: ist geschmiickt worden], was sie (in ihrem Erdenleben an Bésem) getan
haben. (al-An‘am 6: 122 [Paret]).

In seinem Kommentar verweist Paret auf den 257. Vers der 2. Sure®®® und auf
den 28. Vers der 57. Sure.®*? In dem Kommentar zu diesen beiden Versen ver-

weist er weiter auf andere Verse, die wiederum auf den 257. Vers der 2. Sure

pher (istiarah murakkabah 5&)s 3I$<5l oder istiarah tamtiliyyah (@3 )I&b oder isti‘rah
‘ala sabil at-tamtil J &3 dgsa»uci 5)l&dk) gennant, wie in folgender Koranstelle: ,,29. Und lasse
deine Hand nicht an deinem Hals gefesselt sein, [...]“ (al-Isra’> 17: 29). Im Vers wird die Lage,
in der der Geizige keine Hand fiir eine Ausgabe ausstreckt, mit einer Lage, in der sich eine Per-
son befindet, deren Hand am Hals gefesselt ist, gleichgesetzt. Mehr dazu vgl. as-Sa‘idi, ‘Abd al-
Muta‘al: bugyat al-idah li-talhis al-miftah fi ‘uldm al-baldgah @jté H‘M uangc‘u‘eﬂ E{é’-(-'
)3&d~d,\ 4 Bde., 17. Aufl.,, al-Qahirah, maktabat al-adab, 2005, Bd. 3, S. 475 f.; vgl. al-‘Askari,
al-Hasan Ibn ‘Abd Allah Ibn Sahl Abd Hilal: kitab as-sinda‘atayn. al-kitabah wa-s-§iT ( i
géu@‘b 3l :gZ}é\&u‘e\D, 1. Aufl.,, al-Qahirah, dar ihya’ al-kutub al-‘arabiyyah - ‘Isa al-Babi al-
Halabi, 1952, S. 353 ff.

(640) ,,257. Allah ist der Schutzherr derjenigen, die glauben. Er bringt sie aus den Finsternissen
heraus ins Licht. Diejenigen aber, die ungldubig sind, deren Schutzherren sind die falschen Got-
ter. Sie bringen sie aus dem Licht hinaus in die Finsternisse. [...]“ (al-Bagarah 2: 257).

(641) ,,28. [...] und macht euch ein Licht, in dem ihr gehen konnt, und vergibt euch. [...]“ (al-
Hadid 57: 28).
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verweisen.®? Er geht in diesem Zusammenhang nicht ndher darauf ein, was

mit der Finsternis und mit dem Licht gemeint ist.®*®

3.2.2. Khoury

122 (122) Ist denn der, der tot war, den Wir aber dann wieder lebendig gemacht
und dem Wir ein Licht gegeben haben, dal} er darin unter den Menschen umher-
gehen kann, mit dem zu vergleichen, der in den Finsternissen ist und nicht aus
ihnen herauskommen kann? So ist den Ungldubigen verlockend gemacht worden,

was sie zu tun pflegten. (al-An‘am 6: 122 [Khoury]).

Khoury weist auf die verborgene Bedeutung zu ,Licht“ und ,Finsternisse“ in
seinem Kommentar zu dieser Koranstelle hin. Er sagt: , Hier geht es um den Fall
des Ubertritts von Unglauben zum Glauben durch die Einwirkung Gottes [...]
(und) um den Gegensatz zwischen dem Licht Gottes und des Glaubens und den

Finsternissen des Unglaubens.“ ©¢*¥

3.2.3. v. Denffer

122. Und ist einer, der gestorben ist, und Wir haben ihn wieder lebendig gemacht,
und Wir haben ihm ein Licht gemacht, mit dem er unter die Menschen schreitet,

gleich einem in tiefer Finsternis, aus der es kein Herauskommen gibt? Derart ha-

(642) ,15 (18): [...] Ein Licht und eine offenkundige Schrift sind von Gott zu euch gekommen.

20 [20

16: Gott leitet damit diejenigen, die nach seinem Wohlgefallen streben w.: seinem Wohlge-

21 [21

fallen folgen], die Wege des Friedens oder: des Heils (?)] und bringt sie — mit seiner Er-
laubnis — aus der Finsternis heraus ins Licht und fiihrt sie auf einen geraden Weg.“ (al-M&’idah
5: 15, 16 [Paret]);

»1 (1) °’Ir. (Dies ist) eine Schrift, die wir (als Offenbarug) zu dir hinabgesandt haben, damit du
die Menschen mit der Erlaubnis Thres Herrn aus der Finsternis ins Licht herausbringen, auf den
Weg dessen, der méchtig und des Lobes wiirdig ist [...] 5 (5): Und wir haben doch (seinerzeit)
den Mose mit unseren Zeichen gesandt (mit dem Auftrag): Bring dein Volk aus der Finsternis
heraus ins Licht, [...]“ (Ibrahim 14: 1, 5 [Paret]);

»43 (42): Er ist es, der — mit seinen Engeln — den Segen iiber euch spricht (yusalli ‘alaykum), um
euch aus der Finsternis heraus ins Licht zu bringen [...]“ (al-Ahzab 33: 43 [Paret]);

,9 (9): Er ist es, der (im Koran) klare Zeichen auf seinen Diener® [> d.h. Mohammed] herabge-
sandt, um euch aus der Finsternis heraus ins Licht zu bringen [...]“ (al-Hadid 57: 9 [Paret]).
(643) Paret: Der Koran. Kommentar und Konkordanz, S. 151, 55.

(644) Khoury: Der Koran. Ubersetzung und wissenschaftlicher Kommentar, Bd. 6, S. 326 f.
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ben Wir den Glaubensverweigerern schon gemacht, was sie getan haben. (al-
An‘am 6: 122 [Denffer]).

v. Denffer weist in den Ful3noten zu diesem Vers auf die Bedeutung zu maytan
und niran hin. Er sagt: ,,122. Gestorben ist - in der Glaubensverweigerung; ein

Licht - der Glaube (Dschal.)«.®*

3.2.4. Ibn Rassoul
Kann wohl einer, der tot war und dem Wir Leben gaben und fiir den Wir ein Licht
machten, um damit unter den Menschen zu wandeln, dem gleich sein, der in Fins-
ternissen ist und nicht daraus hervorzugehen vermag? Und so wurde den Unglau-
bigen schon gemacht, was sie zu tun pflegten. (6:122) (al-An‘am 6: 122 [Ibn

Rassoul]).

Ibn Rassoul bestitigt, dass es hier um die Ergebnisse gehe, die entstehen, wenn
man den gottlichen Geboten folgt oder nicht folgt. Er schreibt: ,,6:122 - Hier ist
die Rede von den Folgen, die auf Grund der Befolgung und Nicht-Befolgung der
Gebote [...] entstehen konnen. Glaube erzeugt Licht und Unglaube Finsternisse,

d.h. Phasen des Lebens und des Todes.“®*

3.2.5. Bobzin
122 Ist denn jemand, der tot war und den wir wieder lebendig machten und dem
wir ein Licht machten, mit dem er unter Menschen wandelt, ist der wie jemand,
der in Finsternissen ist, aus denen er nicht herauskommt? So erscheint den Un-

glaubigen in bestem Licht, was sie je taten. (al-An‘am 6: 122 [Bobzin]).

In seinem Kommentar bezieht er seine Erlduterung nur auf die Erklarung des
Wortes zuyyina. Er sagt: ,,,erscheint ... in bestem Licht‘ zuyyina wortlich: ,wurde

... schongemacht*“.*”

3.3. Analyse des Ausgangstextes

(645) Denffer: Der Koran. Deutsche Ubertragung, S. 101.
(646) Ibn Rassoul: Tafsir Al-Qur’an Al-Karim, S. 387.
(647) Bobzin: Der Koran. Neu iibertragen, S. 652.
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Der 122. Vers der 6. Sure wird hier zundchst ausfiihrlich aus lexikographischer,
kontextueller und interprtatorischer bzw. rhetorischer Sicht behandelt, um dem

Leser das Erkennen der eigentlichen Bedeutung zu erleichtern.

3.3.1. Lexikalische Bedeutungen

maytan

maytan, ein dem aktiven Partizip dhnelndes Attribut,®*® ist vom transitiven
Verb mata (mawata) (Impf.), yamiitu (Pri.), mut (Impt.) und mawt (mawtan) (Verbn.)

abgeleitet. Es bedeutet:

(1) ,sterben®, wie in der Koranaussage: ,,34 [...] und niemand weil3, in welchem
Land er sterben wird. [...]“ (Lugman 31: 34); ,,umkommen®, wie im Koranvers:

,176. [...] Wenn ein Mann umkommt, der keine Kinder hat, [...]“ (an-Nis® 4: 176);

(2) metaph. ,erloschen” (matati n-naru, das Feuer ist erloschen); ,sich legen“
(matat al-‘asifatu, d. i.: ,Der Sturm hat sich gelegt“); ,nicht mehr benutzt“
(matat hadihi l-kalimah, mit der Bedeutung: ,Dieses Wort wird nicht mehr be-
nutzt“); ausgedorrt (matat al-ardu, d.h. ,Der Boden ist ausgedorrt®); ,,in Irrtum
bleiben oder leben*, wie im Koranvers: ,,(22. Ist denn der, der tot war, und den
Wir dann lebendig gemacht [...]“ (al-Anam 6: 122), d.h. ,Ist denn der, der sich im

Irrtum befand, der in diesem Fall wie ein Toter war...“.©®*)

ahya
ahya (Impf.), yuhyi (Pri.), ithy (Impt.), thya’ (ihya’an) (Verbn.) ist ein transitives

Verb. Es bedeutet:

(1) ,lebendig machen“, wie im Koranvers: ,,,und dass Er es ist, Der sterben lasst

und lebendig macht (53:44)“ (an-Nagm 53: 44 [Ibn Rassoul]);

(2) ,,(wieder)beleben“, wie in der Koranstelle:

9 (10) [...] Wir treiben es® [°d.h. das Gewslk] dann einem ausgedorrten'® [*°w.:

(648) (sifah musabbahah bi-smi 1-fail Jg B pllbo i 539
(649) Vgl. Magma“ al-lugah al-‘arabiyyah (Hrsg.): al-mu‘¢am al-wasit, Bd. 2, S. 891; vgl. Ibn
Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 2. S. 90 ff.; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 5, S. 99 ff.
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abgestorbenen] Land zu und belebten dadurch die Erde (wieder), nachdem sie tot
war. So vollzieht sich (dereinst auch) die Auferweckung (von den Toten) (Fatir 35:
9 [Paret]);

(3) metaph. ,rechtleiten“, wie im Koranvers: ,122. Ist denn der, der tot war, und
den Wir dann lebendig gemacht [...]“ (al-An‘am 6: 122). Der Rechtgeleitete wird

als lebendig benannt. Als er im Irrtum war, wurde er als tot bezeichnet.®”
nir

niir (Pl. anwar); (1) Es ist der Gegensatz zur Finsternis.

(2) Es ist das Licht, durch das das Wesen gesehen wird;

(3) an-niir ist eines der Attribute Gottes. Im Koran heil3t es: ,,35. Allah ist das

Licht der Himmel und der Erde. [...]“ (an-Nir 24: 35);

(4) metaph. ,Wahrheit und die Rechtleitung®, wie im Koranvers: ,,157. [...] Die-
jenigen nun, die an ihn glauben, ihm beistehen, ihm helfen und dem Licht, das
mit ihm herabgesandt worden ist, folgen, das sind diejenigen, denen es wohl

ergeht.“ (al-Araf 7: 157).©V

gulumat
gulumat, gulamat, zulmat und gulam (Sg. gzulmah); (1) Es ist der Gegensatz zum

Licht;

(2) ,die Finsternis und Dunkelheit“, wie im Koranvers: ,1. (Alles) Lob gehort
Allah, Der die Himmel und die Erde erschaffen und die Finsternisse und das

Licht gemacht hat; [...]“ (Al-An‘am 6: 1);

(2) metaph. ,das Irrgehen/der Irrtum“, wie im Koranvers: ,257. Allah ist der

Schutzherr derjenigen, die glauben. Er bringt sie aus den Finsternissen heraus

(650) Vgl. Ibn Manzir: lisan al-‘arab, Bd. 14, S. 211 f.; vgl. Umar: mu‘¢am al-lugah al-‘arabiyyah
al-mu‘asirah, Bd. 1, S. 597; vgl. Magma“ al-lugah al-‘arabiyyah (Hrsg.): al-mu‘§am al-wasit, Bd.
1, S. 213.

