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LV.

Asketismus und Sufismus.

Die Urspriinge des Islams waren, im Zusammenhang
mit dem Bewufltsein unbedingter Abhiingigkeit, vom Ge-
danken der Weltverneinung beherrscht.

Wir haben gesehen, dall es die Erscheinung des
Weltunterganges, des Weltgerichtes war, was Muhammed
zum Propheten erweckte. Dies ziichtete eine Biilerstim-
mung in denen, die ihm folgten. Verachtung des Irdischen
war die Losung.

Wenn aber auch Muhammed bis an sein Ende die
jenseitige Gliickseligkeit als das Ziel des gliubigen
Lebens verkiindete, so mufiten nun bald mit der Wand-
lung der Verhiltnisse in Medina und im Verlauf seiner
kriegerischen Titigkeit unwillkiirlich die irdischen Ge-
.-1(lnl.~punktv sich sehr stark in den Kreis seiner Er-
wigungen mengen.

Die grofle Masse der Araber, die sich ihm anschlof,
war eben zumeist durch die Aussicht auf die sich dar-
bietenden greifbaren Vorteile anzuwerben und festzuhalten.
Nicht alle waren kurra (Betbriider) und bakka'an (Weiner,
Biifer)!, von denen die alte Geschichte des Islams er-
ziihlen kann., Die Ermahnung, die man Sure 62 v. 11
lesen kann (,Und wenn sie einen Handel oder eine Unter-
haltung sehen, so zerstreuen sie sich dahin und lassen
dich stehen*) sowie die daran gekniipften Uberlieferungs-
erziihlungen konnen etwaige Vorstellungen von dem Uber-
wiegen des Andachtsbediirfnisses der jungen Gemeinde in
Medina iiber ihre weltlichen Ziele nicht wenig herab-
stimmen.

Die zu erwartende Beute war gewifl ein hervorragender
Antrieb in der Werbefihigkeit des Islams. Dies hat der
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Prophet selbst eingesehen, wenn er den Eifer der Kiimpfe
durch die von Allah verheilenen maghanim kathtra (viel
Erbeutungen) zu erhéhen sucht (48 v, 19). Und wenn
man die alten Nachrichten iiber die maghazi (Kriegsziig
des Propheten liest, wird man wahrhaft iiberrascht durch
Mittellungen tiber die grofartigen Beuteverteilungen, die
mit der Unverbriichlichkeit eines Naturgesetzes Ih-:' lir-
zihlung der einzelnen frommen Kriege auf dem Fufle folgen.

\llerdings verleugnet der ]'."nE-}u-l die hiéheren /.1--;-'

nicht, zu denen diese Beutezii: hinfiithren =ollen: er
predigt auch weiter gegen die \1:~--- liellichkeit der ir-
dischen Zwecke, der dumja: .bei Allah seien viele ma-

ghamm® (4 v. 96). ,Ihr strebet nach dem Tand dieser
Welt; Allah aber will das Jenseitige* (8 v. 68). Der as-
ketische Ton der ersten mekkanischen Verkiindigungen
schleppt sich als lehrendes Element auch noch durch die
medinische Realistik. Aber die Wirklichkeit hatfe den
Geist der jungen islamischen Gemeinde in ganz andere
Bahnen gelenkt, als in denen der Prophet am Beginn
seiner Tétigkeit wandelte und seine Getreuen wandeln hiefi.

Noch ehe er die Augen schlof, und besonders bald
nach seinem Tode war also die Losung anders ge-
worden. An Stelle der "'.‘L'l_']l\'{'I'Hf'i]illnjﬁ trat der }|LI'1

Welteroberung. Das Bekenntnis sollte die Gliu-
bigen dahin fithren, ,daf} sie gedeihliche Erfolge erzielen.
dal§ sie dadurch die Araber beherrschen und sich die
Nichtaraber (“adscham) unterwerfen und dabei auch noch
Konige im Paradiese werden“?, Und diese Welteroberung
war in der Wirklichkeit nicht eben nur auf das Ideale
gerichtet. Die Schiitze von Ktesiphon, Damaskus und
Alexandria waren kein Anlall zur Festigung biiflerischer
Neigung®. Den Eindruck grofien Staunens mufl es viel-
mehr hervorrufen, wenn wir bereits vom dritten Jahrzehnt
des Islams die Aufziihlung des grolien Reichtums lesen,
den die frommen Krieger und Beter ansammelten, j.:tnl.n_.r
Fliichen von Grund und Boden, die sie ihr eigen nannten,
bequemer Hiiuser, die sie in der Heimat und in den er-
oberten Liindern einrichteten, der l"'ppf_:kvit, mit der sie
sich umgaben.

Dariiber werden wir durch die Ausweise unterrichtet,
die uns iiber den Besitzstand von Leuten zur Verfigung
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stehen, die der grofte Schmuck islamischer Frommigkeit
ziertt Da koénnen wir z. B. einen Einblick tun in die
Hinterlassenschaft des Kurejschiten al-Zubejr b. al-"Awwam,
eines so frommen Mannes, dall er zu den zehn Leuten
gezithlt wird, denen der Prophet schon wilhrend ihres
Lebens die frohe Zusicherung geben konnte, dall sie ver-
moge ihrer Verdienste um den Islam sicher ins Paradies
gelangen. Der Prophet nannte ihn seinen Apostel (hawdar?).
Dieser Zubejr hinterliell liegende Giiter, die nach Abzug
aller Verbindlichkeiten einen Reinerlos ergaben, dessen End-
betrag in den verschiedenen Berichten zwischen 35 200 000
und 52 Millionen Dirhem schwankt. Es wird ihm frei-
lich groBe Wohltiitigkeit nachgeriithmt; aber er war doch
ein Krosus, und nach Weltverachtung sieht die Bestand-
liste nicht aus, die man von den liegenden Giitern auf-
stellen konnte, die er in verschiedenen Teilen der eben
eroberten Linder sein eigen nannte; 11 Hiiuser in Medina
allein, auferdem in Basra, Kifa, Fustat, Alexandrien”
Ein anderer der zehn Frommen, denen der Prophet das
Paradies zusicherte, Talha b. “‘Ubejdallah, besal Grund-
stiicke im Werte von rund 30 Millionen Dirhem. Als
er starb, verfiiete sein Schatzmeister noch iiberdies iiber
2200000 Dirhem an Bargeld. Sein Barvermigen wird
nach einer anderen Berechnung in folgender Weise ge-
achiitzt: er hinterlie® hundert Ledersiicke, deren jeder drei
Kintare Gold enthielt®. Kine schwere Ladung fiir das
Paradies! Ungefiihr um dieselbe Zeit (37/657) starb in
Kifa ein frommer Mann, namens Chabbib, von Ursprung
ein sehr armer Teufel, der in seiner Jugend in Mekka
Handwerker war, nach arabischen Begriffen damals nicht
eben eine ehrende Beschiiftigung fiir freie Herren. Er
schlof sich dem Islam an und hatte deshalb von seinen
heidnischen Mitbiirgern groffie Qualen zu erleiden. Man
peinigte ihn mit Glitheisen und verhiingte noch andere
Foltern iiber ihn: aber er blieb standhaft. Auch an den
Kriegsziigen des Propheten nahm er eifrigen Anteil. Als
dieser glaubenseifrige Mann in Kufa auf dem Sterbebette
lag, konnte er auf eine Truhe hinweisen, in der er
40000 — wohl Dirhem — angesammelt hatte, und der
Furcht dariiber Ausdruck geben, dall er durch diesen
Reichtum den Lohn fiir seine Ausdauer im Glauben vor-
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die Gewissensbisse des Ansarers Sa‘'d b. ?'![;ir.:iii, der in
seiner letzten Krankheit seinen Besuchern gegeniiber seuf-
zend den Wunsch duflerte; Wollte Gott, dafl das, was in
diesem Kasten liegt, sich in brennende Kohle verwandle!
Nach seinem Tode fand man in der Truhe ein bis zwei
Tausend, gewill auch nur Dirhem?.

weg genommen habe®. Viel geringeren Betriigen galten

Giinstige Gelegenheit zur Ansammlung solcher ir-
dischen Giiter boten die reichen Anteile, die den Kriegern
aus der Kriegsbeute und auch im Frieden an Unterstiitzungs
geldern zu teil wurden. Nach einem unter Fiihrung des
‘Abdallah b. Abi Sarh zur Zeit des Chalifen ‘Othmiin
in Nordafrika gefithrten Feldzug erhielt jeder Reiter 3000
Mithkédle an Gold aus der Kriegsheute. — Die Leute, die,
wie "Abdallih b. Mas‘ad und Hakim b. Hizim, sich
weigerten, die ihnen von Abfi Bekr und ‘Omar ange-
botenen Unterstiitzungen anzunehmen. werden wohl zu
den grifiten Seltenheiten gehirt haben®: vielmehr beriefen
sie sich gegeniiber Versuchen der Obrigkeit, ihnen ihre
Beuteanteile an Gold und Silber aus wirtschaftlichen
Griinden einzuschrinken, auf ihr gottlich verbrieftes
Anrecht!!,

