Stefan Jakob Wimmer

Der Tempel von Jerusalem im Koran

Jerusalem hei3t arabisch a/-Quds, ,das Heilige/Heiligtum”, von einer
weithin vertrauten semitischen Wurzel (vgl. hebr. gédes und aram. qudsa
mit genau derselben Bedeutung), oft auch mit Zusatz a/-Quds as-Sarif,
»das ehrwirdige Heiligtum”. Daneben hat die Stadt in der arabischen
Tradition noch weitere Namen: Bayt al-Maqdis, wie sie schon frih ge-
nannt wurde, klingt unmittelbar an Beyt ha-Migdas an, die ibliche heb-
rdische Bezeichnung fir den Tempel selbst (wérl. ,Haus des Heilig-
tums/Tempels”). Besonders in der frihen arabischen Poesie wurde gern
lliyé verwendet, das auf das noch in byzantinischer Zeit gebrauchte latei-
nische Aelia (< Aelia Capitolina) zuriickgeht.! Und schlieBlich auch
Orusalim, das als agyptisch (Urusalim’™ und akkadisch Urusalim schon
in den éltesten Erwéhnungen der Stadt im 2. Jahrtausend v.C. auftaucht,
und so beispielsweise in arabischen Bibelibersetzungen gebraucht wird.2

Im Koran wird indes Jerusalem unter keinem dieser Namen genannt.
Nicht ein einziges Mal. Das mag zunéchst Gberraschen, angesichts der
Bedeutung Jerusalems als drittheiligste Stadt des Islam nach Mekka und
Medina. Zum Vergleich: in der Bibel wird Jerusalem 826-mal erwéhnt.?
Ein solches gegeneinander Aufrechnen geht jedoch am Wesen des Koran
als Heilige Schrift vorbei: Noch deutlicher als dies auch fir die Bibel gilt,
geht es dem Koran nicht um historische Berichterstattung, nicht um ein
Protokollieren von Ereignissen, die sich real zu einer bestimmten Zeit an
einem bestimmten Ort abgespielt hétten; es geht vielmehr um sehr viel
subtilere, ,wahrere” Aussagen, némlich um Wahrheiten Gber Gott und
Uber das rechte Verhalten von Menschen. Die aber sind allgemeingdltig
und zeitlos, und kommen erst herausgeldst aus einem historisierenden
Korsett in ihrer eigentlichen Tiefe zur Geltung. Daher unterldsst der Ko-

* Alle Koranstellen nach eigener Ubersetzung. Fir vergleichende Uberlieferungen in Koran und Bibel s.
Wimmer/Leimgruber, Von Adam bis Muhammad.

! Der romische Kaiser Hadrian hatte 135 n.C. die Umbenennung der Stadt in Aefia Capitolina verfigt.
Mit dieser Bezeichnung wurde das alte Heiligtum der Juden durch den Tempelberg von Rom, den
Kapitolshiigel, substituiert, und die Stadt der Kaiserdynastie (Aelius) zugeordnet.

? Im modernen Sprachgebrauch der Paléstinenser wird Urvsalim, wegen seiner Néhe zu hebr. Jero-
$6/ajim, fir das israelische ,West-Jerusalem” verwendet, versus a/-Quds fir das arabische ,Ost-
Jerusalem”, das die historische Alistadt einschlieft.

¥ 686-mal im AT, 140-mal im NT (Einheitsibersetzung). Hinzu kommen noch diverse alternative Be-
zeichnungen wie z.B. ,Jebus”, »Salem”, ,Ariel“ und vor allem ,Zion”.

%9




ran die Fixierung bestimmter Erzihlungen innerhalb chronologisch be-
stimmbarer Abfolgen weitestgehend und vermeidet daher auch genaue
geographische Zuordnungen in der Regel. Selbst Mekka wird nur an zwei
Stellen ausdriicklich beim Namen genannt, Medina gerade 4-mal.* Dass
Jerusalem nicht namentlich im Koran bezeichnet wird, steht also in kei-
nerlei Widerspruch zur Bedeutung der Stadt for Muslime.

al-masgid al-agsé und der masgid der Israeliten

Die islamische Tradition verbindet die ersten Verse der 17. Sure mit Jeru-
salem. Die Sure ist unter zwei verschiedenen Namen bekannt: Meist wird
sie ,Die Nachtreise”, al-isré’, nach dem in Vers 1 angedeuteten Ereignis
genannt, manchmal — besonders noch in der dlteren Literatur — ,Die
Israeliten”, Band Isré 7, welche Thema der Verse 2-7 sind.®

Vers 1 lautet:

Gepriesen sei der seinen Verehrer fohrte des Nachts

von al-masgid al-harém zu al-masgid al-agsé,

dessen Umfeld Wir gesegnet haben,

um ihn (einige) von Unseren Zeichen schauen zu lassen —
ist doch Er der (alles) Horende und Sehende!