(651) Vgl. Ibn Manziir: lisan al-‘arab, Bd. 5, S. 240 ff.; vgl. az-Zabidi: tag al-‘ariis, Bd. 14, S. 301.
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ins Licht. [...]“ (al-Bagarah 2: 257).©%?

3.3.2. Makrokontext

Die sechste Sure wurde in ihrer Gesamtheit und ohne zeitliche Unterbre-
chung®?® auf einmal zu Mekka herabgesandt. Sie beschéftigt sich, wie alle
mekkanischen Suren, mit der Verwurzelung und Festigung der richtigen Glau-
bensgrundlagen. Die Hauptidee, auf die die Sure eingeht, ist, die Unwahrheit
des Polytheismus festzustellen und die islamisch-richtigen Glaubenssdulen
durch klare Beweise und verschiedenartige Argumente zu bestéitigen.®?
Hawwi sagt in diesem Zusammenhang: ,Die Sure gilt als ein vollstdndiges Ge-
sprach mit den Ungldubigen in allen Hauptideen des Unglaubens, egal, ob sie
theoretisch oder praktisch sind [...]“.>® Unter dieser Hauptidee behandelt die
Sure gemafd Dagnah fiinf Hauptthemen. Das erste Thema steht unter dem Titel:
,Die Beweise des Deismus und der Gottlichkeit, die Reaktion darauf und das
Zeugnis dafiir“ (v. 1-24). Das zweite Thema ist betitelt als: ,,Das Reagieren der
Polytheisten auf Gottes Zeichen und Botschaften“ (v. 25-94). Das dritte Thema
ist benannt als: ,Zeichen der gottlichen Macht, Feststellung des gottlichen Mo-
notheismus, Fernhalten von Gottes Befehlen und Ergebnisse dafiir” (v. 95-135).
Der vierte Titel lautet: ,,Gottes Gunst gegeniiber den Polytheisten und ihre Re-

aktion darauf” (v. 136-150). Der fiinfte Titel ist: ,,Gottes Testamente und die da-

(652) Vgl. Ibn Mangziir: lisan al-‘arab, Bd. 12, S. 377 f.; vgl. az-Zabidi: tag al-‘aris, Bd. 33, S. 37
f.

(653) In mafatih al-gayb wurde die ganze Sure zu Mekka auller den Versen 20, 23, 91, 93, 114,
141, 151 herabgesandt. Vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 12, S. 149.

Ibn ‘ASur duRert aber, dass die ganze Sure gemiR den richtigen Uberlieferungen auf einmal
offenbart werden sollte. Wenn es aber die Offenbarungsgriinde fiir manche Verse gibt, gilt das
nicht als Grund dafiir, dass diese Verse alleine danach oder vorher offenbart wurden, weil es
passieren kann, dass viele Offenbarungsgriinde kurz vor der Surenherabsendung erfolgen. Es ist
nicht zwingend notwendig, dass ein Vers oder manche Verse direkt nach einem Ereignis oder
nach einer rechtlichen Frage herabgesandt werden. Ibn ‘Asir: at-tahrir, Bd. 7, S. 123.

(654) Vgl. Mustafa (Hrsg.): at-tafsir al-mawdiii, Bd. 2, S. 396.

(655) Hawwi, Sa‘id (1409 H.): al-asds fi at-tafsir ( ‘)Lﬁ)“d M‘u—U), 11 Bde., 1. Aufl., al-
Qahirah, dar as-salam li-t-tiba‘ah wa-n-nasr, 1985, Bd. 3, S. 1661.
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ran ankniipfenden Ergebnisse“ (V. 151-165).*® Entsprechend dieser Gliederung

belauft sich das dritte Hauptthema auf 41 Verse.

Die methaphorischen Bedeutungen der Ausdriicke mayt(an), ahya, niir(an) und
zulumat stimmen mit dem allgemeinen Kontext im Koran in diesem Zusam-
menhang iiberein. In weiteren Koranversen stehen diese vier Ausdriicke mit
den oben genannten bildlichen Bedeutungen, wie z. B.: ,,19. Und der Blinde und
der Sehende sind nicht gleich, 20. Und nicht die Finsternistiefen [az-zulumat]
und das Licht [an-nir], 21. Und nicht der Schatten und die Hitze, 22. Und es
sind nicht die Lebenden [ahya’ ,Partizip Prasens pl.“] gleich und nicht die Ver-
storbenen [amwat pl.], [...]“ (Fatir 35: 19-22 [Denffer]).**” Ein weiteres Beispiel

mit zwei Ausdriicken stellen az-gulumat und an-niir dar:

Allah ist der Beschiitzer derjenigen, die glauben. Er fiihrt sie aus den Finsternissen
ins Licht. Diejenigen aber - die ungldubig sind, deren Freude sind die Gotzen. Sie
filhren sie aus dem Licht in die Finsternisse [...] (al-Baqarah 2: 257 [Ibn
Rassoul]).©%®

(656) Vgl. Dagnah, A‘yad Mansir Gamil: at-tandsuq al-mawdiii fi surat al-An‘am SO
)e‘&[‘ 8 ) suus—se su=s»d, Makkah, Diss. gami‘at Umm al-Qura, 1436 H./2015, S. 18 ff.

(657) Erlauterung von v. Denffer in den Fufdnoten: ,,19. der Blinde - der Glaubensverweigerer;
der Sehende - eigentlich ,der Erblickende‘, auch ,der Einblickende’ (AvD), der Glaubige
(Dschal.). 20. Finsternistiefen - Glaubensverweigerung; Licht - Glaube (Dschal.). 21. Schatten -
Paradiesgarten; Hitze - Hollenfeuer (Dschal.). 22. Lebenden - Gldubigen; Verstorbenen — Glau-
bensverweigerer; [...]“. Denffer: Der Koran. Deutsche Ubertragung, S. 326.

Fast alle Koranexegeten interpretieren diese Ausdriicke im Hinblick auf ihre metaphorischen
Bedeutungen. Mehr dazu vgl. at-Tabari: gami‘ al-bayan, Bd. 19, S. 356 f.; vgl. al-Bagawi:
ma‘alim at-tanzil, Bd. 6, S. 418; vgl. az-ZamahSari: al-kassaf, Bd. 5, S. 150 f.; vgl. al-Fahr ar-
Razi: mafatih al-gayb, Bd. 26, S. 16 ff.; vgl. al-Baydawi: tafsir al-Baydawi, Bd. 4, S. 255; vgl. Ibn
Katir: tafsir al-Qur’an al-‘azim, Bd. 11, 317 f.; vgl. Ibn ‘ASir: at-tahrir, Bd. 22, S. 292.

(658) In seinem Kommentar reflektiert Ibn Rassoul die rethorisch-interpretatorische Bedeutung.
Er schreibt: ,,2:257 - Die Finsternis steht hier als Sammelbegriff fiir alle Arten von Unheil, das
einen Ungldubigen in all seinen Lebensbereichen, sowohl im Diesseits als auch im Jenseits
[meinst]. In der Finsternis irrt man sich ab und ohne Licht kann man den richtigen Weg nicht
finden. Ferner ist die Finsternis identisch mit der Falschheit, wiahrend Licht mit der Wahrheit
identisch ist.“ Ibn Rassoul: Tafsir Al-Qur’an Al-Karim, S. 174. Mehr dazu vgl. at-Tabari: gami*
al-bayan, Bd. 4, S. 563 ff.; vgl. az-ZamahSari: al-kassaf, Bd. 1, S. 427 f.; vgl. al-Fahr ar-Razi:
mafatih al-gayb, Bd. 7, S. 20; vgl. al-Baydawi: tafsir al-Baydawi, Bd. 1, S. 155; vgl. Ibn ‘Asir: at-
tahrir, Bd. 3, S. 30.
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Im 36. Vers der 6. Sure wird der Gehorsinn als Zeichen fiir die Lebenden im Ge-
gensatz zu den Toten al-mawtad (Sg. mayt) mit der bildlichen Bedeutung fiir die
beiden Worter erwédhnt: ,36. Nur diejenigen konnen Folge leisten, die
(zu)horen. Die Toten aber wird Allah auferwecken. Hierauf werden sie zu Ihm
zuriickgebracht.“ (al-An‘am 6: 36). Mit ,(diejenigen), die (zu)horen“ sind die
Glaubigen gemeint, die sowohl empfindlich als auch empfénglich fiir die Er-
mahnung und Rechtleitung sind und ihr folgen. al-mawta sind in diesem Zu-
sammenhang die Gotzenanbeter. Sie nahmen die Offenbarung nicht an, obwohl
sie die Ermahnung gehort hatten. Deswegen wurden sie als Tote beschrie-
ben.®* Ibn ‘Asiir deutet auf die komplexe Metapher im Wort al-mawta hin.
D.h. die Lage, in der sich diejenigen befinden, die die Ermahnung nicht wahr-
nehmen und der gottlichen Eingebung nicht folgen, befinden sich in der glei-
chen Lage, in der sich die Toten befinden, die nichts horen oder wahrnehmen
konnen.®*” Er meint weiter, dass das Wort ,,auferwecken“ wirklich oder bild-
lich verwendet werden konnte. Wenn es als wirklich verstanden wird, dann gilt
dies als Warnung der Unglaubigen, weil sie im Jenseits dafiir vergolten werden.
Wenn es aber bildlich verstanden wird, dann gilt es als frohe Botschaft fiir den
Propheten Muhammad, dass Gott einige Irrgehende vom Unglauben, der als
Tod betrachtet wird, zum Glauben, der als das Leben angesehen wird, rechtlei-
ten (auferwecken) wird.®* Die Griinde fiir ag-gulumat werden im 39. Vers der-
selben Sure angegeben, und zwar: ,;39. Und diejenigen, die Unsere Zeichen fiir

Liige erklaren, sind taub und stumm in Finsternissen [...]“ (al-An‘am 6: 39).

(659) Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan, Bd. 9, S. 229; vgl. al-Bagawi: ma‘alim at-tanzil, Bd. 3, S.
141; vgl. az-Zamahsari: al-ka$saf, Bd. 2, S. 342; vgl. al-Qurtubi: al-gami¢ li-ahkam al-Qur’an, Bd.
8,S. 367 f.

(660) Vgl. Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 7, S. 207 f.