Der vorherrschende Gesichtspunkt, der den Erobe-
rungsdrang der Araber bestimmte, war., wie dies Leone
Caetani an mehreren Stellen seines Islamwerkes mit
grofler Schiirfe hervortreten lift, leibliche Not und Hab-
gier', und dies ist aus den wirtschaftlichen Verhiilinissen
Arabiens zu begreifen, die zur Auswanderung aus dem
herabgekommenen Lande und zur Besitznahme ergiebigerer
Striche anstachelten. Der neue Glaube war willkommener
Anlafi fiir diese durch Wirtschaftsnite begiinstigte Be-
wegung!®, Womit allerdings nicht behauptet wird, dafl in
den Religionskriegen des alten Islams samt und sonders
nur jene habsiichtigen Ziele vorwalteten. Immerhin stan-
den neben den Kriegern, die jukatilina “ala tama’ al-dunja
nwegen irdischer Begierde in den Krieg zogen®, auch
durch den Glauben angeeiferte Minner, die jukatilana
‘ala al-achira ,des Jenseits wegen an den Kimplen teil-
nahmen“!%, Aber sicherlich war es nicht diegser zweite
Eingchlag, der der Stimmung der kidmpfenden Massen
ihr wahres Gepriige verlieh.
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So hat die gute #duflere Wendung der Islamgache
schon in einem frithen Zeitabschnitt ihrer Geschichte den
asketischen Gedanken, der in ihren allerersten Anfiingen
vorherrschte, in den Hintergrund gedriingt; es waren mit-
unter recht weltliche Riicksichten und irdische Wiinsche,
die bei einer eifrigen Teilnahme an der Ausbreitung der
Religion Muhammeds befriedigt werden konnten. Bereits
ein Menschenalter nach Mubhammed konnte man sagen,
daff in dieser Zeit jede fromme Tat doppelt angerechnet
werden miisse, ,weil nicht mehr das Jenseits unsere Sorge
bildet, wie ehemals, sondern die dunji, das diesseitige
Wohl uns an sich zieht“!®,

Das allmiihliche Zuriicktreten der asketischen Richtung
wurde nicht aufgehalten, als mit dem Emporkommen der
Omajjaden der theokratische Geist auch im Staatswesen
den kiirzeren zog, und es nicht eben die Heiligen waren,
nach deren Sinn der offentliche Geist eingestellt war.
Nach einem Spruche des Propheten, der die Gesinnung
der Frommen widerspiegelt, ,wird es im Syrien keinen
Kaiser und im ‘Irik keinen Chosroen mehr geben. Bei
Gott, ihr werdet ihre Schiitze auf dem Wege Gottes
verwenden®. Die Verwendung der erbeuteten Schiitze
.auf dem Wege Gottes® und zugunsten Armer und Be-
diirftiger gilt in darauf beziiglichen Hadithen als Aus-
gleichung des materialistischen Zuges und Erfolges der
Eroberungen!®, Dies wiire jedoch nicht sehr nach dem
Geschmack der Leute gewesen, die iiber die Verwendung
der erworbenen Giiter zu entscheiden hatten. Die Schiitze,
die durch die Eroberungen angesammelt und durch kluge
innere Verwaltung stetig vermehrt wurden, sollten nicht
da gein, um blof ,auf dem Wege Gottes”, d. h. fiir
fromme Zwecke verwendet zu werden. Die Klassen, denen
solche weltliche Giiter in die Hinde fielen, wollten darin
ein Mittel haben, die Welt zu genieflen. Man wollte
nicht ausschlieflich ,Schétze fiir den Himmel sammeln®,
Eine alte Uberlieferung erziihlt, daf Mu'awija, der syrische
Statthalter zur Zeit des Chalifen ‘Othmin, der nachmalige
Begriinder der omajjadischen Chalifendynastie, mit dem
frommen Abii Darr al-Ghifari in Streit geriet iiber die
Beziehung der Koranspriiche 9 v. 34. 35: ,Und denen,
die das Gold und das Silber aufspeichern und es nicht




auseeben in Allahs Wege, bringe die Botschaft schmerz-
hafter Strafe®; am Tage, wenn dartiber geheizt wird im

Feuer des Dschahannam und damit gebrandmarkt werden

ihre Stirnen, Seiten und Riicken: das ist, was ihr auf-
;-_'_l,-.-:E-*.-in“}'r--I‘i fiir eunech: so schmecket denn. wofiir ihr auf
gespeichert habt®. Der weltlich gesinnte Staatsmann

meinte, dies sei eine Warnung, die man nicht auf wirk-

liche Verhiiltnisse des Islamstaates beziehen kénne,.gon-
dern die gegen habsiichtige Fihrer der anderen Bekennt-
nisse (von ihnen ist in den vorhergehenden Worten die
Rede) gerichtet sei; der fromme Mann hingegen meinte:
,die Warnung sei gegen sie und gegen uns gerichtet®.
Dies entsprach nicht dem Sinn Mu‘awijas, und er hielt
die Auslegung des AbQ Darr fiir gefihrlich genug, um
den Chalifen gegen sie anzurufen. Dieser liel auch den
Mann zu sich nach Medina entbieten und verwies ihn
in ein kleines Ortchen in der Niahe, damit er durch seine
weltfeindlichen Lehren die 6ffentliche Meinung nicht gegen

len herrschenden Geist beeinflusse!”. In der Tat betont
die zur Geltung gelangte Deutung jener Spriiche, daf

der Fluch des Propheten gegen die Giiteranhiiufung sein
Gegengewicht erhilt durch die Leistung der Gemeinde-
steuer (zakat) nach den gesammelten Giitern.

Dies 1st ein Spiegelbild der herrschenden Gesinnung,
vor der auch die Erklirer der religitsen Lehren sich zu
beugen hatten. Als weltfremd galten Leute, die das ur-
spriingliche Islam-Hochziel vertraten und wie Abi Darr,
von dem der Prophet sagen konnte: ,er wandelt einsam,
er wird einsam sterben und gesondert auferweckt werden‘18,
im Namen des Propheten die Lehre verkiindeten: ,Wer
Gold und Silber zusammenhilt, fir den sind sie gleich
glihenden Kohlen, solange er sie nicht fiir fromme
Ziwecke verwendet®; der niemand als seinen Bruder aner-
kennen wollte, der bei sonstiger Islamtreue grofle Gebiude
errichtete, Saatfelder oder Herden sein eigen nannte!®.
In der Tat begegnen wir nun in den Urkunden des reli-
gibsen Gedankens Zeichen der unverhohlenen Milibilligung
der iiber das Durchschnittsmafi der gesetzlichen Erforder-
nisse hinausgehenden Asketik, wie sie im ersten Jahr-
zehnt seines Auftretens sicherlich die bedingungslose Billi-
gung des Propheten erfahren hiitte. Nun stehen wir einem
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vollie veriinderten Geist gegenitber, und die Hadith-Form
mufl auch dafiir die beglaubigenden Belege liefern.

Das Streben nach iiberweltlichen Werten konnte na-
tiirlich aus der Weltanschauung des Islams nicht getilgt
werden: aber es sollte seine Herrschaft mit dem Ver-
stiindnis fiir die diesseitigen Bestrebungen teilen. Man
stellte hierfiir eine Belehrung des Propheten im Sinne
des aristotelischen Mittelmafles her: ,Der beste unter
euch ist nicht Ii-"I]“l'. der das Jenseits zugunsten der dies-
seitigen Welt vernachlissigt, noch auch wer das Umge-
kehrte tut; der beste unter euch ist, wer von beiden nimmt
(man achada min hadihi wa-hadiht)*°.

Die Beispiele iiberschwenglicher Askese werden in
den traditionellen Quellen hiufiz in der Weise erziihlt,
dafl die MiBbilligung des Propheten solchen Erziihlungen
auf dem FuBe folgt. Auch schon die koranische Mahnung
(Sure 5 v. 89—90): ,0 ihr, die ihr glaubt, verbietet
nicht die wohlschmeckenden Dinge (vgl. oben S. 59),
die Allah euch erlaubt hat, und iiberschreitet nicht [die
Grenze des Erlaubten]; fiirwahr, Allah liebt die Uber
schreitenden nicht: — und esset von dem, was euch Gott
als Nahrung dargeboten hat, als erlaubt und angenehm
und fiirchtet Allah, an den ihr glaubt!® — eine DBe-
lehrung, die, wie andere Vergleichsstellen, gegen die ji-
dischen Sittengesetze gerichtet ist, wird von der traditionellen
Auslegung auf einzelne personlich namhbaft gemachte
Leute in der Umgebung des Propheten bezogen, die sich
der Weltflucht ergeben. Sie sollen vom Biillerleben, von
beabsichtigter Selbstverstiimmelung abgemahnt werden !,

Bin bezeichnendes Zeugnis hierfiir sind die Mabh-
nungen, die der Prophet dem ‘Othman b. Mu@'m;, einem
zum Biiertum geneigten Mann, erteilt, um ihm diese
[ebensweise zu widerraten®2. Daneben kann die Beleh-
rung gestellt werden, die er der weltfliichtigen Richtung
des “Abdallah, des Sohnes des in der Jugendgeschichte
des Islams beriihmten Feldherrn ‘Amr b. al-"Asi, entgegen-
stellt. Die Uberlieferung zeichnet ihn im Gegensatz zu
seinem Vater als einen der hervorragendsten religiosen
Jiinger des Propheten und der eifrigsten Erforscher seines
Gesetzes®®, Man liaBt sich ihn sich selbst, dem ‘Ata b.
Jasdr gegeniiber, dem er nur die Fihigkeit des Sitten-
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predigers zugesteht, als zustiindigen Gesetzergriinder kenn-

|

zeichnen. Auch als Kiinder von Offenbarungen iiber das
dereinstige Schicksal der Ka'ba wird er beansprucht®,
Der Prophet hort von seiner Neigung, sich dauerndes Fasten
aufzuerlegen und sich des Schlafes zu berauben. um die
Niichte hindurch Koranhersagungen zu iiben: und er er-
mahnt ihn ernstlich, diese asketischen Gewohnheiten auf
ein verniinftiges Mafl einzuschriinken. . Dein Korper haf
ein Recht an dich, und dein Weib hat ein Recht an dich.
und dein Gast hat ein Recht an dich®“®5, _Wer das Dauer-
fasten tibt, hat [in Wirklichkeit] das Fasten nicht erfiillt*,
d. h. es wird ihm nicht als religiés verdienstliches Werk
angerechnet®’, Leuten gegeniiber, die ihre bulifertize, ent-
behrungsreiche Lebensweise schildern, lifit die Uberliefe-
rung den Propheten die zurechtweisende Belehrung ver-
kiinden: ,Was ist es mit den Leuten, die solches ?*}”'“-'Li“!l'."
Ich selbst bete und schlafe, faste und breche das Fasten
nicht und schliefle Ehen; wer meiner Sunna abgeneigt ist,
gehort nicht zu mir* 27, ;