Murad Wilfried Hofmann kommentiert diesen Vers in seiner Koraniber-
tragung (229): ,Dies ist der einzige eindeutige Hinweis im Koran auf das
mystische Erlebnis, das den Propheten im Jahre 621 von der Kaaba in
Mekka zum Tempel Salomos in Jerusalem fihrte (isra’) und von dort in
den Himmel (mi’radsch), Vgl. dazu 53:2-18. Die Einzelheiten dariber

finden sich im Hadith. Ob die Fahrt mit Seele und Leib stattfand, wird un-
terschiedlich beantwortet.”

masgid ist das arabische Wort, von dem sich tber span. mezquita und
frcpz. mosquée unser deutsches Wort ,Moschee” ableitet. Es kommt von
SGD, ,(zum Gebet) verneigen”, und meint also zunéchst einen zum ritu-
ellen Gebet bestimmten Ort. Beziglich al-masgid al-harém besteht
Ubereinstimmung, dass es sich dabei um die Kultstétte der Kaaba in
Mekka handelt. harédm als Adjektiv bedeutet ,im sakralen Sinn abge-

* Mekka: 48:24 und 3:96 (hier ,Bakka”
ter dem Eigennamen ,Jathrib”
hang zu verstehen, dass Mekk
genannt werden.

* Beachte den, wiewohl zufdlligen, lautlichen Anklang von 7sr6”an Isr6 %,

geschrieben); Medina: 9:101.120, 63:8 und 33:13 (hier un-
). Dariber hinaus gibt an zahlreichen weiteren Stellen der Zusammen-
a oder Medina angesprochen sind, ohne dass die Namen ausdricklich

80




grenzt’, das Gegenteil von ,profan”. Gemeint ist der Heilige Bezirk, der
femenos von Mekka. agsd ist Steigerungsform von gasd, ,entfernt”, mit
~AauBerst’, ,extrem”, ,(ganz) am Rand (befindlich)” als Grundbedeutung.

Einen expliziten Bezug zu Jerusalem stellt der Vers selbst also nicht her —
denn die als Al-Agsa bekannte Moschee auf dem Tempelberg existierte
natirlich zur Zeit der Offenbarung als solche noch nicht. Tatséchlich
wurden denn immer wieder Meinungen geduBert, wonach mit al-masgid
al-agsé entweder eine bereits bestehende Moschee in Medina gemeint
ware, oder diese Wendung auf den Himmel zu beziehen sei: Muhammad
ware demnach direkt von Mekka aus in den Himmel entriickt worden.

Zahlreiche Hadithe, Uberlieferungen, die auf den Propheten Muhammad
selbst zurickgefihrt werden, beziehen al-masgid aol-agsé freilich ganz
entschieden auf Jerusalem, sodass aus muslimischer Sicht kein Zweifel
angebracht erscheint. Die Hadithe berichten sehr detailliert, wie Mu-
hammad mittels des Ubernatirlichen Reittiers a/-Burdg (von barg, ,Blitz")
und geleitet durch den Engel Gibril (Gabriel) in einer wunderbaren
Nacht Jerusalem erreichte; manche figen unterwegs auch noch den
Berg Sinai und andere Etappenstationen ein. In Jerusalem habe der Pro-
phet sein Reittier an der Umfassungsmaver von ol-masgid al-agsé zu-
rickgelassen, an einer Stelle, die deshalb von Muslimen a/-Burég-Mauer
genannt wird: Es ist jener Abschnitt der TempelauBenmauer aus herodi-
anischer Zeit, der seit Jahrhunderten als Klage- oder Westmauer (hebr.
ha-Kétel) im Zentrum jidischer Sehnsucht und Verehrung steht. Von dort
aus betrat Muhammad al-masgid al-agsd, wo ihn die Propheten /bréhim
(Abraham), Misé (Moses) und 756 (Jesus) erwarteten. Gemeinsam ver-
richteten sie dort das Gebet, mit Muhammad als Vorbeter. Danach er-
eignete sich a/-mi’rég, die Himmelfahrt: Von dem Felsen aus, Uber dem
spater der Felsendom erbaut wurde, wurde der Prophet nacheinander in
die Sieben Himmel entriickt. Er begegnete dort allen friheren Propheten,
von Adam angefangen, schaute den ,Vollendeten Lotosbaum”é, blickte
ins Paradies und stand schlieBlich vor Gottes Thron. Hier empfing er die
Gnade der fiinf téglichen Gebete. Noch bevor die wunderbare Nacht zu
Ende ging, befand sich Muhammad wieder zuhause in Mekka.