So ist die Vermutung des Verses folgendermaf3en zu verstehen: (,Nur diejenigen konnen Folge
leisten, die (zu)horen. [Die Lage, in der sich diejenigen befinden, die die Ermahnung nicht
wahrnehmen und der gottlichen Eingebung nicht folgen, ist genauso wie die Lage, in der sich]
die Toten [befinden, wobei sie nichts horen oder wahrnehmen konnen] aber Allah wird sie
auferwecken. Hierauf werden sie zu Ihm zuriickgebracht.“)

(661) Vgl. ebd.; vgl. az-Zamahsari: al-kassaf, Bd. 2, S. 342; vgl. al-Qurtubi: al-gami‘ li-ahkam al-
Qur’an, Bd. 8, S. 368.
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3.3.3. Mikrokontext

Im voran- und nachgestellten Mikrokontext des behandelten Verses geht es um
die Befolgung der gottlichen Vorschriften, das Fernhalten und die Abhaltung

der anderen von ihnen sowie Beispiele, die hierfiir angebracht werden.®®? Gott

(662) Die Koranverse hierfiir sind die folgenden: ,,106. Folge dem, was dir von deinem Herrn
(als Offenbarung) eingegeben worden ist! Es gibt keinen Gott aufler Ihm. Und wende dich von
den Gotzendienern ab! 107. Wenn Allah gewollt hitte, hitten sie (IThm) nicht(s) beigesellt. Und
Wir haben dich nicht zum Hiiter iiber sie gemacht, noch bist du (als) Sachwalter {iiber sie (ein-
gesetzt). 108. Und schmiht nicht diejenigen, die sie aufler Allah anrufen, damit sie nicht in
Ubertretung ohne Wissen Allah schmihen! So haben Wir jeder Gemeinschaft ihr Tun ausge-
schmiickt erscheinen lassen. Hierauf wird ihre Riickkehr zu ihrem Herrn sein, und Er wird
ihnen kundtun, was sie zu tun pflegten. 109. Und sie haben bei Allah ihren kréftigsten Eid ge-
schworen, sie wiirden, wenn nur ein Zeichen zu ihnen kdme, ganz gewild daran glauben. Sag:
Nur bei Allah sind die Zeichen. Was sollte euch auch merken lassen, daf3, wenn es tatsichlich
kame, sie doch nicht glauben? 110. Und Wir kehren ihre Herzen und ihr Augenlicht um, so wie
sie das erste Mal nicht daran geglaubt haben. Und Wir lassen sie in ihrer Auflehnung umherir-
ren. 111. Wenn Wir auch zu ihnen die Engel hinabsendeten, die Toten zu ihnen spridchen und
Wir alle Dinge vor ihren Augen versammelten, sie wiirden unmoglich glauben, es sei denn, Al-
lah wollte es. Aber die meisten von ihnen wissen nicht. 112. Und so haben Wir jedem Prophe-
ten Feinde bestimmt: die Satane der Menschen und der Ginn, von denen die einen den anderen
prunkende Worte eingeben in Trug und wenn dein Herr gewollt hétte, hétten sie es nicht getan;
so lasse sie (stehen) mit dem, was sie an Liigen ersinnen -, 113. und damit die Herzen derjeni-
gen, die an das Jenseits nicht glauben, dem zuneigen' ['D.h.: dem Trug oder den prunkenden
Worten], und damit sie damit zufrieden sind und begehen, was sie begehen. 114. Soll ich denn
einen anderen Schiedsrichter als Allah begehren, wo Er es doch ist, der das Buch, ausfiihrlich
dargelegt, zu euch herabgesandt hat? Diejenigen, denen Wir die Schrift gaben, wissen, daf} es
von deinem Herrn mit der Wahrheit herabgesandt wurde. So gehore ja nicht zu den Zweiflern.
115. Vollkommen ist das Wort deines Herrn? [®oder: Erfiillt hat sich...] in Wahrhaftigkeit und
Gerechtigkeit. Es gibt niemanden, der Seine Worte abdndern konnte. Und Er ist der Allhdrende
und Allwissende. 116. Wenn du den meisten von denen, die auf der Erde sind, gehorchst, wer-
den sie dich von Allahs Weg ab in die Irre fiihren. Sie folgen nur Mutmalungen, und sie stellen
nur Schétzungen an. 117. Gewif3, dein Herr kennt sehr wohl, wer von Seinem Weg abirrt, und
Er kennt sehr wohl die Rechtgeleiteten. 118. E3t von dem, woriiber Allahs Name ausgespro-
chen worden ist, wenn ihr an Seine Zeichen glaubt. 119. Was ist mit euch, daf} ihr nicht von
dem el3t, woriiber Allahs Name ausgesprochen worden ist, wo Er euch doch ausfiihrlich darge-
legt hat, was Er euch verboten hat, auller dem, wozu ihr gezwungen werdet? Viele fiihren
wabhrlich (andere) durch ihre Neigungen ohne Wissen in die Irre. Aber dein Herr weil sehr

wohl iiber die Ubertreter Bescheid. 120. UnterlaBt das Offenkundige an Siinde und das Verbor-
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befahl Muhammad, dass er und seine Gemeinde der Offenbarung Gottes folgen
miissen. Die Muslime sollen sich zudem von den Goétzendienern abwenden und
auch ihre Abgotter schméhen, damit sie nicht unwissentlich Gottes Vorgaben
missachten. Gott warnt seinen Propheten weiter, dass er den anderen nicht ge-
horchen solle, da sie ihn andernfalls in die Irre fiihren und von Gottes Weg ab-
bringen wiirden. Die Gotzendiener folgen nur Mutmalungen und keiner gottli-
chen Offenbarung. Als Beweis fiir den richtigen Glauben der Muslime befahl
Gott ihnen gemaR der folgenden Offenbarungsgriinde, dass sie nur von dem
essen, woriiber sein Name ausgesprochen worden ist und nicht von den verbo-
tenen Speisen, die ihnen ausfiihrlich dargelegt wurden. Das verendete Vieh ge-
hort zu diesen verbotenen Speisen, durch die die Schiitzlinge Satans mit ein-
drucksvollen Worten nur zum Trug mit den Muslimen streiten, um sie in die
Irre zu fiithren. Wer diesen Schiitzlingen Satans gehorcht, gehort zu ihnen. ‘Abd

Allah Ibn ‘Abbas (A W b) berichtet:

Einige Leute kamen zum Propheten (S). Sie fragten ihn (w.: sagten: ,0 Gesandter
Gottes): ,Diirfen wir das von uns (w.: getotete) geschlachtete Vieh essen? Und diir-
fen wir das (w.: von Gott getotete Vieh) Verendete nicht essen?‘. So offenbarte
Gott: ,118. Ef3t von dem, woriiber Allahs Name ausgesprochen worden ist, wenn
ihr an Seine Zeichen glaubt.’ (al-An‘am 6: 118) bis: ,121. [...] Wenn ihr ihnen ge-

horcht, seid ihr fiirwahr Gotzendiener. (al-An‘am 6: 121).©63

gene! Gewil3, denen, die Siinde erwerben, wird das vergolten, was sie zu begehen pflegten.
121. Und el3t nicht von dem, woriiber der Name Allahs nicht ausgesprochen worden ist. Das ist
wabhrlich Frevel. Die Satane geben ihren Schiitzlingen in der Tat ein, mit euch zu streiten.
Wenn ihr ihnen gehorcht, seid ihr fiirwahr Gotzendiener. 122. Ist denn der, der tot war, und
den Wir dann lebendig gemacht und dem Wir ein Licht gegeben haben, worin er unter den
Menschen geht, wie einer, dessen Gleichnis das jemandes ist, der sich in Finsternissen befindet,
aus denen er nicht herauskommen kann? So ist den Ungldubigen ausgeschmiickt, was sie zu
tun pflegten. 123. Und so haben Wir in jeder Stadt ihre groRten Ubeltiter bestimmt, damit sie
darin Rinke schmieden. Sie schmieden aber Rinke nur gegen sich selbst, ohne zu merken.
124. Und wenn ein Zeichen zu ihnen kommt, sagen sie: ,Wir werden nicht glauben, bevor uns
nicht gegeben wird, was den Gesandten Allahs gegeben wurde.® Allah wei sehr wohl, wo Er
Seine Botschaft anbringt. Diejenigen, die Ubeltaten begehen, werden bei Allah Erniedrigung
und strenge Strafe treffen dafiir, dal3 sie Ranke zu schmieden pflegten.“ (al-An‘am 6: 106-124).
(663) al-Muzayni, Halid Ibn Sulayman: al-muharrar fi asbab nuziil al-Qur’an. min hilal al-kutub
at-tis‘ah — dirasat al-asbab riwayah wa-dirayah 3§08 o) 0z Ce olnd d})[)‘é‘céi e bzed(
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al-Wahidi berichtet in Bezug auf den Koranvers: ,,121. Und ef3t nicht von dem,
wortiber der Name Allahs nicht ausgesprochen worden ist [...]“ (al-An‘am 6: 121),
dass die Gotzendiener zu Muhammad sagten: Teile uns mit, wenn ein Schaf
verendet, wer hat es krepieren gelassen? Er antwortete: Gott lie es verenden.
Sie fragten wieder: Behauptest du, dass das, was deine Gefdhrten schlachten
und was ein abgerichteter Hund oder Raubvogel fiir euch jagt, zu essen erlaubt
ist? Des Weiteren haltet ihr, was Gott an Vieh verenden lasst, als etwas zu es-
sen Verbotenes? So offenbarte Gott den oben erwihnten Vers.®*¥ Es werden
zudem weitere Beispiele in Frageform angebracht, einerseits hinsichtlich der
Personen, die die Befehle Allahs beachten und sie befolgen, andererseits hin-
sichtlich der Personen, die seine Befehle missachten. Hierzu werden die bildli-
chen Ausdriicke mayt(an), ahya, niir(an) und gulumat (s. V.c.3.3.1.) angefiihrt: Ist
jemand, der tot war, weil er von der Rechtleitung abgekommen war und der
danach dadurch, dass er der gottlichen Offenbarung folgte, wieder zum Leben
erweckt wurde, gleichwertig mit einem anderen, der sich immer in Finsternis-
sen befindet und aus ihnen nicht herauskommen kann? Die Schiitzlinge Satans,
denen der Satan einfliistert, mit den Muslimen {iiber das, was Gott als erlaubt
oder als verboten erklirt, zu disputieren, sind in jeder Stadt die gréRten Ubelti-
ter. Sie schmieden in ihren Stddten Intrigen. Sie schmieden aber Rianke gegen
sich selbst, ohne es zu merken, denn wenn sie andere zu Ubeltaten verleiten
und sie vom richtigen Weg abhalten, dann tragen sie ihre eigenen Siinden und
etwas von den Lasten der Irrgefiihrten, ohne deren Siinden im Geringsten zu
verringern. Wenn zu den groRten Ubeltiter ein Zeichen herabgesandt wird, sa-
gen sie hochmiitig: Wir werden nicht glauben, bevor uns nicht gegeben wird,

was den Gesandten Allahs gegeben wurde:

al-Walid Ibn al-Mugirah war einer der Vornehmen seines Volkes; er sagte zum

ks ks Ik ) 3003 — 2 Bde., 1. Aufl., al-mamlakah al-arabiyyah as-Sa‘@diyyah, dar Ibn
al-Gawzi, 1427 H., Bd. 1, S. 531 ff.

Der Hadith ist zu finden in at-Tirmidi: sunan at-Tirmidi, S. 687, HN. 3069.

Mehr dazu vgl. as-Suyiiti: lubab an-nugqiil, S. 117.

(664) Vgl. al-Wahidi: asbab nugziil al-Qur’an, S. 226; mehr dazu vgl. as-Suyiti: lubab an-nugqiil, S.
118.
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Propheten Muhammad (a.s.s.): ,Wenn das Prophetentum wahr wére, dann stidnde
es mir eher zu als dir; denn ich bin dlter und wohlhabender als du.‘ Genauso war
es mit Ab@i Gahl, einer der grol3en Personlichkeiten seines Volkes in Makka, indem
er sagte: ,Bei Gott, wir werden ihn (Muhammad) nicht akzeptieren und ihm nicht
folgen, bis wir eine ebensolche Offenbarung erhalten wie er.* Wer von den Grol3en
des Volkes aus Neid nach Ruhm und Glanz und nach Wiirde des Prophetentums

strebt, der erhilt von Gott Erniedrigung und strenge Strafe.©®

3.3.4. Interpretatorische Ansichten

Ab dem 111. Vers wird daiiber geredet, dass die Unglaubigen gegeniiber der
gottlichen Botschaft starrsinnig und dem Propheten Muhammad und den Pro-
pheten vor ihm feindlich gesinnt sind, dass sie dem Satan und seinen Gefolgs-
leuten nahestehen und dass Muhammad und seine Angehorigen davor gewarnt
werden, den anderen zu gehorchen, weil sie nur ihrem eigenen Gutdiinken fol-
gen und nichts als Vermutungen sprechen.*® Ab dem 118. Vers wird begonnen,
eine wichtige Seite der gottlichen Vorschriften, die sich mit dem Essen des er-
laubten Fleischs beschéftigt, deutlich zu machen und zudem auf die Falschheit
der Bestimmungen der Ungldubigen hinzuweisen. Gott befiehlt den Muslimen,
von dem geschlachteten Vieh, woriiber Allahs Name ausgesprochen worden ist,
zu essen. Die Befolgung dieses Befehls gilt als Beweis fiir ihren Glauben.®” Als
manche Muslime auch von dem, woriiber der Name Allahs ausgesprochen wur-
de, nicht al3en, nachdem die Ungldubigen zu ihnen gesagt hatten: ,Diirfen wir
das von uns (w.: getdtete) geschlachtete Vieh essen? Und diirfen wir das (w.:
von Allah getotete Vieh) Verendte nicht essen?“ (s. F. 663}), sandte Gott den fol-

genden Vers herab: ,119. Was ist mit euch, da® ihr nicht von dem ef3t, woriiber

(665) Ibn Rassoul: Tafsir Al-Qur’an Al-Karim, S. 387.