Man léfit den Propheten Worte des Tadels sprechen
gegen Leute, die mit Vernachlissigung ihrer weltlichen
Geschiifte sich ununterbrochen Andachtsiibungen hingeben.
Einmal pries man einen Reisegefiihrten dafiir, dal er auf
dem Reittier sitzend nichts anderes tat als Litaneien her-
sagen und, wenn abgesessen wurde, nichts anderes als Gebete
verrichten. ,Wer hat aber — fragte der Prophet — fiir
das Futter seines Reittieres gesorgt, und wer hat ihm
selbst das Essen zubereitet?* _Wir alle besorgten seine
Bediirfnisse.“ ,Dann ist auch jeder von euch besser als
er“*®, Es wird folgender Spruch des Propheten {iber-
liefert: ,Wer einen Baum pflanzt und aufzieht, wird be-
lohnt wie jemand, der die Nacht betend und den Tag
tastend, oder wie jemand, der sein ganzes Leben im Krieg
auf dem Wege Gottes zubringt“?®. KEs zieht sich durch
eine grofle Reihe von traditionellen Erziihlungen tiber tiber-
treibende Biiergeliibde, kirperliche Selbstqual und Kas-
teiung, als deren Muster ein gewisser Abii Isrd’il gilt %9,
die unverkennbare Absicht, solche Bestrebungen als religiis
wertlos oder wenigstens als minderwertig zu erkliren.
» Wiire der Moénch (rakib) Dschurejdsch (Verkleinerung von
GGregorius) ein wirklicher Gottesgelehrter gewesen, so hiitte
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er gewult, daf die Erfiillung des Wunsches seiner Mutter
mehr Wert habe, als dal er sich dem Gottesdienste ge-
widmet hat“?®%,

Besonders ist es die Ehelosigkeit, die dem streng-
sten Urteil des Propheten begegnet. Ein Hadith lil3t ihn
einen Fluch aussprechen gegen Miinner und Frauen, die
den Stand der Ehe verschmiihen (al-mutabattilin wa’l-muta-
battilat) und auf Grund dieses Fluches wird grundsiitzliche
helosigkeit von manchen Theologen geradezu zu den
Hauptsiinden (kaba’ir) gerechnet®. KEinen ‘Akkaf b. Wada
al-Hilali, der sich zu ehelosem Leben entschlofl, weist
Mubhammed mit folgenden Worten zurecht: ,Du hast dich
also entschlossen, zu den Briidern des Satans zu gehoren!
Entweder willst du ein christlicher Ménch sein: dann
schliefe dich ihnen offen an; oder du gehdrst zu den
unsrigen : dann mufit du unsere Sunna befolgen. Unsere
Sunna aber ist das eheliche Leben*® *%, Solche Auflerungen
werden ihm auch jenen gegeniiber zugeschrieben, die sich
ihrer Habe entduBern wollen, um sie zum Nachteil ihrer
Angehdrigen frommen Zwecken zuzuwenden %,

Diesen an bestimmte Fille angekniipften Belehrungen
des Propheten entsprechen auch die allgemeinen Lehr-
siitze, die man ihm zuschreibt. ,Es gibt kein Ménchtum
(rahbanijja) im Islam, das Monchtum dieser Gemeinde 1st
der Religionskrieg“?®® — ein Satz, der besonders wegen
des Gegensatzes bemerkenswert ist, in den das fromme
beschauliche Leben der einsamen Klosterzelle zu dem tiitigen
Kriegerleben gesetzt ist, das wir soeben als die Ursache
des Schwindens der weltfliichtigen Neigungen des Urislams
erwithnt haben.

Bei der Betrachtung der gegen die rabbanijja gerich-
teten Prophetenspriiche kann es nicht iibersehen werden,
daB sie gewohnlich als unmittelbare Polemik gegen das
Asketenleben im Christentum erscheinen. Gegentiber dem
iibermifigen, das Mall der gesetzlichen Beschrinkung tiber-
schreitenden Fasten lifft man den Propheten in vielen
Lehrspriichen Stellung nehmen: ,Fiir jeden Bissen, den
der Rechtgliubige in den Mund tut, erhiilt er gottliche
Belohnung*, ,Den Muslim, der seine kdrperliche Kraft
pflegt, liebt Gott mehr als den Schwichling“®, ,Der mit
dankbarer Gesinnung (gegen Gott) Geniefiende (vgl. 1. Ti-
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als darnach, dall du davon vollig verschont bleibest

Abl Idris al-Chaulinl, der diesen Spruch des Propheten

im Namen des AbG Darr al-Ghifarf mitteilt. dessen
Biiflergesinnung wir vorhin kennen lernen konnten, setzt

diesem Hadith das l'rh’:’ hinzu: .[.--.= Hadith ist unter

den Hadith L wie da 8 Feinoold unter anderem Golde (al- |
iriz fi-l-dahab)™, [n allen diesen |=-'r.-:-'-;'irr-1; scheint der

(Gedanke vorzuherrschen, da das Mafl der Entsagung von

den Giitern dieser Welt durch das Gesetz festeestellt.
und dall dariiber hinaus keinerlei Kasteiung erwiinscht
ist. Im Anschluff an eine Abwandlung des Hadith vom
.dankbar Genieflenden® und dem .entsagenden Faster*
hat in der Theologie des Islams die Frage. ob Reichtum
der Armut \'u';ﬂ'ﬂ--]wu sei oder mr:;wl-w-i-r:, einen eifrig
verhandelten Stoff gebildet. Der an: -i*'u‘ mekkanische
Schafi'it Ibn Hadschar al-He ,llml (st. 973/1565) hat
ihr, mit einem Ergebnis zugunsten des I!:I1|1-;|1:L!'r"l'.- Reich
tums und Zuriic E\.-L'L'-l.T!_'_',' der asketischen Einwiinde, eine
Abhandlung gewidmet, die einer Monographie iiber den
guzeratischen Wesir Asgaf Chan einverleibt ist und worin
er sich auf seine friihere Darstellung des Fragepunktes
(im Kommentar zum ‘ubab) bezieht*®. Aus fritherer Zeit
wird die '_\If-r']“\'f'l"rli'-'l' it erwithnt, dafl der Wiistenphilolog
Abu Milik 1 i\luur a (frithabbassidische Zeit) die Be 1| aup-
tung des {riw nteils so weit iibertrieben habe, dall er den
reichen Pharao l-:ulu-r wertete als den armen M-.--"-.-"_
Iis 1st nun fiir unsere Betrachtung nicht unwichtis.
nochmals zu betonen, dafl es kaum wahrscheinlich 18t,
dall Muhammed selbst irgendeinen jener Ausspriiche,
die wir hier als an seinen Namen gekniipft angefiihrt
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haben. wirklich selbst getan hat. KEr selbst hatte, bei
aller Beriicksichtigung der weltlichen Erfordernisse und
bei aller Nachsicht, die er fiir sich selbst beanspruchte,
wie dies aus manchen Stellen des Korans ersichtlich ist*®,
die hiichste Achtung vor wirklichen Asketen, Biillern, Bet-
briidern, Fastern — mit einer Ausnahme vielleicht: dem
ehelosen Leben. Seinen Gedanken stehen sicher niher jene
Spriiche, in denen das zuhd, die Enthaltsamkeit von
allem Weltlichen, als hohe Tugend empfohlen wird, durch
die man die Liebe Gottes erlangt*®. Um so wichtiger ist
ez aber, zu erfahren, wie sich die durch die &ufleren Ver-
hiiltnisse des Islams hervorgerufene antiasketische Lebens-
anschauung in Spriichen und Urteilen ausdriickt, die man,
nach einem im zweiten Abschnitt dargestellten Vorgang,
an die Autoritit des Propheten anlehnte.

Dieselbe Richtung gibt sich auch auf einem anderen
Gebiete des traditionellen Schrifttums kund: in den Nach-
richten iiber das Leben des i’l'ﬂilhi‘ic n und der ,Genossen®.

Gerade aus den kleinen vertraulichen Ziigen, die in
der Tradition in den Charakterschilderungen der Verfreter
der heiligen Interessen fast unbeabsichtigt mit unterlaufen,
kénnen wir die Herrschaft des antiasketischen Geistes am
besten beobachten. Die Lebensheschreibung des Propheten
selbst ist voll von solchen Ziigen.