¢ Hier knipft die Uberlieferung die Sternen-Sure 53:13-18 an. Der so genannte Lotosbaum ist ein
Christdorn (zizyphus spina Christi), arab. sidr (hier: sidra). Um seine Bedeutung wird viel spekuliert.
Die semitische Wurzel SDR (arab. s entspricht hebr./aram. $) steht fir ,(aus)senden”, auch im Sinne
von ,eine Botschaft senden”. Vielleicht ist der sidra-Baum ein Bild for die Botschaft, die Muhammad
empféngt, also fir die Offenbarung. Das Adjektiv ,vollendet”, im Arab. ist es Substantiv als Rectum
einer Konstruktusverbindung (al-muntahé), figt sich dazu gut, denn es heiit wortl. ,abschlieBend”. Der
Koran gilt im Islam als die abschlieBende, letzte Offenbarung.
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Die Nachtreise (a/-isré?) und Himmelfahrt (a/-mi’rég) des Propheten wird
im islamischen Festkalender jahrlich am 27. Tag des 7. Monats (Radsch-
ab) gefeiert. Die Volksfrommigkeit hat Spuren des Geschehens auf dem
Felsen selbst lokalisiert und zeigt dort FuBabdricke des Propheten und
Fingerabdriicke Gabriels, sowie die Stellen, an denen die friheren Pro-
pheten das Gebet verrichteten, in Form von Gebetsnischen (mihréb).

Die betonte Bezugnahme in der Uberlieferung auf die friheren Propheten
legt schon nahe, dass es sich bei dem Ort des Geschehens um einen
schon lange vorher heilsgeschichtlich besonders herausragenden Platz
gehandelt haben sollte. Seine Bezeichnung als masgid besagt, dass er
schon zur Zeit des Geschehens, und damit auch schon friher, ein Kultort
fur den Einen Gott war. So sieht es auch Muhammad Asad im Kommen-
tar zu seiner Korantbertragung (529 Fn. 1): ,,Das Ferne (wortl. fernste’)
Haus der Anbetung’ andererseits bezeichnet den alten Tempel von Salo-
mon — oder vielmehr seine Stétte —, der hier die lange Reihe der hebrdgi-
schen Propheten symbolisiert, die der Ankunft Muhammads vorausgin-
gen”. Der Zusatz ,dessen Umfeld Wir gesegnet haben” wird von den
klassischen Kommentatoren allgemein auf die geographische Umgebung
von al-masgid al-agsé bezogen, d.i. Jerusalem und das Land Paléstina.
Das Land selbst, welches im Koran ebenfalls nirgends ausdriicklich beim
Namen genannt wird, heifit in der Propheten-Sure (21:71) ,das Land,
das Wir fur alle Welt gesegnet haben”. Es ist auch im Koran ein ,geseg-
netes”, und nach 5:21 ausdricklich auch das ,Heilige Land”. Fir ,des-
sen Umfeld” steht arab. hawl/ahd, wortl. ,um es herum”. Die arab. Wur-
zel HWIL deckt jedoch noch mehrere andere Grundbedeutungen ab, da-
runter auch ,sich wandeln, entwickeln, vergehen (der Zeit)”, sodass evil.
auch mit der ,Geschichte” des Ortes von al-masgid al-agsd, dessen

heilsgeschichtlicher Evolution, als von Gott besonders gesegnet gerech-
net werden darf.

Dass die unmittelbar folgenden Verse ausdricklich die Israeliten anspre-
chen, bestatigt offenbar den Bezug von Vers 1 auf diesen fir sie und ihre
Propheten so zentralen Ort. Zwischen Mekka, dem Wirkort des neuen
Propheten Muhammad (und seines Vorfahren Abraham), und Jerusalem
spannt die Nachtreise einen Bogen. Die Verse sprechen davon, dass die
Israeliten die Weisung, die ihnen durch Moses Ubermittelt worden war,
nicht eingehalten hatten. Zwei Mal waren sie deshalb von Zerstérung
heimgesucht worden. lhre Hauser fielen Feinden in die Hande, und:
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~wenn die andere (zweite, wortl. letzte) Androhung kommt,
schadigen sie eure Gesichter (euer Ansehen?)

und dringen in euren masgid ein, wie sie beim ersten Mal einge-
drungen waren,

und zerstdren, was sie zerstdren kénnen.”

Dazu kommentiert Ahmad von Denffer (201f.): ,Zu diesen beiden in
17:5 und 17:7 angedeuteten Ereignissen machen die Koranausleger un-
terschiedliche, teils widersprichliche Angaben, die zumeist auf biblischen
Texten beruhen, welche einander nicht richtig zugeordnet scheinen. Indes
fohrt Qurtubi” ein (wenn auch nicht ganz zweifelsfrei iberliefertes) Pro-
phetenwort an, wonach die ,erste Androhung’ die sog. ,Babylonische
Gefangenschaft’ meint, auf welche die Rickkehr nach Jerusalem erfolg-
te, und die ,andere Androhung’ die spdtere rémische Besatzung.”