(666) Vgl. Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 8, S. 22 f.

(667) Vgl. ebd., S. 30.

Hier kann hinzugefiigt werden, dass nach dem Koranverslaut: ,,118. E8t von dem, woriiber Al-
lahs Name ausgesprochen worden ist, wenn ihr an Seine Zeichen glaubt.“ (al-An‘am 6: 118)
und gemaf} des gegenteiligen Sinninhalts zu entnehmen ist, dass die Muslime nicht von dem,
woriiber beim Schlachten ein anderes Wesen als Gott angerufen worden ist, essen diirfen (s.
III.a.4.5.).
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Allahs Name ausgesprochen worden ist, wo Er euch doch ausfiihrlich dargelegt
hat, was Er euch verboten®® hat, [...]“ (al-An‘am 6: 119). Durch diesen Vers
wurde den Muslimen deutlich erklart, dass der Analogieschluss von Unglaubi-
gen, das verendete Vieh vorrangig zu essen, ein Fehlschluss sei, weil das Ver-
endete im Gegensatz zu dem geschlachteten Vieh steht, woriiber der Name Al-
lahs nicht ausgesprochen wurde.®*® Die verbotenen Fleischsorten miissen von
Muslimen im Normalfall beachtet werden. Es gibt aber eine beschrankte Er-
laubnis dafiir, von den verbotenen Fleischsorten zu essen, wenn man sich in
einer Zwangslage befindet. Dennoch folgt auf diese Ausnahmeregelung eine
unmittelbare Warnung, damit die Muslime sich nicht an heidnischen Brauchen
orientieren, ihren personlichen Geliisten folgen und moéglicherweise unwissent-

lich von der Rechtleitung Gottes abweichen.®”” Dementsprechend schreibt Gott

(668) Einige der Koraninterpretatoren erwdhnen zur ausfiihrlichen Beschreibung des verbote-
nen Essens, d.h. mufassar bi-gayrihi (s. F. 214 [2]]), zwei Verse, ndmlich den 3. Vers der 5. Su-
re, die zu Medina offenbart wurde, und den 145. Vers der 6. Sure, die in Mekka herabgesandt
wurde.

al-Biqa“ sagt diesbeziiglich: Das Gemeinte in diesem Vers unterscheidet sich hinsichtlich der
angesprochenen Personen: Der Vers, der im Vers 145 dieser Sure steht, richtet sich an diejeni-
gen, die den Vers zur Zeit seiner Herabsendung horen. Fiir diejenigen, die den Vers nach der
Niederschreibung des Korans erhalten, gelten die Bestimmungen zu Erlaubtem und Verbotenem
gemdfd der Suren al-Bagarah (2: 173) und al-Ma’idah (5: 3) und anderer Suren (an-Nahl 16:
115) [...]. Vgl. al-Biqa“, Burhan ad-Din al-Hasan Ibn Ibrahim Ibn ‘Umar (885 H.): nagm ad-
durar fi tandsub al-dydt wa-s-suwar )J5085 V&) Cokdss )0 ei:u_‘é, 22 Bde., al-Qahirah, dar al-
kitab al-islami, 1984, Bd. 7, S. 243. Im Folgenden wird es als ,,al-Biqa‘i: nagm ad-durar” ange-
geben.

(669) Vgl. Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 8, S. 34.

(670) Manche Koranexegeten vertreten die Ansicht, dass dieser Teil des Verses ,,119. [...] Viele
fiihren wahrlich (andere) durch ihre Neigungen ohne Wissen in die Irre. [...]“ (al-An‘am 6:
119) auf ‘Amr Ibn Luhay hinweist, der die G6tzen nach Mekka brachte, sie um Gottes Haus
herum aufstellte und der den altarabischen Heiden verschiedene Arten von Kamelen bzw. Vieh
verbot. Vgl. al-Bagawi: ma‘alim at-tanzil,, Bd. 3, S. 182; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd.
13, S. 175; vgl. Ibn ‘Adil: al-lubab fi ‘uliim al-kitab, Bd. 8, S. 402; vgl. Abii as-Su‘iid, Muhammad
Ibn Mustafa al-‘Imadi (982): tafsir Abi as-Su‘d )ﬁj&u‘ULs‘;L )Lﬁ):-*-é-\ oder (irsad al-‘aql as-salim ila
mazdya al-kitab al-karim e@él“ Sl 15 s e J&d JlC3)), 5 Bde., ar-Riyad, maktabat ar-
Riyad al-haditah, o. J., S. Bd. 2, S. 276.

‘Amr Ibn Luhay hielt folgende Arten von Kamelen fiir geweihtes und verbotenes Vieh:
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den Muslimen vor, dass sie nicht von dem essen diirfen, woriiber der Name Al-
lahs nicht ausgesprochen worden ist. Er warnt sie wieder davor, dass sie Satans
Schiitzlingen durch die Disputation in Bezug auf Gottes Vorschriften gehor-
chen, denn wenn Muslime Gotzendienern gehorchen, bringen sie sich selbst
wieder zu den Finsternissen des Irrtums und des Gotzendiensts zuriick, nach-
dem ihnen das Licht der gottlichen Rechtleitung bereits verliechen wurde.®V
Der 122. Vers wurde als praktisches Beispiel angefiihrt, in dem zwischen den
zwei verschiedenen Gleichnissen, die sich auf Glaubige und Unglaubige bezie-
hen, durch eine bildliche Ausdrucksweise unterschieden wird. Das erste
Gleichnis beschreibt die nicht im Vers erwdhnte bildliche Lage desjenigen, der
ungldubig war und zum Islam konvertierte. Dieses Bild ist wie die im Vers er-
wahnte bildliche Lage desjenigen, der wie ein Toter war und sich in Finsternissen
befand, aber zum Leben und ins Licht gebracht wurde. In dieser bildlichen Lage
wird nur al-musabahh bihi erwéhnt. Der Vers besagt: ,,122. Ist denn der, der tot
war, und den Wir dann lebendig gemacht und dem Wir ein Licht gegeben ha-

ben, [...]“ (al-Anam 6: 122). Diese bildliche Ausdrucksweise wird als isti‘arah

al-bahirah ist die dreizehnte Tochter von as-s@’ibah|. Ihr Ohr wird geschlitzt und sie wird an-
schliel3end losgelassen, um frei mit ihrer Mutter zu weiden.

as-sa’ibah ist eine Kamelstute, die fiir die Gotter freigelassen und nicht mehr zum Lasttragen
benutzt und deren Milch nur von Gésten getrunken wird, wenn sie zwdlf Weibliche hinterei-
nander gezeugt hat.

al-wasilah ist ein Schaf, das zehn weibliche Lammer in fiinf Wiirfen zur Welt gebracht hat, ohne
dass ein ménnliches Junges diese Reihe unterbrochen hat. Es wird danach fiir die Gotzen frei-
gelassen. Das Fleisch aller weiteren Wiirfe diirfen nur Ménner essen.

al-ham ist ein Kamelhengst, der nicht mehr zum Lasttragen benutzt, sondern den Géttern iiber-
lassen wird, nachdem er zehn weibliche Jungtiere gezeugt hat. Vgl. at-Tabari: gami¢ al-bayan,
Bd.9,S.31f.

Andere Koranausleger sind jedoch der Meinung, dass der oben erwéhnte Teil des Verses sich
allgemein auf die Ungldubigen, die mit Muslimen {iiber die Sorten der von Gott verbotenen
Fleischsorten stritten, beziehe. Vgl. at-Tabari: gami al-bayan, Bd. 9, S. 515; vgl. Ibn ‘Atiyyah al-
Andalusi: al-muharrar al-wagiz, Bd. 2, S. 339; vgl. az-Zaggag: ma‘ani al-Qur’an wa-i‘rabuhii, Bd.
2, S. 287; vgl. al-Fahr ar-Razi: mafatih al-gayb, Bd. 13, S. 176; vgl. al-Baydawi: tafsir al-Baydawi,
Bd. 2, S. 180.

(671) Vgl. al-Biqa‘i: nagm ad-durar, Bd. 7, S. 252.
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tamtiliyyah benannt, weil sie die komplexe Form von der ausgedriickten Meta-
pher (s. F. 639}) darstellt. Das zweite Gleichnis setzt die nicht im Vers erwédhnte
bildliche Lage des Ungldubigen, der sich im Irrtum befindet und ihn nicht ver-
lasst, mit der im Vers erwédhnten bildlichen Lage desjenigen, der sich in Finster-
nissen befindet, aus denen er nicht herauskommen kann, gleich. Im Vers steht:
»,122. [...] wie einer, dessen Gleichnis das jemandes ist, der sich in Finsternissen be-
findet, aus denen er nicht herauskommen kann [...]“ (al-An‘am 6: 122). Diese bildli-
che Ausdrucksweise ist ebenfalls der Kategorie isti‘a@rah tamtiliyyah zuzuordnen.
Die letzte Passage dieses Verses nennt den Grund, durch den die Ungldubigen
den Irrtum und ihre religiosen Finsternisse bevorzugen. Im Vers steht: ,,122. [...]
So ist den Ungldubigen ausgeschmiickt, was sie zu tun pflegten.“®’® Einige Ko-
ranexegeten vertreten die Ansicht, dass die Ungldubigen durch die aufwéndi-
gen, prunkvollen Worte, die der Satan seinen Schiitzlingen eingibt, und durch
die groBten Ubeltiter in jeder Stadt, die auf ihre Untergeordenten einwirken,
verblendet werden.®”® Im 123. Vers wird dem Propheten Muhammad Trostung
zuteil. Wenn du Widerstand von den Vornehmen deines Volkes vorfindest,
dann stiel3en auch die dir vorausge-gangenen Propheten auf denselben Wider-
stand von ihren Volker. Durch ihre ausgeschmiickten Formulierungen tduschen
sie viele ihrer Mitmenschen [in den Stidten], um sie in ihrem Sinne zu beein-
flussen. Wenn diese groften Ubeltiter darin Intrigen schmieden, schmieden sie
Intrigen gegen sich selber,®’® weil sie deshalb am Tag der Auferstehung die
Last ihrer Verfehlungen vollstdndig tragen und dazu noch etwas von den Ver-

fehlungen derer, die sie im Diesseits irrefiihren. ©’>

(672) Vgl. Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 8, S. 43 ff.

al-Biqa‘1 erwidhnt, dass der Inhalt des Verses 122 dem Inhalt der beiden Verse 36 und 39 in
derselben Sure dhnelt. Vgl. al-Biqa‘i: nagm ad-durar, Bd. 7, S. 253.

(673) Vgl. Ibn ‘Asir: at-tahrir, Bd. 8, S. 46 f.

(674) Diese Passage entspricht dem folgenden Vers: ,,43. indem sie sich auf der Erde hochmiditig
verhielten und Rénke boser Taten schmiedeten. Aber die bosen Rénke umschlief3en nur ihre
Urheber. [...]“ (Fatir 35: 43).

(675) Vgl. Ibn ‘ASiir: at-tahrir, Bd. 6, S. 160 f.
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3.4. Entkontextualisierung des Zieltextes
3.4.1. Paret

In seiner Ubersetzung und in dem Kommentar des behandelten Verses beachtet
Paret den Kontext des Zieltextes nicht. Er reflektiert den iibertragenen Sinn der
Ausdriicke maytan, ahyaynahu, nuran und ag-gulumat weder in der Ubersetzung
noch im Kommentar. Es wird lexikalisch, metaphorisch, interpretatorisch, mak-
ro- und mikrokontextuell (s. V.c.3.3.1., 3.3.2,, 3.3.3. und 3.3.4.) festgestellt, dass mit
diesen vier oben erwiihnten Ausdriicken die bildliche Ubertragung, d.i. isti‘arah

tamtiliyyah, gemeint wird.

3.4.2. Bobzin
Ebenso wie Paret hinsichtlich Ubersetzung und Kommentar des besprochenen

Verses beriicksichtigt auch Bobzin den Kontext in Bezug auf den Zieltext nicht.