Wir diirfen zwar die stetig zunehmende Sinnlichkeit
Muhammeds im allgemeinen als beglaubigte Tatsache
hinnehmen. Aber dennoch ist es eine einzigartige KEr-
scheinung in der Religionsliteratur aller Zeiten und Vélker,
die uns der Islam in seiner Prophetengeschichte bietet, Nie
ist ein Religionsstifter, unbeschadet des Musterbildes, das
man von ihm ausgestaltet hat (8. 21), von seiner mensch-
lichen, ja allzumenschlichen Seite so geschildert worden,
wie die muslimische Tradition den Stifter ihrer Religion
darstellt**, Die breite Mitteilung solcher Ziige wiire gewil3
unterdriickt oder gemildert worden in einem Kreise, dem
Asketismus als die vollkommenste Lebensart gilt. Mit ihnen
hat man vielmehr einen Schliissel geliefert zu seinen eigenen
Worten: .Ich bin nur Fleisch wie ihr® (Sure 18 v. 110).
Nirgends die Spur, ihn menschlichen Liisten und ILeiden-
schaften zu entriicken, hingegen das offene Bestreben,
ihn seinen Gliubigen in aller Zukunft menschlich nahe
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zu bringen. Wie man den Gesandten Gottes gern in

ganz kleinbiirgerlichen Lebenslagen erscheinen lifit - in-
dem man ihn wegen Vollziehung einer Zauberhandlung

an einem Kind aufsucht, trifft man ihn dabei, wie er
gerade eigenhiindig seine verseuchten Kamele beschmiert?
— 80 ldft man ihn auch frei das Bekenntnis aunssprechen:
,vyon eurer Well (dunja) sind mir lieb geworden die
Weiber und die Wohlgeriiche® — mit dem Zusatz: ,und
mein Augentrost ist im Gebet“. Und da bot sich gar
oft die l'ii-]a“_v-l.-iji'ii._ thn mit l':[.'.f"11~1'}|:li'[».i| auszustatien,
die der Neigung zur Askese vollig fremd und entgegen-

gesetzt .-ihl.,l, ”. l,:lil:]tlrh.‘-‘: ]::Ii t-fT:l' l:i'“]f' von Ir':l-'“-

11

tionellen Angaben gesammelt. aus denen ein gewisser
Aufwand hervorgeht, den Muhammed in seiner Kleidung
und Behausung machte®., Die Tradition liBt sogar, auf-
richtig genug, die Widersacher gegen ihn die Beschuldigung
erheben, dall er gich nur mit Weibern abgebe, was |i m it
dem Charakter eines Propheten nicht vereinbart werden
kténne*?. Dieser Auffassung ist auch die gpitere Theo-
logie treu geblieben. Der grolle Traditionsgelehrte Abl
[{atim ibn Hibbéan al-Busti (st. 354)965) erkliirte alle
HHadithe fiir unglaubwiirdig, in denen von einem Hungern
des Propheten die Rede ist%®. Und Zamachschari findet,
dall von ihm die Bezeichnung al-fakr (Armer) véllig un-
statthalt sei, denn er sei nie notleidend gewesen??, Be-
reits in einem dem Omajja b. abi-l-Salt zugeschriebenen
Gedichte wird er als reich bezeichnet?®.

Dasselbe kénnen wir auch an den intimen lebens-
geschichtlichen Angaben erfahren. die uns von den from-
men Genossen {iberliefert sind. Wir sind jetzt mehr als
frither in der Lage, diese Seite der biographischen Uber-
lieferung im Islam zu verfolgen, seitdem uns dureh die
Ausgabe des groflen ,Klassenbuches des Ibn Sa'd“ ein
Quellenwerk zugiinglich geworden ist, in dessen lebens-
geschichtlichem Stoff die sonst vernachliissigten kleinen
Ziige des allerhiinslichsten Lebens der iltesten Fiihrer
des Islams beriicksichtigt werden. Es ist bezeichnend,
dall diese Lebenslinfe in der Regel weitliufize Tra-
ditionsmitteilungen dartiber bieten. wie sich diese hei-
ligen Personen zu parfiimieren pflegten, wie sie ihren
Bart und ihre Haare firbten, wie sie sich in threr Klei-



Asketismus und Siifismus. 145

dung zierten und schmiickten®’. Namentlich der Parfii-
mierung, gegen die freilich die Betbriider als geschworene
Feinde der kosmetischen Kiinste eifern, wird stets eine
hervorragende Rolle zugeteilt. Da erziihlt z. B. ‘Othmiin b.
‘Ubejdallih als eine Erinnerung aus seiner Schulzeit, dal
die Kinder die Wohlgeriiche in der Nase hatten, wenn
vor dem Schulhause vier namentlich aufgeziihlte Herren
voriibergingen, zu denen z. B, auch Abt Hurejra, einer
der gewichtigsten Meister der Tradition des Islams, ge-
hirte %2,

Mit Vorliebe wird auch von dem Aufwand berichtet,
den als gottesfiirchtig anerkannte Musterleute in ihrer
Kleidung betiitigten. Es ist nicht selten zu lesen, dall sie
gich in Samtgewiinder hiillten®®. Zur Rechtfertigung
solcher Uppigkeit dient gewdhnlich ein vom Propheten
tiberlieferter Lehrspruch: Wenn Gott einen Menschen mit
Wohlstand begiinstigt, so liebt er es, dall dessen Spuren
an ihm sichtbar seien — {ibrigens eine Belehrung, die ganz
auffallend an einen griechischen Sinnspruch anklingt:
»Der Gliickliche solle glinzend leben und die Gabe der
Gottheit sichtbar werden lassen, denn darin erkenne
diese seinen Dank*®?®. Mit dieser Lehre tadelt der Prophet
begiiterte Leute, die in armseligem Aufzuge vor ihm er-
scheinen®, Dies ist nicht die Art einer religiésen Uber-
lieferung, die ihr Vorbild in der Verachtung aller Welt-
lichkeit fiinde.

Von den vielen Beispielen, die sich darbiten, um
den Geist und die Lebensrichtung jener Kreise, die diese
Uberlieferung pflegten, zu kennzeichnen, mdchte ich
nur eine kleine Einzelheit erwidhnen, die in naiver Form
die Tatsache beleuchtet, die wir eben zu besprechen
haben.

Da ist die Gestalt des Muhammed b. al-Hanafijja,
des Sohnes des °All, den eine Menge religitser Eiferer
als den Mahdi, den von Gott erkorenen Erloser des Is-
lams feierte, als den Triiger des theokratischen Gedankens
unter den als gottlos und gewalttiitig verschrieenen ersten
Omajjaden. Sein Vater, ‘Ali, erhielt vom Propheten noch
vor Geburt dieses Sohnes den Vorzug, ithm seinen eigenen
Namen zu verleihen: wie der Prophet durfte er den
Namen Muhammed Abu-1-Kasim fithren. Und an ihn

Goldziher, Islam-Vorlesungen. 2. A. 10
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kniipfte sich der Glaube an die leibliche Fortdauer und
dereinstige Wiederkunft der als Mahdl anerkannten gott-
erkorenen Person, ein Glaube, den wir im folgenden Ab-
gchnitte niither kennen lernen werd

war er Gegenstand der gléubigen Holfinungen der From-
men und der Lobpreisung 1|-r-.-.{,=~,".i-'3.»':' Dichter. Nun
lesen wir f.n].:--:uii' Einzelheiten aus den leber -‘_:-'-'I‘]'.it']L[—
lichen Uberlieferungen iiber diese heilige Person. Abi
Idris beri un-l: [ch sah, daf Muhammed ibn al-Hanafijja
sich verschiedener Fiirbemittel bediente. Er gestand mir,
dal sein Vater “All solche Schénheitsmittel nicht zu ge-
brauchen pflegte. Warum tust du es denn? . . . ., Um
den Frauen mit Erfolg den Hof zu machen®, war die
Antwort®. Man wird wohl solche Gestindnisse in der
Literatur der '.=“»'I"l.~'i']u-n oder eil_l“‘]lj"lijll' Heiligenlehre
vergebens suchen. Freilich war dieser Mahdl, wenn wir
seine Denkart auf geschichtliche Wahrheit priifen, allem
Anscheine nach in der Tat ein weltlich gesinnter, den 'Lr-
dischen Geniissen und Vorteilen nicht abgeneigter Mann ®’.
Jedoch der Uberlieferung des Islams ist er Vergegen-
wiirtiger heiliger Bestrebungen. Und man fiithlte keinen
Widerspruch zwischen diesem Charakter und dem dazu
wenig stimmenden Bekenntnis, das man ihm, vielleicht
nicht ohne humoristische Absicht, in den Mund legt.
Diesem Beispiele lielen sich noch viele andere [Lebens-
nachrichten aus der alten Zeit des Islams an die BSeite
getzen, zur scharfen Beleuchtung dessen, was wir soeben
als Lehrsiitze des Propheten kennen gelernt haben.

Jene Ausspriiche und Lehren wiiren aber nicht her-
vorgetreten, wenn nicht zur Zeit ihrer Entstehung eine
starke Unterstromung in der islamischen Gemeinde ge-
waltet hiitte, die den Biillergeist des Islams auch spiter-
hin pflegte und in ihm die wahre und echte Religions-
betiitigung Ll]\cl{‘lnt[‘ Wir haben soeben erwihnt, dall es
Betbriider gab®®, denen auch die Zierlichkeit der dulleren
Erscheinung als Bruch des islamischen Lebensideals galt;
es ist fast natiirlich, daf wir den Abt Isrd’il (oben 8. 140)
in der Reihe dieser Leute sehen. Von dem in der Ge-
meinde angesehenen ‘Abdarrahman b. al-Aswad, der nicht
eben in Biilerkleidern auftrat, sagt er: Wenn ich den
Mann sehe, glaube ich einen in einen persischen Land-

en. In diesem Sinne

Lij-!
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edelmann verwandelten Araber vor mir zu haben: so ist
er gekleidet, so parfiimiert er sich, so reitet er aus®.