In unserem Zusammenhang ist natirlich von Interesse, dass hier ganz
ausdricklich die Kultstétte der Israeliten angesprochen wird, die zwei Mal
entweiht und zerstért wurde. Dass sich masgid in Vers 5 unmittelbar auf
al-masgid al-agsé in Vers 1 bezieht, ist naheliegend. Fest steht, dass hier
der Erste Tempel (zerstort 586 v.C.) und der Zweite Tempel (zerstort 70
n.C.) als Kultstétte for den Einen Gott angesprochen wird.

Maria und Zacharias im mmréb

In anderem Zusammenhang kommt der jidische Tempel auch kurz in
den Offenbarungen um Maria (arab. Marjam) zur Sprache. In der Sure
»Das Haus Amram” (3:33-37) wird geschildert, wie sie als Mdadchen in
der Obhut des Sakarijjé (Zacharias), der dann Vater von Jahjé (Johannes
dem Téufer) wird, heranwéchst — in Einklang mit der apokryphen christli-
chen Tradition, wonach Maria von ihren Eltern Joachim und Anna dem
Tempel Gberstellt wurde (Protoevangelium des Jakobus).

Dass der Koran ausdriicklich Amram (arab. /mrén) als Marias Vater benennt, ist oft
missverstanden worden. Amram ist im Alten Testament der Vater von Moses, und so-
mit auch von Aaron und von beider Schwester Mirjam. Zwischen der Mirjam (Maria)
des AT und der des NT liegen weit Gber tausend Jahre. Dem Koran aber zu unterstel-
len, dass die beiden hier einfach ,verwechselt“ worden wéren, verkennt die subtile
Vielschichtigkeit koranischer Texte. Vielmehr projiziert der Koran bewusst die heilsge-
schichtliche Bedeutung — nicht die Historizitét! — der Frau an der Seite des grofien
Propheten Moses auf die Frau an der Seite des grofen Propheten Jesus, die ja im
Ubrigen tatséchlich genealogisch in der Nachkommenschaft Amrams gestanden ha-

7 einer der bedeutenden klassischen Korankommentatoren aus Cérdoba, gest. 1273 n.C.
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ben mag. So werden auf besonders feinsinnige Weise auch Moses und Jesus
parallelisiert.®

Im Koran sorgt also nun der Tempelpriester Zacharias fir das Madchen
Maria, findet aber, dass offenbar Gott selbst sich ihrer annimmt. Der
Or, an dem Maria sich aufhalt und wo sie von Zacharias aufgesucht
wird, wird 3:37 mihréb genannt. Dass es sich dabei um den Tempel
handeln muss, liegt nahe und so, JTempel”, wird der Ausdruck in den
meisten Koranibersetzungen auch kommentarlos wiedergegeben.

«Da nahm ihr Herr sie in schénem Annehmen an und lieB sie in
schénem Wuchs wachsen, und Zacharias sorgte fir sie. Sooft Za-
charias zu ihr in den Tempel (mihréb) eintrat, fand er bei ihr Versor-
gung und fragte: ,Maria, woher hast du das?’ Sagte sie: ,Es kommt
von Gott. Gott versorgt wen Er will, nicht berechenbar.”” (3:37)

Wenige Gbersetzen mihréb hier ungelenk mit ,Kammer” (Ahmadiyya,
Goldschmidt), vielleicht geleitet von dem Bild der Jungfrau, die, inzwi-

schen an Josef von Nazaret versprochen, dort in ihrer Kammer die Bot-
schaft des Engels erfihr.

minréb ist identisch mit dem Begriff, den wir heute als ,Gebetsnische” aus der islami-
schen Kunst und Architektur kennen. Wie kann das Wort hier fur den Jerusalemer
Tempel gebraucht werden? Herkunft und Etymologie von arab. minréb sind unklar.
Die zu Grunde liegende Wurzel HRB steht im Arabischen sonst fir ,Krieg”, ,Kampf”
und davon Abgeleitetes, woraus sich nur schwer ein Bezug zur Gebetsnische herstel-
len lgsst. Der angebliche Brauch frishislamischer Kémpfer, in improvisierten ,Feldmo-
scheen” die Gebetsrichtung durch eine in den Boden gesteckte Lanze (harba) zu
markieren, erscheint in dem Zusammenhang weit hergeholt, zumal es sich hier eher
um eine volksetymologische Konstruktion handeln kénnte, und wirde ohnehin die
allgemeinere und offenbar dltere Bedeutung des Wortes nicht berihren. Uber die
persische Variantschreibung mihréb (so for mihréb) wird versucht, das Wort von lat.
mithraeum abzuleiten. Mithras-Heiligtimer verfigten tatséichlich Gber charakteristi-
sche Nischen, und eine lautliche Angleichung von m zu b wiire durchaus denkbar.’
Die Nische als solche war freilich in der hellenistischen und rémischen Architektur be-
reits allgemein verbreitet und findet sich in frishen Synagogen ebenso wie in apsidalen
Kirchen, sodass ein Rickgriff auf speziell Mithréien wenig Uberzeugt. Alternativ méch-
ten wir hier anregen, tber eine Herleitung von der Wurzel HRM nachzudenken, die
oben zum Adjektiv harém schon diskutiert wurde. mihréb kénnte aus *mihrém ent-