Die Ergebnisse dieses Teils sind in den folgenden drei Versen zu finden, die isti‘@hrah
tamtiliyyah enthalten:

[1] ,,31. Verloren sind diejenigen, die die Begegnung mit Allah fiir Liige erklédren, so daf3,
wenn die Stunde plotzlich {iber sie kommt, sie sagen: ,0 welch gramvolle Reue fiir uns, wegen
dessen, was wir hinsichtlich ihrer vernachléssigt haben!‘ Sie tragen ihre Lasten auf ihren Rii-
cken. Wie iibel ist das, was sie an Last auf sich nehmen!“ (al-An‘am 6: 31). Dies ist ein Ver-
gleich ihrer Bedringnisse aufgrund der Vergeltung fiir ihre Ubeltaten mit dem Zustand einer
Person, die eine schwere Last auf ihrem Riicken trigt. Diese bildliche Ubertreibung ,auf ihren
Riicken“ wird hier hinzugefiigt, um dem Leser ihre Bedrdngnis und ihr Leid ndherzubringen.
Vgl. Ibn ‘Asiir: at-tahrir, Bd. 7, S. 191 f.

[2] ,,25. Deshalb sollen sie am Tag der Auferstehung ihre Lasten vollstédndig tragen, und (auch
etwas) von den Lasten derjenigen, die sie ohne (richtiges) Wissen in die Irre fiihrten. Wie bose
ist das, was sie an Last auf sich nehmen!“ (an-Nahl 16: 25). In diesem Vers wird die nicht er-
wihnte bildliche Lage, in der sich die Missetiter aufgrund ihrer Ubeltaten befinden, mit der im
Vers erwdhnten bildlichen Lage einer Person gleichgesetzt, die schwere Lasten trigt, von deren
Fesseln sie sich nicht 16sen kann. Vgl. ebd., Bd. 14, S. 132.

[3] ,13. Ganz gewild werden sie ihre (eigenen) Lasten tragen, und auch (weitere) Lasten zu
ihren (eigenen) Lasten hinzu. Und sie werden am Tag der Auferstehung ganz gewil} befragt
werden nach dem, was sie zu ersinnen pflegten.” (al-‘Ankabiit 29: 13). In diesem Vers wird der
Zustand des Leids und der Sorge der durch ihre Siinden Irrgeleiteten mit demjenigen vergli-
chen, der seine eigenen Sachen und auch die Sachen von anderen trégt. Vgl. ebd., Bd. 20, S.
221, auch (s. F. 6127, 6131).
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3.5. Kontextualisierung des Zieltextes

3.5.1. Khoury

In seinem Kommentar zu dem besprochenen Vers deutet Khoury auf die einge-
schlossene bildliche Bedeutung der beiden Ausdriicke Licht und Finsternisse

hin.

3.5.2. v. Denffer

Auf die rhetorische Bildlichkeit des ,,Gestorbenen“ und des ,,Lichts*“ wird in der
Ubersetzung als ,,Glaubensverweigerung“ und ,,Glaube“ im Kommentar hinge-
wiesen. Dadurch wird der rhetorische Kontext in dem behandelten Vers beach-

tet.

3.5.3. Ibn Rassoul
In seinem Kommentar zeigt Ibn Rassoul die Bildlichkeit des Verses. Er bestétigt,
dass es im behandelten Vers um die Ergebnisse gehen soll, die der Befolgung

oder Missachtung der gottlichen Gebote folgen.

3.6. Das Ergebnis

Durch die lexikalische, metaphorische, interpretatorische, makro- und mikro-
kontextuelle Erlauterung wird gezeigt, dass die vier Ausdriicke maytan,
ahyaynahu, niiran und az-zulumat im behandelten Vers nur den rhetorischen
Bedeutungen gemif3 verwendet werden. Paret und Bobzin beriicksichtigen die-
se bildliche Verwendung im Zieltext nicht. Khoury, v. Denffer und Ibn Rassoul

weisen wiederum auf die rhetorische Bildlichkeit der Worter hin.
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VI. Schlusswort

Die vorliegende Arbeit beschiftigte sich mit dem Koran als das Buch des Islams
und als Hauptquelle der arabischen Sprache sowie um die Wichtigkeit des
sprachlich- und auf3ersprachlichen Kontextes in Bezug auf das Verstehen des
Korans durch die Hauptwissenschaften. Die Hauptdisziplinen, durch die der
Sinn bzw. die lexikalischen, grammatischen, rhetorischen, gesetzlichen und
weiteren Assoziationen des koranischen Textes erschlossen werden, sind vor
allem die Lexikographie, Grammatik, Rhetorik, Methodenlehre der islamischen
Rechtswissenschaft und die koranische Interpretationswissenschaft. Ein weite-
rer Schwerpunkt dieser Arbeit liegt in der Frage, inwieweit der Kontext in ver-

schiedenen Koraniibersetzungen beriicksichtigt wird.

In der Einfithrung wurde ein allgemeiner Uberblick iiber die Bedeutung und
Beschiftigung der muslimischen Gelehrten mit dem Koran und die Auswirkung
dieser Beschiftigung auf ihre Forschungsergebnisse vorgestellt. Sie begriindeten
die o.g. Wissenschaften, die das Verstehen des koranischen Textes unterstiitzen
und somit spater den Koraniibersetzungen von Personen wie Ibn Rassoul oder
von islamischen Institutionen, wie al-Azhar in Agypten und dem Ko6nig-Fahd-
Komplex zum Druck vom Qur’an in Saudi-Arabien, Unterstiitzung boten. Die
Beschiftigung der nichtmuslimischen Wissenschaftler mit dem Koran zeigt sich

durch zahlreiche Koraniibersetzungen in verschiedenen Sprachen.

Die Struktur, die gewéhlten Koraniibersetzungswerke, die behandelten Beispie-
le fiir diese Arbeit und die Griinde fiir diese Auswahl sowie die befolgte Metho-

de der Untersuchung wurden erwadhnt.

Im ersten Kapitel wurde sich mit dem Koran und seiner Ubersetzung beschiif-
tigt. Der Koran wurde sowohl philologisch als auch fachspezifisch ausfiihrlich
definiert. Im Hinblick auf die fachspezifischen Korandefinitionen wurden die
scholastischen, islamrechtlichen und sprachwissenschaftlichen Ansichten wie-

dergegeben. In Bezug auf die Lesarten der Aussprache des Korans wurden die
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zwei Lesarten, d.i. Quran ohne hamzah und Qur’an mit hamzah, erwahnt. Ge-
mal} dieser Lesarten wurden die unterschiedlichen Meinungen von Sprachwis-
senschaftlern, Grammatikern und Rechtsgelehrten hinsichtlich der Frage, ob
der Koran abgeleitet, nicht abgeleitet oder ein Eigenname ist und seine ent-
sprechenden erschlossenen Bedeutungen dargestellt. Die Benennungen des Ko-
rans, wie z. B. ,die Unterscheidung®, ,das Buch®, ,die Ermahnung”, ,die Her-
absendung“ u.a. wurden erortert. Die verschiedenen Ansichten zwischen
nichtmuslimischen Wissenschaftlern und muslimischen Gelehrten bzgl. der
Sprache und des Stils des Korans wurden in diesem Kapitel eingehend vorge-
stellt. Innerhalb der nichtmuslimischen Forschung werden zwei Meinungen
vertreten. Einer Meinung zufolge ist die Sprache und demzufolge auch der In-
halt des Korans schwer zugédnglich, zu beméngeln, unverstdndlich oder sogar
eintonig ist. Die Anhénger der zweiten Ansicht nehmen die dsthetischen Aspek-
te des Koranstils wahr, sodass sie sie bei manchen Koraniibersetzungen zu be-
achten versuchen, wie es der Fall bei den Ubersetzungen von Riickert und
Hammer-Purgstall ist. Goethe hélt beispielsweise den Koransstil fiir ,streng,
grol3, fruchtbar, stellenweise wahrhaft” (s. F. 644). Als Vertreter der islamischen
Tendenz betrachtet der nichtarabische Islamwissenschaftler Kermani die struk-
turelle Komplexitdt der Koransprache als den erhabenen Koranstil. az-Zarqani
gibt fiir die Zugénglichkeit des koranischen Stils und Inhaltes sieben Merkmale

ausfiihrlich wieder.

Den Hauptteil dieses Kapitels stellt ein allgemeiner Uberblick iiber die Schwie-
rigkeiten der Koraniibersetzung dar. Es wird festgestellt, dass die Schwierigkei-
ten der Koraniibersetzung ins Deutsche von auflersprachlichen Aspekten, d.i.
der sprachgeschichtlichen und soziokulturellen Verschiedenheit und Entfer-
nung, herriihrt, weil die Ausgangs- und Zielsprachen zu unterschiedlichen
Sprachfamilien und Kulturen gehoren. Aus diesen auf3ersprachlichen Aspekten
resultiert eine Reihe von sprachlichen Schwierigkeiten in Bezug auf den Uber-

setzungsprozess des Ausgangstextes in den Zieltext.

Die Geschichte der Koraniibersetzung wurde hier sowohl in der islamischen als
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auch in der nichtislamischen Tradition erlautert.

Im zweiten Kapitel wurden zunéchst die Definitionen des Kontextes aus lexika-
lischer und fachspezifischer Sicht behandelt. Auf diese Erlduterung folgte eine
in dieser Arbeit verfasste Definition, die nahezu alle Hauptfaktoren des Kontex-
tes bertiicksichtigt. Da der Kontext eine bedeutende Rolle bei jeder der oben
erwdhnten Wissenschaften in Bezug auf das Verstehen spielt, wurde seine Be-
deutung in diesen Disziplinen untersucht. Aus dieser Untersuchung resultiert
das Ergebnis, dass sich die arabischen Lexikographen verschiedene Methoden
zu eigen gemacht haben, mit Hilfe derer sich der sprachliche und der auf3er-
sprachliche Kontext angemessen beriicksichtigen ldsst. Sie interpretieren bei-
spielsweise die Lexeme sprachlich durch ihre Synonyme oder Antonyme sowie
durch Reflexion ihrer metaphorischen Aspekte. Zudem fiihren sie Beispiele an,
durch die die Bedeutungen gekladrt und entnommen werden kénnen. Zum Ver-
stdndnis dieser Thematik trégt, neben weiteren Erlduterungen innerhalb dieser
Arbeit, das Beispiel der lexikographischen Erkldrung des Kontextes im zweiten
Kapitel bei. Die Lexikographen interpretieren die Lexeme oder Sprichworter
auldersprachlich durch die Erwdhnung der soziologischen Hintergriinde, wie z.
B.: ,Wer konnte mich as-sanih zuriickbringen, nachdem al-barih an mir vorbei-
geflogen ist?“. Hinsichtlich des sprachlichen Zusammenhangs sind zur Bestim-
mung des Subjektes und des Objektes in einem Satz grammatikalisch gesehen
die Haupt- und Nebendeklinationszeichen von grofer Bedeutung. Der auller-
sprachliche Kontext spielt auch eine wichtige Rolle bzgl. der Ubereinstimmung
zwischen der linguistischen Konstruktion und der dufleren Tatsache gemal}
Sibawayhs Klassifizierung der Rede, die in fiinf Ebenen hinsichtlich der Kon-
gruenz und Absurditit gegliedert wird. Der Kontext hat auch in der dritten

sprachlichen Disziplin, der Rhetorik, eine vorrangige Rolle.

Die textuelle Ordnung wurde in der Rhetoriklehre als ,sprachlicher Kontext“
bezeichnet. ,Die Ubereinstimmung mit den Erfordernissen der Sprechsituation“
gilt hier als aullersprachlicher Kontext. Damit ein Text oder eine Rede gemaf}

der rhetorischen Regeln beredsam ist, miissen die sprachlichen und aul3er-
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sprachlichen Kontextelemente, die den Sprecher, den Hérer, die Auferung und
die Situationen umschlieRen, vorhanden sein, d.h. die syntaktischen, phonolo-
gischen, morphologischen und grammatischen Regeln miissen eingehalten wer-
den. Gleichzeitig bedarf der Text bzw. die Rede einer Ubereinstimmung mit
den Erfordernissen der Sprechsituation, die die dul3erlichen soziologischen und
kulturellen Hintergriinde beachtet. Die von arabischen Rhetorikern geprigte
folgende Aussage: ,Fiir jede Situation besteht eine {ibereinstimmende AufRe-
rung“ beweist, wie wichtig die Situation und die aus ihr resultierende verfasste

AuRerung ist.