Besonders im ‘Irdk“® scheint diese Richtung bald
nach der Eroberung und in der ersten Omajjadenzeit viel
Vertreter gefunden zu haben. Man nennt sie gewthnlich
‘ubbad (Einz. ‘abid), d. h. die sich dem andiichtigen Dienst
Gottes widmen, Leute wie jener Mi‘dad b. Jezid aus dem
Stamme ‘Idschl, der unter dem Chalifen ‘Othmin den
Kriegszug in Adarbejdschin mitgekimpft hatte. Mit
einer Zahl der Genossen zog er sich in den Friedhof zu-
riick, um dort ,Gott zu dienen“®!. Ein vollkommenes
Muster solcher Leute stellt in seiner Lebensfiihrung und
Anschauung al-Rabi’ b. Chuthjam in Kufa dar. Von den
Dingen der Welt konnte nichts seine Teilnahme erregen,
als etwa ,wieviel Moscheen im Gebiete des Tejmstammes
entstanden seien“. Seinem kleinen Téchterlein vergonnte
er nicht die harmlosesten Kinderspiele — eine diistere
Lebensanschauung schlieft auch solche in das koranische
Verbot des mejsir-Spieles (Sure 2 v. 216) ein®?; er selbst
18t natiirlich den aus Persien eingefiithrten Zerstreuungen
aus voller Seele abgeneigt. Die aus Kriegsziigen ihm zu-
kommenden Beuteanteile verschmiiht er®’. Denn es mul
besonders hervorgehoben werden, dall — wie uns auch
die beiden Beispiele zeigen — die Askese dieser Leute
sich nicht auf die Lossagung vom kriegerischen Geschift
erstreckt, das ja der Ausbreitung des Glaubens dient.
Die asketischen Ziige finden wir in dieser alten Epoche
des Islams auch an Leuten, deren Teilnahme an den
Kriegen im einzelnen erzihlt wird. Selbst in dem Bilde,
das man von dem sagenhaften Biiler Uwejs al-Karani,
einem der alten Vorbilder der Weltentsagung, zeichnete,
durfte der Zug nicht fehlen, dafl er bei Siffin in den
Schlachtreihen °“Ali’s mitkimpfte und dort seinen Tod
fand. ,Die Schwerter sind die Schliissel zum Paradiese”
(al-swjaf mafatik al-dschamna). Auch dem das Monchtum
ablehnenden Spruche Muhammeds ward ja der Zusatz
hinzugefiigt: die rahbanijja meiner Gemeinde ist der dschi-
had (Glaubenskrieg).

Je mehr sich das offentliche Leben den weltlichen
Geliisten und Gentissen zuwandte, desto mehr Beweg-
grilnde fanden jene, die das Vorbild des Islams am iiber-
10*%
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wundenen Zeitalter seines Ursprungs suchten, den Ein-
spruch gegen die Verweltlichung durch die Ablehnung
aller irdischen Neigungen an ihrer eigenen Person zu
veranschaulichen. Auch die Lebensliufe der iiltesten Is-
lambekenner, also selbst der Kriegshelden, werden von
den Vertretern dieser Richtung mit asketischen Ziigen
ausgestaltet, um die Vorbilder aller Rechtgliiubigen die
Weltlichkeit ablehnen und sie als Muster biillerischer
Weltanschaung erscheinen zu lassen®. Wir besitzen in
der Tat Belege fiir die Annahme, dall der Zug zur Askese
sich mit der Auflehnung gegen die Obrigkeit paart. Unter
dem Chalifen ‘Othmén wird die Untersuchung eingeleitet
gegen einen Mann, der im Rufe stand, die Imame zu
beschimpfen, und der an den iffentlichen Freitagszere-
monien nicht teilnahm (wohl weil er gegen die anerkannte
Regierung sich auflehnte); er lebte von Pflanzen und war
unbeweibt®®, Und der Chalif Mu‘iwija lifit denselben
basrischen Biifler durch seinen Statthalter wegen eeiner
grundsiitzlichen Ehelosigkeit (gegen die auch von religidsem
Gesichtepunkt aus auf Sure 13 v. 38: ,Die Propheten
haben Weiber und Kinder* verwiesen werden konnte) zur
Rechenschaft ziehen®. Vor den von ihnen im Herzen mil-
billigten 6ffentlichen Zustinden haben sich manche hinter
ein zurlickgezogenes, weltentsagendes Leben verschanzt
und den Wahlspruch al-firar min al-dunja, d. i. ,Welt-
flacht®, auf ihre Fahne geschrieben.

Dazu kommt noch ein sehr bedeutender dullerer Um-
stand. Wir haben soeben gesehen, dafl manche der anti-
asketischen Spriiche eine unverhohlen polemische Spitze
gegen die asketischen Richtungen im Christentum an der
Stirne tragen. Dies ist darin begriindet, dall es das
christliche Asketenwesen ist, das zu Beginn des Islams
das unmittelbar angeschaute Bild einer Betiitigung der
asketischen Weltanschauung bot, und dafl die Leute,
die innerhalb des Islams die innere Neigung zur Welt-
verneinung hegten, sich zuerst durch das Beispiel der
Wanderménche und Biifler im Christentum anregen und
beeinflussen lieBen. Waren es ja bereits vor der Zeit
des Muhammed die in den alten arabischen Gedichten
erwiihnten Biiller, die den Arabern die Anschauung der
weltfliichtigen Lebensweise boten, und in vielen Stellen der
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heidnisch-arabischen Dichtung dienen christliche Monche
und Nonnen, ihre Briuche und ihre Kleidungsart zu Ver-
gleichungen vollig verschiedenartiger Dinge®’. Sie sind es,
die demm Muhammed selbst im Koran (9 v. 113; 66 v. 5)
fiir die frommen asketischen Mitglieder seiner Gemeinde
die Benennung sathan, saikat, d. h. Herumwandernde
beiderlei Geschlechts, eingeben; es schwebten ihm dabei
die Wandermonche vor, deren er wohl wihrend seines
vorprophetischen Verkehrs manche gesehen hatte®®. Eine
Lesart des gegen die rakbanijja gerichteten Uberlieferungs-
spruches lautet geradezu: Es gibt kein Wandermonchtum
(la sijahata) im Islam®. Die beiden Worte sind vollig
sinnverwandt “°,

Durch die Ausbreitung des Islams, namentlich in
Syrien, Babylonien und Agypten, bot sich den asketisch
serichteten Seelen dies Anschauungsgebiet noch in viel
groflerem Umfange dar, und die Erfahrung, die sie aus
ihren christlichen Beriithrungen schipfen konnten, wurde
geradezu zur Schule des Asketismus fiir den Islam. Es
treten nun solche Neigungen in gesteigertem Malle hervor
und erobern fiir gich immer weitere Kreise. Auch ihren
Lehrstoff ergiinzen die Vertreter dieser Richtung aus dem
Neuen Testament, dem sie Gleichnisse und Sinnspriiche
entnehmen und zur Empfehlung ihrer Weltanschauung
verwenden. Das ilteste Schriftwerk dieser Gattung ist,
wie D. 8. Margoliouth nachgewiesen hat, voll von ver-
hiillten Entlehnungen aus dem Neuen Testament™. Die
Gliubigen vom gewohnlichen Schlage mutet diese in
Lehre und Leben immer mehr hervortretende Bulistim-
mung fremdartig an. Dies zeigt z. B. die Erzihlung, dall
einmal eine Dame eine Gesellschaft von jungen Leuten
gah, die in ihrem Schritt grofle Bedichtigkeit und in
ihrer Rede grofle Langsamkeit zeigten — wohl ein merk-
barer Gegensatz zur Lebhaftigkeit des Arabers in Rede
und Bewegung. Auf die Frage, wer die seltsamen Leute
seien, sagte man ihr: es seien nussak, d. h. Asketen. Sie
konnte sich der Bemerkung nicht enthalten: ,Firwahr,
‘Omar, den hérte man, wenn er sprach, und der eilte,
wenn er ging, und tat weh, wenn er dreinschlug — das
war der richtige fromme Mann (ndsik)‘ . Sieht man
Sure 31 v. 18 an, o wird man sich sagen, dall das Auf-
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trelen dieser jungen nussak den Beifall Muhammeds
funden hiitte.

Es ist wohl leicht begreiflich, dafl diese Leute ihr
Biilertum zunéichst auf dem Gebiete der Erniihrung be-
titigen. Dall sie viel fasten, ist so ziemlich selbstverstiind-
lich; gegen solche Leute werden ja die gegen iibermiiliges
Fasten ankiimpfenden Uberlieferungsspriiche und Erzih-
lungen *® gerichtet sein. Daneben begegnen wir den Bei-
spielen der Enthaltung von Fleischnahrung, eine Form
der Selbstkasteiung, fiir die man Muster bereits aus
der Genossenzeit anfithrt™, Ein Zijad b. abl Zijad, der
dem Stamme der Machziim als Schiitzling angehorte, und
als biiflerischer, weltentsagender Mensch geschildert wird,
der immerfort andéichtige Ubungen hielt, sich in grob-
wollene Kleider (saf) hiillte und sich des Fleischgenusses
enthielt, wird zur Zeit “Omars II. nur das Musterbild einer
ganzen Klasse gewesen sein?% Gegen sie richtet sich wohl
der dem Propheten zugeschriebene Spruch: ,Wer vierzig
Tage kein Fleisch geniefit, dessen Charakter wird schlecht® 7°.

Neben diesen negativen Ziigen in der praktischen
Lebensfiihrung formen sich auch positive des Kultus und
der Weltanschauung aus. Sie stehen an sich nicht im
Widerspruch mit den Lehren des Korans, bilden vielmehr
nur Ubertreibungen einzelner Punkte der koranischen
Religions- und Sittenlehre. Wihrend sie aber im Koran
als anderen gleichwertige Ringe in der Kette der is-
lamischen Lehren gelten, werden sie in den Kreisen,
denen der muhammedanische Asketismus seine Ausbildung
verdankt, mit iiberragender Bedeutung ausgestattet: neben
ihnen treten alle anderen Elemente des religitsen Lebens
in den Hintergrund. In dieser einseitigen Ubertreibung
liegt der Keim des spiiter hervorbrechenden Zwiespaltes
zwischen solchen Bestrebungen und dem Lehrbegriff der
islamischen Rechtgliubigkeit”.