standen sein, das, wie die gebrauchliche Form haram, einen 4heiligen Bezirk” oder
eine ,Kultstatte” bezeichnete.'°

8 Weitere Uberlegungen hierzu in Abu Sdfiiia, Maria, woher hast du das?, 68f.
? vgl. 2.B. Bakka > Makka (Mekka; Sure 3:96).

b Zu'r.Dislfussion um die Etymologie von mhréb s. http://en.wikipedia.org/wiki/Mihrab und http://
de.wikipedia.org/wiki/Mihrab (unterschiedliche Beitréige in den deutschen und englischen Versionen);
eine mégliche Herleitung von HRM wird dort nicht angesprochen.
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In den unmittelbar folgenden Versen wird dem Zacharias selbst ein Sohn
verheifien:

»Dort betete Zacharias zu seinem Herrn und sagte: ,Herr, gib mir
von Dir gute Nachkommenschaft — bist Du doch der das Beten
hort!” Da riefen ihm die Engel zu, wihrend er im Tempel (mihréb)
stand und das Gebet (sa//d) verrichtete: ,Gott verkiindet dir Johan-
nes (arab. Joh/é), der ein Wort Gottes bestdtigt, einen Herrn und
Asketen und Propheten von den Rechtschaffenen.”” (3:38-39)

Vgl.: ,Ein Gedenken der Barmherzigkeit deines Herrn an Seinem Verehrer
Zacharias: Als er seinen Herr mit verborgenem Ruf rief, und sagte:
,Herr, mir sind die Knochen schwach und das Haupt weif} gewor-
den, wihrend mein Beten zu Dir, Herr, nie glicklos war. Ich firchte
was nach mir kommen wird, denn meine Frau war unfruchtbar. So
schenk mir von Dir einen Nachfolger, der mich und das Haus
Jakobs beerben wird, und mach ihn, Herr, (Dir) wohlgefalligl’ —
,Oh Zacharias, Wir verkiinden dir einen Jungen, und sein Name
(sei) Johannes, (den) Wir ihm vorher nicht als Namen gemacht ha-
ben.” — Er sagte: ,Herr, wie soll mir ein Junge sein, wo meine Frau
doch unfruchtbar war, und ich habe Altersschwéche erreicht?’ — Er
sagte: ,So hat Dein Herr gesprochen. Mir ist es leicht, und ich habe
dich zuvor geschaffen, als du (noch) nicht warst.” — Er sagte: ,Herr,
mach mir ein Zeichen!’ — Er sagte: ,Dein Zeichen sei, dass du nicht
mit den Leuten sprechen wirst drei Néchte lang.’ Da kam er heraus
zu seinem Volk aus dem Tempel (mihréb) und er gab ihnen ein,
dass sie Ihn preisen sollten am Morgen und am Abend.” (19:2-11)

Es ist die Episode, die auch Lukas 1 tberliefert. Dort bringt Zacharias als
Priester im Tempel Rauchopfer dar, als ihm der Engel ,auf der rechten
Seite des Rauchopferaltars” erscheint. Im Koran hélt er sich beim Ge-
betsritus (sa/lé) im Tempel (mihréb) auf.

Die Terminologie ist also auch hier inferpretatio islamica, sieht das Ge-
schehen schon im Licht der durch den Koran erfiillten Heilsgeschichte:
Selbstverstandlich ist nicht in einem buchstabengetreuen, und damit die
tiefere Ebene der Aussage verfehlenden Sinn gemeint, dass Zacharias
das islamische Pflichtgebet vollzogen habe, das der Begriff sallé zwar be-
zeichnet, dessen Form und Inhalt aber erst zur Zeit des Propheten Mu-
hammad festgelegt wurde. Und selbstversténdlich kann nicht gemeint
sein, dass Zacharias seinen Dienst in einer Moschee mit Gebetsnische
versehen habe. Vielmehr wird hier der jidische Tempelkult als sa/lé und
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der Tempel selbst als mhréb in den grofien Zusammenhang eben jener
Heilsgeschichte eingeordnet — so wie Maria als Mutter des grofen Pro-
pheten Jesus im Islam héchste Vorbildfunktion genieBt (21:91 ,die Wir
nebst ihrem Sohne zu einem Zeichen fir alle Welt machten”), und so wie

Zacharias und dann sein Sohn Johannes unter die koranischen Prophe-
ten eingereiht sind."’