Das dritte Kapitel beweist, dass sich die islamische Methodenlehre mit dem
sprachlichen und nichtsprachlichen Kontext als einem Hauptelement fiir die
Interpretation gesetzgebender Texte, der Gewinnung und Begriindung ihrer Ur-
teile und dem Verstdndnis ihrer Zwecke befasst. So brachten die Gelehrten die
Situationen sowohl des Sprechers als auch des Angesprochenen, die Textumge-
bung sowie die begleitenden Ereignisse und Umsténde ans Licht. Sie beriick-
sichtigten dazu die Indizien, Hinweise, die Situationen der Gesetzgebung und
Offenbarungsgriinde. In diesem Kapitel wird festgestellt, dass in der Methoden-
lehre der Kontext der textuellen Ordnung als sprachlicher Kontext und die Be-
gleitverhéaltnisse als situativer Kontext benutzt werden. Im Kontext der textuel-
len Ordnung werden die Ausdriicke gemaf} ihrer Klarheitsstufen, ihrer Unklar-
heitsstufen, ihrer Allgemeinheit sowie Spezifizierung und ihres Sinninhalts ein-

gestuft.

In den Klarheitsstufen wurden die Ausdriicke gemadR ihrer Klarheitsebene wie
folgt klassifiziert: ,,das dulderlich Klare“, ,der zu einem bestimmten Zweck an-
gefiihrte Ausdruck®, ,das Interpretierte“ und ,,das Eindeutige®“. Auf der anderen
Seite klassifizierten die muslimischen Methodologen die Unklarheitsstufen als
»,das nicht aus dem Wort entstehende Unklare“, ,das urspriinglich aus dem
Wort selbst entstehende Unklare“, ,das nicht ndher Spezifierte“ und ,die ur-
spriinglich vom Wort ausgehende Mehrdeutigkeit“. Hinsichtlich der Allgemein-

heit und der Spezifizierung wurde die Allgemeinheit in ,,das Allgemeine“, ,das
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Allgemeine, durch das die Allgemeinheit gemeint wird“, ,das Allgemeine,
durch das die Spezifizierung gemeint ist“ und ,das spezifizierte Allgemeine*
eingeteilt. Die Spezifizierung wurde wiederum in vier Kategorien aufgliedert.
Es sind: , das Uneingeschriankte“, ,das Eingeschrankte“, ,der Befehl“ und ,das
Verbot“. Fiir den Sinninhalt der Ausdriicke gaben die muslimischen Gelehrten
fiinf verschiedenen Sinninhalte an: ,Sinninhalt des Ausdrucks bzw. Ausdruck
des Textes“, ,Sinninhalt des Hinweises bzw. Anspielung des Textes“, ,Sinnin-
halt des Textes bzw. Sinninhalt gemaf3 des Vorrangssinninhaltes“, , Sinninhalt
des Erfordernisses bzw. Erfordernis des Textes“ und ,Sinninhalt des Gegen-

teils“.

Im Hinblick auf die Schlussfolgerung der Sinninhalte und Hinweise der gesetz-
gebenden Texte wurde bewiesen, dass die muslimischen Methodologen die Be-
gleitverhdltnisse als situativen Kontext in der Redesituation, der Sprechersitua-
tion, der Angesprochenensituation und der Offenbarungsgriinde untersuchten.
Daraus entnahmen sie die islamischen Rechtsurteile und bestimmten die abro-

gierenden und abrogierten Verse.

Im vierten Kapitel wurden zunachst die Definitionen sowohl von der Koranin-
terpretation als auch der Korandeutung ebenso wie der feine Unterschied zwi-
schen ihnen lexikographisch und fachterminologisch erfasst. Folglich wurde
eine in dieser Arbeit verfasste Definition, die nahezu alle Hauptfaktoren sowohl
der Koraninerpretation als auch der Korandeutung umfasst, herausgearbeitet.
Durch die Abhandlung in diesem Kapitel wurde bewiesen, dass die Elemente
des sprachlichen und situativen Kontextes in der Koraninterpretation eine be-
deutende Rolle haben. Aus den Komponenten des sprachlichen Kontextes wur-
den in dieser Arbeit die Bereiche Phonetik, Morphologie, Lexikographie und
Grammatik behandelt.

In der Phonetik wurden drei Beispiele fiir die unterschiedlichen Lesarten und
ihre Konsequenzen angefiihrt: Das erste Beispiel beweist, dass die Verschieden-
heit einiger ausgesprochenen Varianten zur Anndherung und Vervollkomm-

nung der Bedeutung der beiden Varianten fiihrt. Beispiel Nummer zwei weist
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darauf hin, dass der Unterschied in Bezug auf die Lesart zur Verschiedenheit
der Bedeutung fiihrt. Das fiihrt wiederum zur Verschiedenheit dessen, worauf
sich das Pronomen bezieht. Das dritte Beispiel beschiftigt sich mit der Ver-
schiedenheit des Ausgesprochenen in einer Lesart, die zur Verschiedenheit der
grammatischen Deklination fiihrt. Daraus folgt wiederum die Bestimmung der
Stellen, an denen man bei der Rezitation am besten eine Pause machen kann

oder keine machen darf.

In Bezug auf das Gebiet der Morphologie wurde durch die Beispiele Saytan und
tagiit erwiesen, wie sehr Korankommentatoren in dieser Disziplin bewandert
waren. Sie erwdhnten die Meinungsverschiedenheiten der Morphologen {iiber
die etymologischen und morphologischen Wurzeln der beiden Beispiele und
deren verschiedene Bedeutungen nach ihren unterschiedlichen Morphemen.
Am Ende bevorzugten die Koraninterpretatoren eine dieser verschiedenen Mei-

nungen gemdl} des Mikro- und Makrokontextes.

Auf dem Fachgebiet der Lexikographie wurden Beweise fiir die tiefen Fach-
kenntnisse auf der Seite der Koraninterpretatoren angefiihrt. Als Beleg dafiir
haben sie eine Art der Koraninterpretation, die sich beispielsweise nur mit Ho-
monymen und Synonymen oder mit schwerverstindlichen und seltenen Aus-
driicken im Koran befasst, geboten. Die erste Methode seitens der Koranausle-
ger fiir die Erklarung der schwerverstindlichen Ausdriicke war, den Zusam-
menhang zwischen den neuen Verwendungen der Worter und deren urspriing-
lich gepragten Bedeutungen zu finden. Als Beispiel dafiir wurde as-saldh ange-
bracht. Bei der zweiten Methode wurden arabische Gedichte zurate gezogen,
um die unklaren Ausdriicke durch die Erwdhnung entsprechender Gedichtverse
deutlich zu machen. al-Qurtubis Koraninterpretation enthélt beispielsweise
4807 Gedichtsverse.

Im Hinblick auf die Grammatik zeigen die in dieser Arbeit vorgelegten Beweise,
dass sich Koraninterpretatoren mit der Grammatik beschéftigten, sodass es ei-
nige Koraninterpretationswerke gibt, die sich nur auf die grammatischen Erkla-

rungen des gesamten Korans fokussieren. Fiir dieses Fachgebiet wurden in die-
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ser Arbeit Beispiele fiir die Verschiedenheit der Deklination aufgrund der Be-
stimmung der Valenz oder aufgrund der Verschiedenheit beziiglich der Lesar-
ten, aufgrund der Vermutung des Elidierten oder auch aufgrund der Bestim-

mung dessen, worauf sich das Pronomen bezieht, angefiihrt.

Beziiglich des situativen Kontextes wurde der hohe Stellenwert dieser Thematik
bei den Korankommentatoren verdeutlicht. Die Elemente des auf3ersprachli-
chen Kontextes, die in dieser Arbeit behandelt wurden, sind ,die Rede“, ,die
Offenbarungsgriinde“ und ,,die mekkanischen und medinensischen Koranstel-
len“. Im Bereich der Rede wurde festgestellt, dass manche Aussagen mithilfe
des situativen Kontextes im Gegensatz zu ihrem Ausdruck im Koran allgemein
oder spezifisch zu interpretieren sind, wie es der Fall bei einigen Ansprachen
an den Propheten Muhammad ist. Beziiglich der Herabsendungsgriinde befass-
ten sich Koranausleger an vielen Stellen innerhalb ihrer Werke damit, die je-
weiligen Herabsendungsgriinde in den interpretierten Koranversen explizit zu
erwdhnen. Dies gilt fiir sie als Mittel zur Erleichterung der Erlduterung und als
Bekriftigung fiir ihre Interpretation. Fiir die Bedeutung des Erkennens der
mekkanischen und medinensischen Koranstellen erwdhnen viele der Koranin-
terpretatoren am Anfang jeder Sure, ob sie zu Mekka oder zu Medina herabge-
sandt wurde. Durch ihre gute Kenntnis auf diesem Fachgebiet war es ihnen
moglich, beispielsweise das Allgemeine von dem Spezifizierten und das Abro-

gierende von dem Abrogierten zu unterscheiden.

Im fiinften Kapitel wurde die Ubersetzung definiert sowie die pragmatischen
Aspekte und der Zweck (Skopos) in Ubersetzung behandelt. AnschlieBend wur-
de auf die Methode hingewiesen, welcher in der pragma-kontextuellen Analyse
der gewdhlten Beispiele in dieser Arbeit gefolgt wurde. Bei der Analyse der Be-
riicksichtigung des Kontextes in den Ubersetzungen wurde zuerst der Ausgangs-
text beziiglich der textlinguistischen Hauptmerkmale, d.h. des sprachlichen
Kontextes sowie der aul3ersprachlichen Determinanten, also des situativen Kon-
textes, behandelt. Danach wurde der iibersetzte Zieltext hinsichtlich der Frage

analysiert, ob er gemiR der Beriicksichtigung des Ubersetzers zu den sprachli-
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chen und nichtsprachlichen Elementen kontextualisiert oder entkontextualisiert

wurde.

Als Beispiel fiir die lexikalischen Dimensionen der koranischen Ausdriicke wur-
den die Homonyme und Synonyme genauer untersucht. Der zu diesem Zweck
gewdhlte Ausdruck ist ,schriftunkundig®, der sich sechsmal im Koran wieder-
holt, und zwar an den Stellen al-Baqarah 2: 78, Al-Imran 3: 20, 75, al-Araf 7: 157, 158
und al-Gum‘h 62: 2. Gemald der Analyse des Zieltextes und der lexikographi-
schen, makro- sowie mikrokontextuellen und interpretatorischen Abhandlung
des Ausgangstextes ergibt sich folgendes: [1] Rudi Paret beriicksichtigt bei der
Ubersetzung von den Homonymen und Synonymen in den oben genannten Ko-
ranversen weder den sprachlichen noch den situativen Kontext. [2] Khoury be-
riicksichtigt keinen Kontext durch die Verbindung zwischen den Versen 62: 2
und 7: 157, 158. Aus dieser Verbindung folgt, dass die Beschreibung ,ungelehrt®
auf ,heidnisch®“ beschrankt wird. Dementsprechend bezieht sich die Beschrei-
bung ,heidnisch“ auf Muhammad. [3] Bobzin beachtet ebenfalls keinen Kon-
text durch seinen Kommentar zu Vers 2: 78. Er lasst ummiyiina, wortlich ,,dem
Volke Zugehorige“ bedeuten. Mit derselben Aquivalenz hat er den Ausdruck
ummiyina auch in Vers 62: 2 iibersetzt. [4] v. Denffer und Ibn Rassoul beriick-
sichtigen in ihren Ubersetzungen den Kontext. Dies gilt auch fiir Khoury sowie

fiir Bobzin, aufRer in den oben angesprochenen Punkten.