Vorziiglich sind es zwei Momente, die auf der iltesten
Stufe des islamischen Asketismus als Gegenstinde solcher
Ubertreibung hervortreten: ein liturgisches wund ein
ethisches Moment. Das liturgische stellt sich dar im
Fachwort dikr, ,Erwihnung®, das seine Stelle in der
ganzen KEntwicklungsfolge des islamischen Mystizismus
behalten hat. Der offizielle Islam beschrinkt den litur-
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sischen Gottesdienst auf bestimmte Zeitpunkte des Tages
und der Nacht. Diese Beschriinkung und Abgrenzung
wird durch die asketische Anschauung durchbrochen, in-
dem sie die Mahnung des Koranwortes ,Allahs hilufig zu
gedenken® (33 v. 14) in den Mittelpunkt der Religions-
ibung stellt und die Andachtsiibungen, denen sie den
Namen dikr gibt, zur Hauptsache der praktischen Reli-
gion erhebt, woneben andere Ubungen in ihrem Werte
tief herabgedriickt werden und zur gleichgiiltigen Neben-
sache zusammenschrumpfen. Es sind dies die mystischen
Litaneien, die noch heute das Riickgrat der Vereinigungen
bilden, die die Erbschaft jener alten Asketen vertreten.

Die ethische Eigentiimlichkeit, die im Asketentum
jener alten Zeit scharf hervortritt, ist die Ubertreibung
des Gottvertrauens (tawakkul), das diese muslimischen
Asketen bis zum #uBersten Grade des untitigen Quietismus
gesteigert haben. s ist die vollige Gleichgiiltigkeit und
die Ablehnung jeder Entschlossenheit in ihren person-
lichen Angelegenheiten. Sie iiberlassen sich vollstindig
der Fiirsorge Gottes und seinem Fatum. Sie seien in
Gottes Hand wie die Leiche in der Hand des Leichen-
wiischers7®: vollig willen- und teilnahmlos. Sie nennen
sich in diesem Sinne mutawakkilin, d. h. Gottvertrauende.
Es wird aus ihren Kreisen eine Reihe von Grundsitzen
tiberliefert, aus denen ersichtlich ist, dall sie es ver-
schmihen, zur Erlangung der Bediirfnisse ihres Lebens
selbst Hand anzulegen. Dies wire eine Verletzung des
Gottvertrauens. Sie kiimmern sich nicht um die ,Mittel®
(asbab), sondern stellen ihre Bediirfnisse unmittelbar Gott
anheim und nennen ihre vertrauende Untiitigkeit gegen-
iiber den Miihen der Handeltreibenden, der Demiitigung
der Handwerker und der Selbsterniedrigung der Bettler
die erhabenste Art der Selbsterhaltung: ,Sie erfahren den
Hocherhabenen und erhalten ihre Nahrung unmittelbar
aus seiner Hand, ohne dal sie die ,Mittel‘ suchen®. Ks
wird als besondere Tugend dieser Leute erwihnt, dall sie
den morgigen Tag nicht in der Reihe der Tage zihlen™;
das Zukiinftige und die Sorge um sein Bediirfnis ist aus
ihrem Gedankenkreise vollig ausgeschlossen. Es wird ein
(freilich sehr verdiichtiges) Hadith® angefithrt: ,Die Weis-
heit steigt vom Himmel herab, aber sie senkt sich in keines
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Menschen Herz, der an den morgigen Tag denkt®. Der
Gottvertrauende ist der ,Sohn des Augenblicks* (der Zeit.
ibn al-wakt), .er schaut weder auf Vergangenes zuriick,
noch auf Zukiinftiges vorans* %!,

Es ist zu erwarten. dal vollstéindige aktnuoouvn, Be-
sitzlosigkeit, und die Verwerfung der weltlichen Giiter zu
den hervorragendsten Gesichtspunkten dieser Leute ge-
horen. Wer zu ihnen gehirt, ist ein ._ILH'-'H' ein Armer.
Ferner: wie sie Hunger und leibliche Entbehrung aller
Art gleichgiiltiz lassen, so sind sie es auch in allen an-
|1--n-1- korperlichen Beziehungen: Leiden des ]wr]n rs diirfen
ihnen nicht den Gedanke 111]11' ¢ i en, sie durch éirztliche Hilf
lindern zu wollen. Auch das Urteil und die Meinung der
Menschen kiimmert ihresgleichen nicht: ,, Kein Mensch hat
im Gottvertrauen Full gefalt, ni-m nicht Lob und Tadel
der Menschen villig gleichgiiltig ist“, die drupia der Ky-
niker®. Mit diesem {.[llt!-ti*-'lllll.‘ ist eine vollige Gleich-
giiltigkeit gegen die ihnen zuteil werdende Behandlung
der Mens {} n  verbunden: u) dvniotiva T TMoynpm
(Matth. 5, 39).

Dall eine solche Lebensauffassung mit den gewshn-
lichen Anschauungen des im I. Jahrhundert bereits auf
die BStufe des Realismus fortentwickelten Islams nicht
iibereinstimmte, beweist eine zusammenhiingende Reihe
von Hadith-Ausspriichen und Erzihlungen, die man nur
in ihrer Bedeutung als bewufte Polemik gegen die re-
ligitsen Folgen des iiberspannten Gottvertrauens verstehen
kann. Wie konnte auch dieser Quietismus Billigung finden
in einem religiosen Gemeinwesen, das eben auf der Héhe
seines erobernden Laufes sich befand, das erst unlingst
die Wiiste verlassen hatte, um sich in den Stidten alten
Uberflusses und Wohllebens behaglich einzurichten?®®

So stehen denn innerhalb des Islams um diese Zeit
zwel widerstrebende Strémungen einander gegeniiber, Sie
kommen in einem Zwiegespriiche zweier Fromme N zum
Ausdruck, Malik b. Dindr und Mubammed b. Wisi , die
gsich iiber die I‘l'{l,’.‘f(f des summum bonum unterhalten.
Wiihrend jener die hichste Gliickseligkeit darin findet,
ein Grundstiick zu besitzen, aus dem man von Menschen
unabhiingig seine Nahrung erwirbt, meint der andere:
Gliickselig, wer sein Frithessen findet, ohne zu wissen,
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was er des Abends speigen werde, und wer sein Abend-
essen findet, ohne zu wissen, wovon er nichsten Morgen
sich niihren werde®, In den in die Héhe geschraubten
Ténen quietistischer Lebensanschauung gibt sich die
fromme, sich auf die asketischen Uranfiinge des Islams
besinnende Riickwirkung gegen eine {iberhandnehmende
Weltlichkeit kund®®.

Wir haben bereits erwihnt, dafl sie ihre Nahrung
aus der Anschauung des christlichen Monchtums schopft,
mit dessen Zielen die soeben angefiihrten Grundsiitze fast
wortlich iibereinstimmen. Sehr zu beachten ist die Tat-
sache, dafl die in den asketischen Spriichen viel benutzten
Evangelienstellen Matth. 6, 25—34, Luk. 12, 22—30 von
den Vigeln unter dem Himmel, die nicht séien und nicht
ernten, nicht in den Scheunen sammeln, aber vom himm-
lischen Vater erndhrt werden, — in fast wortlicher Wieder-
gabe im Mittelpunkt jener Tawakkul-Lehren stehen®C.
Die christliche Einsiedler- oder Monchstracht nach-
ahmend, kleiden sich diese weltentsagenden Biifler und
Agketen des Islams gern in grobwollene Kleider (saf)°';
dieser Brauch lifit sich mindestens bis in die Zeit des
Chalifen “Abdalmalik (685—705) zuriickverfolgen und wird
die Veranlassung zu der Benennung Stfi®®, die die Ver-
treter der asketischen Richtung zu einer Zeit fiihren wer-
den, da ihr praktisches Biilertum einen hoheren Ent-
wicklungsgang nimmt und sich zu einer eigenartigen Phi-
losophie gesellt, die auch auf die Religionsauffassung be-
stimmenden Einfluf tibt. Wir meinen den Sufismus.

*

Darin war das Eindringen der neuplatonischen
Spekulation in den Bildungskreis des Islams von ent-
scheidender Bedeutung. Diese philosophische Richtung,
deren einschneidende Wirkungen auf die Entwicklung des
Islams uns spiiter noch einmal beschéftigen werden, bot
einen theoretisch-theologischen Hintergrund fir die prak-
tisch-asketischen Richtungen, die wir soeben geschildert
haben. Wer von der Verachtung alles Irdischen durch-
drungen ist und seine Seele auf das allein Bleibende,
Gottliche richtet, kann sich fiir dies tiberirdische, gott-
liche Leben und Verhalten durch die Ausstrahlungslehre




154 Asketismus und Siifismus,

des Plotinus mit ihrem dynamischen Pantheismus stiirken.
Im ganzen Weltall fiihlt er die Ausstrémung der gitt-
lichen Kraft. Die Dinge dieser Welt sind wie ein Spiegel,
der das Gottliche im Bilde widergibt. Aber diese Spiegel-
bilder sind nur Schein und haben nur bedingte Wirklich-
keit, insofern sie das einzig wirklich Seiende widerspiegeln.
Der Mensch miisse demnach das Streben betiitigen, durch
innere Kinkehr und durch Abstreifung der stofflichen
Hiillen die ewige Schionheit und Giite des Géttlichen auf
sich einwirken zu lassen und durch innerliche Erhebung
zu ihm sich des Scheines seines persinlichen Daseins zu
entledigen, die Versenkung seiner Persinlichkeit in das
eine reale gittliche Sein zu erlangen.