Der mihréb Salomos und seine Ausstattung

Die Sure 34, ,Sab6"* thematisiert die Beobachtung, dass manche Men-
schen sich der Offenbarung verweigern, weil sie Manches davon in ih-
rem streng und eng rationalen Denken nicht unterbringen kénnen. Da-
gegen argumentiert Vers 9 mit der Begrenztheit von menschlichem Ver-
stehen und Wahrnehmen: ,Verstehen sie denn nicht, was (wie wenig) of-

fen vor ihnen liegt und was (wie viel) ihnen verborgen ist vom Himmel
und der Erde2”

Als Beispiel werden dann einige der wunderbaren Gaben angefihrt,
durch die Gott die Kénige Déwid (David) und vor allem Sulaymén (Sa-
lomo) ausgezeichnet hat. Entsprechend der oben erléuterten Qualitét des
koranischen Texts als Heilige Schrift geht es hier keineswegs darum, Da-
vid und Salomo auf eine bestimmte historische Bihne — als Kénige Isra-
els des 10. Jahrhunderts v.C. — 2y platzieren. Auch sie, wiewohl von
Amts wegen rechtschaffene Kanige, gelten dem Koran als Propheten.
David verkindet als Offenbarungsschrift den Psalter (arab. zabor, von
ZMR'?, vg. hebr. mizmér, ,Gesang, Psalm®), und ist gleichzeitig — wie in
der Bibel — auch Kriegsheld. Salomo ist der ,Friedensfurst” (sein Name
leitet sich hebraisch wie arabisch von sa/ém bzw. salém ab). Seine le-
genddre Weisheit nimmt betont ibernatirliche Zige an, seine Macht
reicht bis in die Welt der Tiere und der Dschinn hinein. Sein in der Bibel
in aller Breite geschildertes, ehrgeiziges Bauprogramm, fir das er presti-
getrachtige AuBenkontakte instrumentalisiert, und das zundchst Palgste
for ihn und seinen Harem umfasst und dann in der Grindung des Tem-
pels kulminiert, wird vom Koran dadurch aus einer vordergrindig realen
Ebene herausgenommen, dass die Mitwirkung von Dschinn dafir unter-
stellt wird. Vers 13 zahlt auf, was sie for Salomo anfertigten. Die Liste be-
ginnt mit mahérib, d.i. Plural von mihréb. Die Ubersetzungen bieten hier
~Paléste” (Paret, Hofmann, Bobzin), +Heiligtimer” (Khoury, Asad), ,Bet-

! dazu ebenfalls Abu Safiyya, Maria, woher hast dy das?, 67-75.
'2 (wieder der Lautwechsel m > bl)
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hauser” (Ahmadiyya), ,Hallen” (Goldschmidt), u.a. Darauf folgen Er-
zeugnisse, die wieder nicht eindeutig zu Ubersetzen sind, etwa ,Bildwer-
ke”, ,Schisseln (oder: Becken) (so groB) wie Teiche(2)” und ,Kessel auf
Gestellen(2)”. Dies erinnert deutlich an das in 1 Kénige 7 und 2 Chronik
3.4 sehr detailliert geschilderte Tempelinventar: das sogenannte ,eherne
Meer”, Kessel und Gestelle aus Bronze.

In méglicherweise anderer Verwendung steht miréb noch in Sure ,Séd”, 38:21-26.
Der Zusammenhang wird vor dem Hintergrund der Natan-Erzghlung von 2 Samuel
12 erhellt. Denkbar ist zwar, dass der Koran die Episode im Tempel ansetzt, und die-
sen als gréfleren Komplex auch als Wohnstétte (wie bei Maria) des Kénigs ansieht.
Da es firr die Aussage, die der Koran mit der Erzéhlung vermitteln will, auf chronolo-
gische Bezige nicht ankommt, wére der Einwand, dass ja erst Davids Sohn Salomo
den Tempel erbaut habe, wenig relevant. Auch sonst kontextualisiert der Koran David
und Salomo gern miteinander. Dennoch erscheint Gberzeugender, dass miréb an
dieser Stelle den Palast Davids meint, und in diesem Sinne vielleicht sogar tatséchlich
als ,Wehr-Ort” (also ,Burg” oder ,Festung”) von HRB her zu verstehen ist. — Schén ist
die Anregung von Muhammad Asad, in den ,beiden Streitenden, die die Mauer des
mihréb Uberwanden”, ,eine Allegorie von Davids eigener Erkenntnis zu sehen, daf er
gestndigt hatte: Stimmen seines eigenen Gewissens, die am Ende ,die Mauern’ der
Leidenschaft ,iberstiegen’, die ihn zeitweilig blind gemacht hatte.” (864 Fn. 22)