Die spekulative Vermutung der Auslassung in al-Isr2> 17: 16 wurde als Beispiel
fiir die grammatischen Dimensionen erwihnt. Aus der Untersuchung des Ziel-
textes und der lexikographischen, makro- sowie mikrokontextuellen und inter-
pretatorischen Behandlung des Ausgangstextes resultiert folgendes: [1] Durch
die falsche Vermutung der elidierten Ausfiihrung von amara in der Ubersetzung
von Paret und Khoury trotz ihrer verschiedenen Begriindungen bertiicksichtigen
sie weder den Mikro- noch Makrokontext des behandelten Koranverses. [2]
Durch die Auslassung der Vermutung der elidierten Ausfithrung des Befehls be-
achten sowohl v. Denffer als auch Bobzin den Kontext bei der Versiibersetzung

nicht, obwohl sie beide die wortliche Ubersetzung der Ausgangssprache ange-
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ben. [3] Dadurch, dass Ibn Rassoul ein Bedingungswort vermutet, nachdem er

das Verb amara als intransitiv betrachtet, beriicksichtigt er den Kontext.

Das bildliche Beispiel, das in al-An‘am 6: 122 erwdahnt wird, wurde hier als Bei-
spiel fiir die Metapher in der Rhetoriklehre gewahlt. Der wissenschaftlichen Er-
forschung des Zieltextes und der lexikographischen, makro- sowie mikrokon-
textuellen und interpretatorischen Behandlung des Ausgangstextes zufolge zeigt
sich, dass die vier Ausdriicke ,der tot war“, ,den wir wieder lebendig mach-
ten“, ,ein Licht“ und ,Finsternisse“ im behandelten Vers nur den rhetorischen
Bedeutungen gemaf} verwendet werden. Paret und Bobzin beriicksichtigen die-
se bildliche Verwendung im Zieltext nicht. Khoury, v. Denffer und Ibn Rassoul

weisen wiederum auf die rhetorische Bildlichkeit der Worter hin.
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VIII. Glossar

abun mina r-rada‘

adat/ harf istifham
(pl. adawat/ hurif
istifham)
adat/ harf nafy
adat/ harf nida’
adat/ harf tahdid

adat/ harf tanbih

adat/ harf tasbih

af‘al taklifiyyah
(sg. fi‘l taklifi)
ahadit naba-
wiyyah (Sg. hadit
nabawi)

ahadit qudsiyyah
(sg. hadit qudsi)

ahbaru al-‘arab
ahlu 1-kitab

akabiru 1-
mugrimin

‘alamah i‘rabiyyah
(pl. ‘alamat)
al“-al-
qamariyyah
‘alaqah ‘urfiyyah

al-alfazu 1-
wadihah (pl. al-
1fzu I-wadih)/

al-alfazu bi-‘tibari

Milch-Vater

Fragepartikel

Negationspartikel
Anredepartikel
Anreizungspartikel

Aufmerksamkeitserregungspar-
tikel

Vergleichswort

Religiose Verpflichtungshand-
lungen

prophetische Uberlieferungen

gottliche Uberlieferungen

altarabische Erzdhlungen
Leute der Schrift

die grofRten Ubeltiiter
Deklinationszeichen
Mond-,,al“

herkommliche Beziehung

die Ausdriicke hinsichtlich der

Klarheitsstufen
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l-wudiih

al-alfazu bi-‘tibari
d-dalalah
al-alfazu bi-‘tibari
1-husiis

al-alfazu bi-‘tibari
1-‘umiim

al-alfazu gayru 1-
wadihah oder
al-alfazu bi-‘tibar
‘adami 1-wudiih

al-‘amm

»al“-a8-Samsiyyah

‘ammah mina r-
rada‘

‘ammun urid bihi
1-husiis

‘@mmun urid bihi
1-‘umiim

ara’ fighiyyah (sg.
ra’y fighi)
asbabu n-nuzil
(sg. sababu n-
nuzal)

‘atf

‘ayn (Pl. a‘yun o-

der ‘uyiin)

B
balagah

Balagiyyiin
(Sg. balagiyyun)

die Ausdriicke hinsichtlich des
Sinninhaltes

die Ausdriicke hinsichtlich der
Spezifizierung

die Ausdriicke hinsichtlich der
Allgemeinheit

die Ausdriicke hinsichtlich der

Unklarheitsstufen

das Allgemeine

Sonnen-,al“

Milch-Tante vaterlicherseits

Allgemeines, durch das die
Spezifizierung gemeint wird
Allgemeines, durch das die
Allgemeinheit gemeint wird

rechtliche Meinungen

Offenbarungsanlésse/ -griinde

Verbindung/ Anschluss

Auge, Quelle, Brunnen, Spion,

Spéaher

Beredsamkeit

Rhetoriker
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s. ‘ulama’u I-balagah
bant isra’il

al-barih (p1. al-

bawarih)

al-bitantu 1-
fasidah

D

dalalatu n-nass/

dalalatu l-awla

dalalatu 1-
muhalafah oder |
dalalatu  t-tadad
oder 1

dalalatu t-tawafuq
ad-dikr

ad-du‘@

F

fa‘il (musnad ilayh)

s. mubtada’
al-fa‘iliyyah

faqih (Pl
fugaha’)/

@limu 1-figh (pL
‘ulama’u l-figh)
fasahah

fatwa (pl. fatawa)

Kinder Israels

der sich von der linken Seite
zukehrende Vogel, d.h. un-
heilbringend

vertraute Unheilstifter

Sinninhalt des Textes/ Vor-

rangssinninhalt

Sinninhalt des Gegenteils

gegensatzlicher Sinninhalt

iibereinstimmender Sinninhalt
die Ermahnung

Bittgebet

Verbalsubjekt /Aktivsubjekt

Subjektsein

Rechtsgelehrte

Redegewandtheit

Rechtsgutachten
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fil

(musnad) s. habar
fil habari
fi‘l insa’1

al-furqan

G

al-gahiliyyah

gam‘ (Pl. gumi*)

gam‘ mu’annat
salim

gam‘  mudakkar
salim

gam‘ taksir li-l-
mu’annat

gam¢ taksir li-l-
mudakkar
al-garad (p1. al-
agrad)

garibu 1-Qur’an
al-garr

al-gasl

gawab as-Sart
al-ginas

gumlah filiyyah

gumlah haba-
riyyah

gumlah in§&’iyyah

Verbum/ Verb

Aussageverb
Ausrufeverb

die Entscheidung

die Zeit des altarabischen Hei-
dentums vor dem Islam
Plural

reguldrer Femininum-Plural

reguldrer Maskulinum-Plural

nichtregulérer Femininum-
Plural
nichtreguldrer = Maskulinum-
Plural
Zweck

schwerverstandliche und sel-
tene Ausdriicke im Koran

Dativ/ Genitiv

rituales Waschen

Nachsatz des Bedingungssatzes
Paronomasie

Verbalsatz

Aussagesatz

Ausrufesatz
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gumlah ismiyyah

gumlah mab-

niyyah li-l-ma‘lim

gumlah mab-
niyyah li-1-
mamaghiil

H

habar

(musnad) s. fi‘l

al-habar wa-1-in$a’

al-hadat al-akbar

al-hadat al-asgar

ahadit
(Sg. hadit)
al-hadf

al-hafi

al-hagy

hal (p1. ahwal)
halah mina r-rada“
halu I-hitab

halu I-muhatab
halu I-muhbatib
al-haqiqah

hasanat (sg.

hasanah)

Nominalsatz

aktiver Satz

passiver Satz

Pradikat eines Nominalsatzes,

d.h. ,Nominalpradikat“

verifizierte
Sprechakt

Aussage  und

grofe Verunreinigung/ Un-
reinheit
kleine Verunreinigung/ Un-
reinheit
Hadithe

Weglassung oder Ellipse

das nicht aus dem Wort ent-

stehende Unklare

Pilgerfahrt

Umstand

Milch-Tante miitterlicherseits
Redesituation
Angesprochenensituation
Sprechersituation

Wabhrheit

<

gute Taten bzw. ,die Guten'
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al-hass
hidayah

higrah

al-hikmah

al-hukmu  $-Sar
(Pl. al-ahkamu §-
Sar‘iyyah)
al-hurifu 1-
mugqatta‘ah
huriif manztimah

I

‘ibaratu n-nass/

dalalatu 1-‘ibarah

al-‘ibrah bi-hustsi
s-sabab)|

al-ibrah bi-

‘umiimi l-lafz 1

‘iddah

i‘¢azu I-Qur’an

‘ilmu 1-badi*

‘lmu 1-bayan

das Spezifische

Rechtleitung

Auswanderung des Propheten
Muhammad von Mekka nach
Medina
Weisheit

islamische Rechtsprechung

geheimnisvolle Buchstaben/
ratselhafte Buchstaben
nebeneinander aufgereihte

Buchstaben

Ausdrucksweise des Textes/
Sinninhalt desr Ausdruckswei-
se

fiir die Giiltigkeit ist der spezi-
elle Herabsendungsgrund
malfdgeblich

fiir die Giltigkeit ist die All-
gemeinheit der Auferung
maligeblich

Wartezeit

Unnachahmlichkeit des Ko-
rans/ sprachlicher Wunder-
charakter des Korans

Lehre der Verschonerung/
Lehre von Metaphern bzw.
Redefiguren

Lehre der Bildsprache/

Lehre der Darstellung
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4lmu 1-ma‘agimi 1-

‘arabiyyah

“lmu l-ma‘ani
4lmu 1-qird’at
‘ilmu n-nahw
“lmu s-sarf
4lmu s-sawtiyyat

4lm usiili I-figh|

oder

oder)

oder)

oder)

oder!

al-iltifat

igtida’u n-nass/

dalalatu l-iqtida’
i‘rab

iSaratu n-nass/

dalalatu l-iSarah
ism fa‘il

ism maf‘dl
isti‘arah

isti‘arah

makniyyah

arabische Lexikographien

Lehre der Bedeutungen
Lehre der Lesarten

die arabische Grammatik
Formenlehre / Morphologie
Phonetik

islamische Rechtsmethodolo-
gie

Grundlagen der islamischen
Rechtswissenschaft
Methodenlehre der islami-
schen Rechtswissenschaft
Quellen des islamischen
Rechts

Quellenlehre des islamischen
Rechts

Rechtskenntnisquellen der is-
lamischen Rechtswissenschaft

Wechsel der Sprechebenen

Erfordernis des Textes/ Sinn-

inhalt des Erfordernisses
Deklination

Hinweis des Textes/ Sinninhalt

des Hinweises

Partizip Prasens

Partizip Perfekt
Entleihung/leihe, ,Metapher

Anspielungsmetapher
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isti‘arah mufradah
isti‘arah ‘ala sabil
at-tamtil oder|

isti‘arah murakka-
bah oder]

isti‘arah
tamtiliyyah oder 1
isti‘arah

tasrihiyyah
istifhamu 1-itab
istifhamu t-taqrir
istifhamu t-tawbih
isti'naf

al-itnab wa-1-igaz

K

kalam/
kalim manziim

al-karim
al-kinayah

li-kull kalimah
ma‘a sahibatiha
magam |

s. li-kull magam

maqal

li-kull maqgam

magqal

s. li-kull kalimah ma‘a

einfache Metapher

komplexe Metapher

komplexe Metapher
komplexe Metapher

ausgedriickte Metapher/
Metapher, in der der Bildspen-
der erwdhnt wird

Tadelfrage
ablehnende Frage
Riigefrage
Neubeginn

ausfiihrliche und knappe Dar-

stellung

angeordnete Aussagen

das Ehrwiirdige
Metonymie

jede Aussage mit dem Begleit-

wort hat eine eigene Situation

fiir jede Situation besteht eine
gepragte  iibereinstimmende
AuRerung/

an jede Situation ist die iiber-
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sahibatiha maqam}