,Im Ursprung waren meine Seele und die deinige nur eins:
mein Erscheinen und das deinige, mein Verschwinden und das
deinige; es wiire unwahr, von mein und dein zu reden: es
hat zwischen uns aufgehdrt das Ieh und Du*#®,

»Ich bin nicht Ich, Du bist nicht Du, auch bist Du nicht
Ich, Ich bin zugleich Ich und Du, du bist zugleich Du und
Ich. Im Verhiltnis zu dir, o Schéne von Khoten, bin ich in
Verwirrung dariiber, ob Du Ich oder Ich Du seiest® 90,

Die Schranke der Personlichkeit ist der Schleier, der
das Gottliche vor dem Menschen verdeckt. Mit einiger
l'"l'wrhw-ihnng lafit man sogar den Propheten, den ja die
Sufis als den Herold ihrer Anschauungen darstellen, sagen:
»Dein Dagein ist eine Siinde, mit der eine andere Siinde
nicht verglichen werden kann“?!. Man versteht darunter
die Betitigung seiner Existenz, die Lebensbejahung, als
selbstéindiges Einzelwesen. Durch beschauliches Selbst-
versenken, durch andachtsinnige U'bungen, durch biiflerische
Kasteiungen, die verziickte, gottestrunkene Zustinde her-
vorrufen®, wird die Personlichkeit, das Ich-Sein, die
Zweiheit gegeniiber dem Gottlichen aufgehoben (das in-
dische advaita), die vollstiindige Gefiihllosigkeit gegen
korperliche Zustiinde erreicht, ein Dasein ,ohne Sorge,
ohne Gedanken an Nutzen und Schaden® — wie es
Dschelal ed-din Rami, der grofite islamische Dolmetsch
dieser Weltanschauung, schildert:

yMache dich rein von allen Attributen des Selbst,
Damit du dein glinzendes Wesen erschauest® 93,

Selbst Raum und Zeit horen auf, fiir sein Bewultsein

die Begriffsformen des Daseins zu sein:
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.Mein Ort ist ortlos, meine Spur ist spurlos®®.

Fiir den die Wahrheit der Himmel und der Erden
umfassenden Sufi gibt es kein oben und unten, kein vor
und nach, nicht rechts und links, nicht heute und gestern®.

,Wer nicht aus dem Palast des natiirlichen Seins
heraustritt — sagt Hafiz —, kann nicht in das Dorf der
Wahrheit gelangen ™,

JIn der Nihe Goltes stehen ist das Entflichen aus den

Banden des Seins®.

kurb-i-hakk ez kajd-i-hesti resten est (Dschelil ed-din Rami).

Das Abstreifen aller Qualititen (sifat), die durch die
Einwirkung der Eindriicke der Auflenwelt auf das Einzel-
wesen hervorgerufen werden, das Erstreben volliger ,,Farb-
losigkeit* (birengi ist der persische Ausdruck dafiir), die
Verneinung aller Wirkungen des Willens und des Gefiihls,
die innere Verfassung, die er im Gegensatz zu dem durch
Affekte verschiedenartig beeinfluiten Seelenzustand mit
dem Worte dscham’ (Sammlung, das indische samadhi) be-
zeichnet®, falt der Stfi unter dem Bilde der Trunken-
heit auf. Er ist berauscht von dem betiubenden Trunk
der Schénheit des Gotteslichtes, das in seine Seele strahlt,
sie erfiillend seiner kérperlichen Sinne beraubt.

Das Hochziel des Sitifilebens: das Aufgehen des Men-
schen in die einzige Wirklichkeit des gottlichen Seins
wird auch unter dem Bilde der Liebe, makabba, auige-
fat. Der Siifi ist min ahl-al-mahabba®®. Von dieser Liebe
ist der wegen seines Anspruches auf volliges Einssein mit
der Gottheit von den Rechtgliubigen in Baghdad (309/921)
hingerichtete Halladsch ergriffen und von ihr redet er zu
seinen Anhiingern, bevor er sich dem Henker iiberliefert.
Der beriihmteste arabische Siifidichter ‘Omar b. al-Farid
(st. in Kairo 632/1235), von dem Josef Freiherr v. Hammer-
Purgstall ein mystisches Gedicht unter dem Titel ,Das
arabische Hohe Lied der Liebe“ in die deutsche
Literatur eingefithrt hat (Wien 1854), hat wegen des
vorwiegenden Inhaltes seiner Gedichte von der Nachwelt
den Beinamen sultan al-‘aschikin (First der Liebenden)
erhalten %,

Den berauschenden Trunk selbst nennen die Sufis
gern den Liebestrunk (scharab al-mahabba)'"’.
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»Liebe ist das Ausléschen des Willens und das Ver-
brennen .'5]]-_-'.' l{lnr!‘En_'E‘]ii']n'l. l'fiur-r..---'i.nE'{--:-. ll-lui I:;P"_‘_P:‘l‘.-_il'zl'

keiten“ 101,

,Die Liebe ist gekommen und hat mich von allem tibrize:
fre1 gemacht; sie hat mich mit Gnade erhoben, nachdem
mich zu Boden geschlendert hatte, Dank dem Herrn, dal
mich wie Zucker in dem Wasser seiner Vereinigung (wisdl) aut
geltdst hat®.

Ich ging zum Arzt und sagte ihm: .0 du Einsichtiger,

was verordnest du (als Arznei) fiir den Liebeskranken? Das
Aufgeben der Qualitit (sifa) und das Verldsclien meines Se ns
verordnest du‘. Das heibt: Tritt heraus aus allem, was isl®.

»Solange du niichtern bist, wirst du den Genuf: der Trunken-
heit Iii|'|:1 1-[‘['1']1‘i;|-l!: «Ilf.!r:-_'u' u]l'. lf-'ir:r'll H-‘-'if‘l' Il !'i|f tl“;'__'ii'.“.

wirst du den Dienst der Seele nicht erreichen: solange du in
der i.'*.'tu' LU ]'-I‘r'LI[|-|i' I!E"ilf «E;i'}l ='I']'i1.-1 ‘-"I'II.I'El':"‘-E, Wie l!;l-
Wasser das Feuer, wirst du das Sein nicht erreichen®,

Durch diese Liebe wird er am Tage des Gerichts
gerechtfertigt:
sMorgen, wenn Mann uud Weib zur Gerichtsversammlune
-.-|'r|-_r+-]1+_-r:. werden die “l..'r-j['tlir'f ;'l'-|]i- aus Furcht vor der Ab-
rechnung. Ich trete vor dich, meine Liebe in der Hand haltend,
und sage: Meine Abrechnung muf daraus pemacht werden* 192

Gottesliebe ist also die Formel fiir das zusammen-
gefalite Bestreben der Seele, den Schein der person-
lichen Existenz in die Wahrheit des gottlichen, allum-
fassenden Seins aufgehen zu lassen: ein Gedanke, der in
allen Sprachen der islamischen Kulturvilker Dichtungen
erzeugt hat, die zu den Perlen der Weltliteratur gehoren.

Diese Weltanschauung hat sich nun als theoretische
Grundlage fiir Quietismus und Dikr-Kultus der prak-
tischen Asketen geeignet. Durch Betrachtung und in
Dikr-Ubungen strebten sie die verziickten Zustinde an,
in denen ihre Gottestrunkenheit und Gottesliebe zur Dar-
stellung gelangen; ein ganz anderer Weg als der, auf dem
der strenggliubige Islam die auch im Koran und in den
Uberlieferungen empfohlene Gottesliebe anstrebt!°%,

Der Sufismus geht demnach in der Aufstellung des
Ziels menschlicher Seelenvollkommenheit, in seiner Be-
stimmung des summum bonum um einen Schritt iiber das
Ideal der Philosophen hinaus. Ibn Sab‘in aus Murcia
(st. 668/1269 in Mekka), Philosoph und Sufi, dem die
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Jeizilianischen Fragen“ des Hohenstaufen Friedrich IL.
(+ 1250) zur Beantwortung vorgelegt waren, findet dafiir
die Formel: dafl die alten Philosophen das Ahnlich-
werden mit Gott als das hichste Ziel aufstellten, wiih-
rend der SUfI das Aufgehen in Gott erreichen will
durch die Fihigkeit, die gittlichen Gnaden auf gich ein-
stromen zu lassen, die Sinneswahrnehmungen zu verwischen
und die geistigen Eindriicke zu reinigen!%*

Es entspricht einer auch in anderen Kreisen er-
probten religionsgeschichtlichen Erfahrung, dafl die Sufis,
sofern sie darauf Wert legen, auf dem Boden des Islams
zu stehen oder mindestens als auf ihm stehend anerkannt
zu werden, ihre Weltanschauung in den Koran and in
die geheiligten Uberlieferungen hineindeuten und fiir ihre
Ansichten Beweisstellen aus den geheiligten Texten an-
fiihren. Sie haben damit im Islam die Erbschaft des
Philo angetreten und betitigen in ihrer Schriftauslegung
die Uberzeugung, dafl jenseits des scheinbar gleichgiiltigen {
Wortsinnes der heiligen Texte tiefe philosophische Wahr-
heiten enthalten gind, die durch sinnbildliche Er-
klirang zu erkennen seien. Wenn z. B. im Koran (36
v. 12 ff.) das Gleichnis aufgestellt wird ,von den Be-
wohnern der Stadt, da zu ihr die Gesandten kamen; da
wir zwei zu ihnen gesandt hatten, und sie ziehen diese
der Liige; und da stirkten wir sie mit einem dritten.
Und sie sprachen: Wir sgind zu euch gesandt. Jene spra-
chen: Thr seid nur Fleischliche gleich uns, und Gott hat
nichts herabgesandt; ibr tut nichts als liigen. Sie aber
eagten: Unser Herr weill, dafl wir fiirwahr zu euch ge-

gsandt sind“ -—, so kann mit diesem Gotteswort sicherlich |
nicht ein so gewdéhnliches Tagesereignis gemeint sein, wie
es der Wortlaut kiindet. Vielmehr ist die Stadt nichts iy

anderes als der Korper; die drei Gesandten sind der Geist,
das Herz und die Vernunft. Auf dieser Grundlage wird
nun die ganze Erzihlung, die Zuriickweisung der beiden
ersten, das Hinzutreten des dritten Boten und das Ver-
halten der Bewohner der Stadt und ihre Bestrafung in
sinnbildlicher Weise ausgelegt.