Der Tempel Salomos und Al-Agsa

Im Koran geht also der Tempel von Jerusalem wie in der Bibel auf Salo-
mo zurick. Zacharias versah darin seinen Priesterdienst. Zweimal musste
der Tempel als das zentrale Heiligtum der Israeliten zerstort werden. Sei-
ne in der Bibel so herausragend geschilderte und in der judischen Tradi-
tion ebenso rezipierte Position kommt aber im Koran und im Islam einer
anderen Kultstétte zu: der Kaaba in Mekka. Sie gilt als von Abraham und
seinem Sohn Ismael, dem Stammvater der Araber und Urahn
Muhammads, gestiftet und wird zum Hauptbezugspunkt fir Muslime. Sie
bezeichnen die Kaaba oft mit a/-bayt (arab. fir ,das Haus”), im Sinne
von bayt-ullah, ,das Haus Gottes” — ganz dhnlich wie im Judentum der
Tempel mit Aa-bayit (hebr. fir ,das Haus”), bezeichnet wird. Wie judi-
sche Religion auf Jerusalem und Zion (i.S.v. Tempelberg) hin ausgerich-
tet ist und bleibt, orientieren sich Muslime nach Mekka und der Kaaba.

Zugleich ist und bleibt Jerusalem unverzichtbar und unkiindbar heilig
auch fir Muslime. Derselbe Felsen, auf dem Salomos miréb erbaut
war'®, wird durch Muhammads m/7é¢ bestétigt als Schnittpunkt zwischen

'3 Zur exakten Position des eigentlichen Tempelgebéudes s. den Beitrag von E. Reidinger, Tempel Sa-
lomos — Felsendom — Templum Domini, in diesem Heft oder die Arbeiten von L. Ritmeyer, 7he Quest.
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Himmel und Erde. Die Architektur des Felsendoms driickt dies aus, in-
dem das eckige (,irdische”) Oktogon des Baukérpers in das goldene
Rund (,ewige, himmlische”) der Kuppel ibergeht. Der Kuppelschrein, der
im strengen Sinn keine eigene Moschee ist, sondern eine wirdige bauli-
che Umrahmung des heiligen Felsens, wurde Ende des 7. Jahrhunderts
vom Omaijadenkalifen Abd al-Malik erbaut, doch sagt die Tradition,
dass schon Kalif Omar, dem Jerusalem sich 638 n.C. kampflos iberant-
wortet hatte, ,den Felsen von David und Salomo” durch einen (Holz-)
Schrein gewirdigt hatte. Am Mekka zugewandten Sidrand der weiten
Esplanade des frisheren Tempelplatzes wurde eine Uberdachung fir das
Gebet errichtet, aus der spdter in Stein umgesetzt das Gebdude der Al-
Agsa-Moschee wurde. Dieses Bauwerk kénnte auch deshalb al-agsé
heiflen, weil es eben ganz am Rande (s.o. zur Wortbedeutung) der riesi-
gen Freiflache steht. Doch bezeichnet a/-masgid al-agsé nicht nur im
engen Sinn den Moscheebau an der Sudseite, sondern zugleich insge-
samt den ganzen rechteckigen Komplex, der als gréfBte Hofmoschee der
Welt zahlreiche kleinere und gréBere Einbauten beinhaltet, unter ihnen
als ganz besonders herausragendes Element auch den Felsendom. Alter-
nativ wird der Gesamtkomplex der Al-Agsa-Moschee auch al-haram a$-
Sarif genannt, ,der ehrwiirdige Heilige Bezirk”.

Der Felsendom speziell blieb in der islamischen Perspektive nicht anders
als in der Wahmehmung von auBen, stets mit der Erinnerung an den
Tempel Salomos verknipft — gewissermaBen als dessen Substitut, oder
besser: als seine islamische Vervollkommnung. Europdische Pilger in Mit-
telalter und Neuzeit hatten keine Schwierigkeit damit, den Felsendom
selbst verkirzt als ,Tempel Salomos” zu bezeichnen.' Der osmanische
Sultan, der den Felsendom im 16. Jahrhundert umfassend renovierte und
in neuem Glanz erstehen lieB, trug nicht zufllig den Namen ,Sileyman
(= Salomo) der Préchtige”. Der zum Islam konvertierte und im ~Westen”
zwar umstrittene, in der islamischen Welt aber gefeierte franzésische Phi-
losoph Roger Garaudy (geb. 1913) nennt den Felsendom ,das Symbol
der Einheit und Kontinuitdt des abrahamitischen, d.h. judischen, christli-
chen und muslimischen Glaubens”.!®