L

al-lahgatu 1-
higaziyyah

lamu l-amr

Lugawiyyun
(sg. lugawi)

s. ‘ulama’u 1-lugah

M

al-mabani (Sg. al-
mabna)
maf‘al bih

al-magaz

magaz mursal

magaz ‘aqli
magaz lugawi

al-makki wa-l-
madani

al-ma‘na l-hasil bi-
l-masdar

al-masdar oder|,
al-ma‘na l-masdari |

al-ma‘tiifayn

einzustimmende  AuRerung

gebunden

hedschasischer Dialekt

Verbindungs-Lam, das auf den
Imperativ hinweist

Sprachwissenschaftler

die geschriebenen oder ge-
sprochenen Formulierungen
Objekt

Ubertragung/ Tropus

der nicht an einen Vergleich
gebundene Tropus ,Synekdo-

che

gedankliche Ubertragung
begriffliche Ubertragung

mekkanische und medinensi-
sche Koranverse

der aus dem Sprechvorgang
resultierende Sinn

Verbalnomen
Sinn des Verbalnomens

beide Elementen, die sich
durch Worter/Satze daran an-

schliefen
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magam (Pl
maqgamat)

magamatu l-kalam

masadiru  t-tasri‘
(Pl. masadiru t-
tSri9)

al-mash

al-maslahatu 1-
‘ammah

Mawqif

(Pl. mawagqif)

al-maw‘izah
mital mukarrar

al-mu‘allagat as-

sab¢

al-mubalagah
al-mubarak
al-mubin

mubtada’

(musnad ilaih)
s. fa‘il

al-mudaf

al-mudaf ilayh

al-mudallin

Situation

Redekonstellationen

Gesetzgebungsquellen

rituales Streichen

allgemeiner Nutzen

Konstellation

die Ermahnung

Reduplikation, zweiradikaliges
Verbalsubstantiv

die sieben schonsten Gedichte,
die mit goldener Handschrift
geschrieben und an der Kaaba
aufgehdngt wurden

Hyperbel
das Gesegnete
das Deutliche

Nominalsubjekt/ Subjekt des

Nominalsatzes

annektiertes oder

erstes Nomen im  Status
constructus (der Genitivver-
bindung)

zweites Nomen im Status
constructus (der Genitivver-
bindung)

Irregefiihrte
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al-mudillin

al-mufassar

mufassar bi-
gayrihi

mufassar bi-
nafsihi

Mufassiriin

(Sg. mufassir)

s. ‘ulama’u t-tafsir

mufrad
mu‘gamiyyah
al-mugmal
al-muhkam

al-muhkamat wa-
l-mutasabihat
mulabasatu 1-
ahwal

al-muqayyad

mugqri’
(Pl. muqri’tn)

mugqtada 1-hal

al-musabbah

S. tarafayyi t-tSbiih|
al-muSabbah bihi
s. tarafayyi t-tSbiih|

al-muskil
muskil wa-
mithimu l-ihtilaf

wa-t-tanaqud

Irrefiihrende

Interpretierte

das von einem anderen Text
Interpretierte

das vom selben Text Interpre-
tierte

Koraninterpretatoren/ Koran-
kommentatoren/ Koranexege-
ten/ Koranausleger

Singular
lexikalisch

das nicht ndher Spezifizierte
das Eindeutige

Ein- und Mehrdeutigkeiten

Begleitverhiltnisse

das Eingeschrankte

Koranrezitator

Erfordernis der Sprechsituati-
on

Bildempfanger

Bildspender

das urspriinglich aus dem
Wort entstehende Unklare

schwierige und anscheinend

kontradiktorische Verse

299

o Gl
o L ) g

SEBT
) oo - (

sgcee

Jozed

ted
S E L)
s da fals
Jsr ) <liida
J@d}

L

)oseod - (
Iz 0=l
oGl

s sl

Jel sl

e 5 9 Sl
< oy [ |

S. 224

S. 81,
ILa.1.3.
F. 214 [2]

F. 214 [1]

F. 8]

S. 57

S. 20

s. 81,
La.2.3

s. 81,
La.1.4.
F. 228
S.39

F. 13}

S. 81,
IMl.a.3.2.2.
S. 28

F. 13}

F. 636

F. 636

F. 214
[2],
L.a.2.2

F. 76}



muta‘alliqu l-amr
mutabaqat

mugqtada 1-hal

al-mutakallimtin
(sg. mutakallim)

mutanna

mutanna
mu’annat
mutanna mudak-
kar

al-mutlaq

al-mutasabih

N
an-naba’u l-‘azim

an-nahwi
(Pl. an-nahwiyytin)
nahwiyyah

na’ib fa<l
nasab ‘@’ili
nasab makani

nasab qawmi/
ahli

an-nash
nash guz’i

an-nasih wa-l-

mansiih

Ausfithrung des Befehles

Ubereinstimmung mit den Er-
fordernissen der Sprechsituati-
on

Scholastiker

Dual

Femininum-Dual
Maskulinum-Dual

das Uneingeschréankte

die wurspriinglich vom Wort

ausgehende Unfassbar-

keit/Mehrdeutigkeit

die gewaltige Kunde

Grammatiker

grammatisch

Passivsubjekt

familidres Herkunftsattribut
ortliches Herkunftsattribut

nationales Herkunftsattribut

Abrogation bzw. Aufhebung
Teilabrogation

abrogierende und abrogierte

bzw. aufhebende und aufge-

300

ol G
5 - R 3 ’alj o
Jzd

sl
ol (

Cihe ol
e sl
Gdad)

it i

G s¢al
)zl (
5820

Jg Vil
sdf oo

/g,se}fsx—bé';
sd)
)
Sz 08

& soeds FL

S. 228

s. 81,
L.a.3.2.1.
F. 214
[2],
La.2.4

S. 191

F. 307

S. 209

F. 237

F. 228



an-nass

rechtsmethodologisch
nassal
an-nazm

an-nazmu 1-
qur’ani

nazmun muba‘tar

an-niru l-mubin

Q

qar’

(Pl. qurt‘u u.
aqra’) s. qur’|
qara’in

(Sg. garinah)
qar2’in lafziyyah
wa-haliyyah

qara’inu l-ahwal

gar@’inu n-nass

qarinah ‘aqliyyah

qarinah gayr
lugawiyyah

gira’at gayr
mutawatirah

(Sg. qira’ah)
qiblah
qira’ah

(Pl. gira’at)

hobene Koranverse
der zum bestimmten Zweck

angefiihrte Ausdruck
Taschendieb

textuelle Ordnung

die gottliche Ordnung der
Sprache des Korans
ungeordnete und zerstreute
Ordnung

das deutliche Licht

Zusammenbringen, Zusam-

menstellen

Indizien

wortliche und umstehende In-
dizien

Zusammenhidnge der Umstin-
de

Textindizien
Intellektsindiz

auller- oder nichtsprachlicher
Kontext

die in wunterbrochener Folge
iiberlieferten Lesarten

Gebetsrichtung

Lesung/ Variante
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qira’ah mansiihah

qur’
(Pl. qur®’, aqra’

oder aqru’) s. gar’!

R

ar-rahmah
riwayah (Pl
riwayat)
mutawatirah

S

sabku n-nass
as-sag*

sagdah

as-salah

(pl. as-salawat)

as-salatu 1-
mafridah
as-salatu 1-

masninah oder as-
salatu n-nafilah
as-sanih

(Pl. as-sawanih)

sarfiyyah

as-Sari‘atu I-
islamiyyah

sariq

sawtiyyah

Abrogierte Rezitation

Menstruation oder Reinheit.

die Barmherzigkeit

die in ununterbrochener Folge

iiberlieferte Uberlieferung

Textabfassung
Reimprosa
Niederwerfung

Gebet

obligatorisches Gebet

freiwilliges Gebet

der sich von der rechten Seite
zuwendende  Vogel, d.h.
gliickverheilend

morphologisch

islamische Rechtsnorm/ Ge-
setze
Dieb

phonetisch
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as-sibaq wa-l-lihaq

as-sifa’

sifah

sifah muSabbahah
bi-smi 1-fa¢il
as-siratu n-

nabawiyyh

as-siyam

siyaqu 1-hal
s. siyaqu l-magqam und

siyaq gayr lugawi

siyaqu l-maqal

s. siyaq lugawi

siyaqu l-maqam
s. siyaqu 1-hal und

siyaq gayr lugawi
siyaqu n-nass
siyaqu n-nazm
siyaq gayr lugawi

s. siyaqu l-hal und

siyaqu l-magam

siyaq lugawi

s. siyaqu l-magqal

T

at-ta‘ah

voran- und nachgestellter
sprachlicher Mikrokontext
oder

vorherige und nachfolgend
aufgestellte Worte bzw. Sitze

die Heilung
Adjektiv

ein dem aktiven Partizip &ah-
nelndes Attribut
prophetische Biographie

das Fasten

auldersprachlicher/ nicht-

sprachlicher Kontext

sprachlicher Kontext

auldersprachlicher/ nicht-
sprachlicher Kontext

oder Situationskontext

textueller Kontext

Kontext der textuellen Ord-
nung
Auldersprachlicher/ nicht-

sprachlicher Kontext

sprachlicher Kontext

Gehorsam
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at-tab‘id
at-tabi‘tin
at-tadkirah

tafsiru 1-Qur’an/

at-tafsir

tafsir qa’im ‘ala
siyaqu  l-magam
aw ‘la siyaqu I-
magqal

tahdidu 1-‘amil
tahdid ‘awdati d-
damir

tahsisu 1-‘am
at-tahsis
tayammum
at-tanzil

at-tagdim  wa-t-

ta’hir

taqdiru l-mahdif

tarafayyi t-tSbiith
d.h. al-musSabbah und
al-muSabbah bihi?

tarkibu l-alfaz
at-tasbihu 1-balig

at-tasbihu l-

mufrad

Aufteilung
erste Nachfolgergeneration

die Erinnerung

Koraninterpretation/  Koran-
kommentar/  Koranexegese/
Koranauslegung

aullersprachlich kontextuelle

Interpretation

Bestimmung der Valenz

Bestimmung dessen, worauf
sich das Pronomen bezieht
Spezifizierung des Allgemei-
nen

Spezifizierung
symbolische Reinigung
die Herabsendung

Voran- und Nachstellung der
Satzglieder/
Verschieben von  Satzele-
menten nach vorne oder nach
hinten

Vermutung des Elidierten

zwei Erscheinungen, d.h. Bild-

empfianger und Bildspender

Wortbildung
wortgewandete Ahnlichkeit

einfache Ahnlichkeit
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at-tasbihu 1-
murakkab

at-tasbih at-tamtili
at-tasrif

at-ta’wil
at-tawriyah
at-tibaq

at-tasbih/

al-musabahah

U

‘ulama’u

(sg. ‘@alim) 1-
balagah .
balagiyyiin

‘ulama’u 1-lugah

s. lugawiyyiin

‘ulama’> wustali I-
figh/

‘ulama’u l-usil

s. usiiliyytin
‘ulama’u t-tafsir

s. mufassiriin

‘ulimu

(sg. ¢ilm) I1-lugah
oder|

al-‘ulimu 1-
lugawiyyah oder}
“ultimu 1-

‘arabiyyah oder?

komplexe Ahnlichkeit

komplexs Gleichnis
Flexion

Deutung
Verheimlichung
Antithese

Vergleich/ Ahnlichkeit

Rhetoriker

Sprachwissenschaftler

Methodologe/ Rechtsmethodi-
ker der islamischen Rechtswis-

senschaft

Koraninterpretatoren/ Koran-
kommentatoren/ Koranexege-
ten/ Koranausleger
arabische Sprachwis-

senschaften

sprachliche Disziplinen

arabische Sprachwissenschaf-

ten
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“ulimu 1-Qur’an
‘umarah

ummah um-
miyyah
Ummiyyin

(Sg. ummi)

usiiliyyah

usiliyytn
(Sg. usiili)
s. ‘ulam®’ usili 1-figh

und ‘ulama’u l-usil

w

wad*
(Pl. awda“)

wad‘ (istilah)

waghu §-Sabah

al-wahy

wazn

(‘ala wazn)

wudi@®

al-wugth  wa-n-
naza’ir

(Sg. wagh/ nazir)
Z

az-zahir

az-zakah

(pl. az-zakawat)

Koranwissenschaften
Besuchsfahrt

ungelehrte Gemeinschaft

Lese- und Schriftunkundige

rechtsmethodologisch

Theoretiker der islamischen

Rechtswissenschaft

Lage

Gepragte Fachtermini

Vergleichsmoment bzw. Terti-
um comparations

die Eingebung

Formtypen
(unter Angleichung an Typus/
in Form von)

rituale Teilwaschung

Homonyme und Synonyme

das dulderlich Klare/ Offenbare

Abgabe
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zarf Adverb )5t <ok s.59
zarf (hal) Gelegenheit )Jiz( <ok Fo135
(Pl. zuriif) )=k .z (
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