Die monumentale Ummauerung des Zweiten Tempels von Kénig Herodes (die sog. Klagemauer ist ein
Ausschnitt daraus) ist zum groBen Teil erhalten, in stellenweise bis zu 60 m (!) Hohe, sodass die Tem-
%elonloge insgesamt als eine der heute noch baulich eindrucksvollsten Anlagen der Antike gelten darf.
Doas findet seinen Niederschlag auch in der abendléndischen Architektur, vgl. etwa die oktogonale
Pfalzkapelle Karls d. Gr. in Aachen, oder die Turmhauben der Minchner Fravenkirche, die bewusst der
Kuppel des Felsendoms nachempfunden wurden, weil man in ihm den Biblischen Tempel weiterdachte.

13 hﬁp://www.cyberistun.org/islumic/domerock‘htm, nach: R. Garaudy, Palestine: The Land of Divine
Revelation, in: 7The American Muslim 1994.
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Vor Ort allerdings hat der anhaltende Konflikt in den letzten Jahrzehnten zu dramati-
schen Verwerfungen der eigentlichen, originér islamischen Sicht gefihrt. Vierzehn
Jahrhunderte lang war Muslimen die historische KontinuitGt der Heiligtumstraditionen
in Jerusalem nicht nur bewusst, sondern ein wertvoller Bestandteil ihres Selbstver-
standnisses. Noch im 20. Jh. legten Publikationen des Jerusalemer Wagf, der islami-
schen Behérde fir den haram as-sari¥, selbst ausdricklich Wert auf diese Zusam-
menhdnge. Seit 1967 die Alistadt Jerusalems unter israelische Herrschaft gelangte,
achtet und garantiert der judische Staat die Autonomie der islamischen Behérde Uber
den harom und hat den Status quo wiederholt gegen extremistische Gruppen radika-
ler Juden verteidigt, welche tatsichlich die islamische Prasenz auf dem Tempelberg
als ,vorilbergehend” erachten wollen. Dessen ungeachtet ist aus dem politischen
Konflikt zunehmend die Sorge der Paléstinenser, der Arabischen und der Islamischen
Welt insgesamt erwachsen, aus der jidischen Vergangenheit des Tempelbergs kénn-
ten und wiirden israelische Anspriiche auf ol-haram as-sarif abgeleitet werden. Bei
den nicht zuletzt auch an dieser Frage gescheiterten Friedensverhandlungen in Camp
David im Sommer 2000 war von der paléstinensischen Delegation unter Jassir Arafat
zu héren, dass der Komplex der Al-Agsa-Moschee, einschlieBlich der Klagemaver (al-
Burag), keinerlei jiidische Vergangenheit aufweise! Inzwischen sind solche Positionen,
zumindest nach auBen, unter Muslimen schon nahezu Konsens: Den ,angeblichen
Tempel” habe es entweder gar nicht, oder zumindest nicht in Jerusalem gegeben.
Damit wird, wie so oft in Konflikten, nicht nur die historische Wahrheit geopfert, son-
dern es werden in diesem Fall sogar kostbare Inhalte der eigenen islamischen Religi-
on und Tradition verleugnet. — Ein Hoffnungszeichen ist das 2009 von jidischen lsra-
elis, muslimischen Palastinensern und Dominikaner Patres gemeinsam herausgege-
bene Werk Where Heaven And Earth Meet: Jerusalem’s Sacred Esplanade (Hebréi-
sche Universitat, Al-Quds-Universitét, Ecole Biblique, Jerusalem). Sari Nusseibeh,
Prasident der paldstinensischen Al-Quds-Universitét, schreibt darin in aller Eindrin-
glichkeit:

,But whether a spot is initially and inherently sacred, or becomes so through practice,
or even following upon the occurrence of some miraculous experience, it is sfill hard
to see how God can ‘be made to feel better’ by men fighting over that spot, killing
and getting killed over it, dismantling or demolishing it, or whatever. The only ‘party’
or ‘parties’ that can hope to ‘feel better’ by such gruesome contestations must surely
be men themselves. In the final analysis, spilling (human) blood over the Rock can
only be a secular practice, not a divine wish or command!”'®

“But then, however moving the Dome of the Rock may be as a religious
sanctuary or a work of art, it was never expected to impart wisdom.
Wisdom, unfortunately, can come only from men and women, and over
recent decades they have not shown much of it.”

(Oleg Grabar, Dome of the Rock, 212)

165 Nusseibeh, The Haram al-Sharif, in: Grabar/Kedar, Where Heaven And Earth Meet, 369.
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