So haben denn die Stfi-Exegeten ihr eigenes allego-
risches ta'wil (s. oben 8. 104), eine geheimnisvolle Schrift-
auslegung, die eine grofe Literatur hervorgebracht hat!"?
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und die sich durch alle siifischen Werke hindurchzieht.
Um fiir diesen Esoterismus in islamischer Beziehung eine
rechtskriftige Ankniipfung an die Uberlieferung zu ge=-
winnen, entlehnten sie dem Schi‘itismus (s. weiter Ab-
schnitt V) die Lehre, dafl Muhammed seinem Stellver-
treter “Ali den geheimen Sinn der Offenbarungen anver-
traut habe: diese nur unter den Auserwihlten fortge-
pflanzten Lehren bilden die Kabbala des Sufismus. Der
hier soeben erwiihnte arabische Siifidichter ‘Omar b. al-
Farid gibt dieser in Sifikreisen feststehenden Gesinnung

Ausdruck in den Worten:

LUnd mit fa’wil klirte * Ali auf, was dunkel war, durch
ein Wissen, das er (vom Propheten) als Vermichtnis (wasijja)
erlangte® 198,

‘All gilt ihnen als Ahnherr des islamischen Mystizis-
mus, eine Anschauung, die vom rechtgliubigen Sunna-
standpunkte aus entschieden zuriickgewiesen werden mufte:
der Prophet habe der groflen Allgemeinheit seiner Ge-
meinde nichts vorenthalten, niemandem geheime Kennt-
nisse mitgeteilt 17,

Damit hiingt aber auch noch die Erscheinung zu-
sammen, daf der ‘Alikult in vielen glfischen Kreisen
in schwirmerischem Malfle zutage tritt, zuweilen sogar die
Gestaltung ihrer mystischen Lehren durchdringt, und daf
die erdichtete Kette der Sufitradition in mancher ihrer
Verzweigungen, im Mafle ihrer Entfernung von der Recht-
gliubigkeit, durch die Linie der ‘alidischen Imame ge-
fiihrt wird. Der Bektaschi-Orden, dessen ‘Ali- und Imim-
schwiirraerei neuere, von Georg Jacob eingeleitete Unter-
suchungen immer klarer erwiesen haben, ist ein Beispiel
fiir den im Sufitum hervortretenden Zug zur ‘Aliver-
ehrung 198,

Die englischen Forscher, die in neuerer Zeit den
Sifismus, seinen Ursprung und seine Entwicklung zum
Gegenstand eingehender Untersuchung machten, nament-
lich E, H. Whinfield (} 14. IV. 1922), E. G. Browne,
Reynold A, Nicholson, haben das neuplatonische
Gepriige des Sufismus in bestimmter Weise hervortreten
lassen'®. Dabei wird die Anerkepnung von Einfliissen
nicht abgelehnt, die im Laufe seiner Entwicklung fiir

SRS S
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die Ausgestaltung dieses religionsphilosophischen Lehrge-
biiudes ebenso wesentliche Elemente lieferten. Sie kénnen
— wofiir in neuerer Zeit Richard Hartmann in seiner
trefflichen Studie ,Zur Frage nach der Herkunft und den
Anfingen des Sufitums‘!!® zahlreiche Belege beigetragen
hat — bei einer Gesamtbetrachtung des geschicht-
lichen Stfismus als bestimmende Kriifte nicht abgewiesen
werden, Ich meine die indischen Einfliisse, die sich
von der Zeit an geltend machen, da die Ausbreitung des
Islams gegen Osten bis an die Grenzen Chinas die in-
dischen Gedanken immer mehr in seinen Gesichtskreis
bringt. Die indische Beeinflussung hat sich teils in lite-
rarischen Zeugnissen ausgepriigt, teils in der Aufnahme
indischer Bestandteile in den Kreis der Glaubensvorstel-
lungen betitigt.

Als man im zweiten Jahrhundert d. H. durch eine
rithrige Ubersetzertiitigkeit den Kreis des in arabischer
Sprache niedergelegten Bildungsschatzes erweiterte, wurden
auch besonders buddhistische Werke in die arabische Lite-
ratur iibertragen: wir finden da eine arabische Bearbeitung
des Bilanhar wa-Budasif (Barlaam und Joasaf), und
auch ein Buddha-Buch!!, In den feinsinnigen Krei-
sen, die die Bekenner der verschiedensten religitsen An-
schanungen zu freiem Gedankenaustausch vereinigen, fehlt
auch der Bekenner der Schumanijja, d. i. der buddhistischen
Weltanschauung nicht!'®, Nur beriihren michte ich die
Tatsache, daB die gegeniiber dem gesetzlichen Islam her-
vortretende religiose Anschauung, die man zukd (Askese)
nennt, uml die nicht mit unserem Sifismus einerlei 1ist,
starke Spuren des Eindringens indischer Lebensideale
zeigt. Einer der hervorragendsten dichterischen Vertreter
dieser Zuhdkonzeption, Abu-1-‘Atdhija, stellt als Muster-
bild des hochgeachteten Menschen hin

den Konig im Gewande des Bettlers; er ist es, dessen Ehrfurcht
grolz ist uulm den Menschen .

Dem Dichter hat hier doch wohl die Gestalt Buddhas
vorgeschwebt 1%,

Und — um in eine spiitere Zeit hineinzugreifen —
mochten wir daran erinnern, was Alfred v. Kremer
iiber die indischen Beeinflussungen der in den Grund-
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sitzen der personlichen Lebensfiihrung und den philoso-
phischen Gedichten des Abu-1-‘Ald al-Ma‘ar ri sich
ausprigenden religitsen und gesellschaftlichen Weltan.
schauung nachgewiesen hat!'4,

Wir besitzen Zeugnisse dafiir, dafl die indische Ge-
dankenwelt nicht nur in theoretischer Weise in den Ge-
sichtskreis der islamischen Geister trat, sondern dafl be-
reits in der dlieren ‘Abbasidenzeit auch in Mesopotamien
das sich praktisch darstellende indische Wanderménchs-
tum ein unmittelbares Erfahrungsobjekt der Bekenner
des Islams war, ganz so wie in der fritheren Zeit die
christlichen s@’ihan in Syrien (oben 8. 149). Dschahiz
(st. 255/866) rollt uns recht anschaulich das Bild von
Wanderménchen auf, die weder dem Christentum noch
dem [slam .-';n;l-h-:".ri haben konnten. Er nennt sie Ziil‘-l!;_{-
monche (ruhban ru’—_"rf.ur'fr!'r'.f.'r:). elne unbestimmte Benen-
nung, die man jedoch, wie z. B. unser Fall zeigt, nicht
gerade auf Manichiier''® beschriinken kann. Sein Bericht-
ersiatter erzihlt ihm, daf solche Bettelménche immer nur
paarweise wandern; ,wenn du einen von ihnen siehst, so
wirst du bei aufmerksamerer Beobachtung immer seinen
Genossen nebenbei finden“. Ihre Regel besteht darin,
dafl sie nicht zweimal an demselben Orf tibernachten :
gie verbinden ihr Wanderleben mit vier Kigenschaften :
Heiligkeit, Reinheit, Wahrhaftigkeit und Armut. Ein im
einzelnen erzithlter Vorfall aus dem Bettlerleben dieser
Ménche gipfelt darin, daB der eine von ithnen lieber selbst
den Verdacht des Diebstahls auf sich lud und eich arge
Miffhandlungen gefallen liefl, als daf er einen diebischen
Vogel verraten hiitte. Er wollte nicht Ursache der Totung
eines lebenden Wesens sein!!®, Waren diese Leute nicht
selbst indische Sadhus oder Buddhaménche, so waren sie
mindestens solche, die ihnen nachstrebten und ihre Lebens-
weise und -anschauung nachahmten.

Von solchen Seiten aus, durch solche Erfahrungen
und Berithrungen mufite zuniichst auch der Stfismus be-
einflulit werden, der ja schon vermdége seiner urspriing-
lichen Richtung so viel Verwandtschaft mit den indischen
Gedanken zeigt. Wir diirfen beispielsweise als Zeichen
des Einflusses des Buddhismus betrachten, dafl die as-
ketische Literatur der Muhammedaner das Musterbild des
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sein irdisches Reich von sich werfenden und der
Weltentsagung sich ergebenden miic htigen Herr-
schers sehr reichlich plegt''?, Freilich ist sie in der
Darstellung dicses Stoffes ungemein kleinlich und reicht
nicht an die {berwiltigende GroBartigkeit des Buddha-
Typus heran. Ein michtiger Kénig erblickt einmal zwei
graue Haare in seinem Bart; er rupft sie aus; immer
wieder kommen sie zum Vorschein. Dies macht ihn nach-
denklich: ,Es sind dies zwei Bote n, die mir Gott sendet,
um mich zu ermahnen, die Welt zu verlassen und mie h
ihm zu ergeben. Ich gehorche ihnen denn auch.® So
verlie# er plotzlich sein Reich, irrte in Wildern und
Wiisten umher und widmete sich dem Dienste Gottes bis
an gein Lebensende!'®, Hs gibt eine reiche Gruppe von
asketischen Geschichten, die sich um diesen (Gregenstand
— Machtiberdrul — dreht.

Geradezu entscheidend muf es fiir unsere Frage sein,
dafl die Legende eines des he rvorragendsten Patriarchen
des Stufismus das Gepriige des Buddhalebens trigt. Ich
meine die Inw nde des Heiligen Ibrahim b. Edhem
(st. um 160/2 = 776/8). Seine Flucht aus der Welt
wird in verschiedenen Legenden verschieden begriindet '19;
die gangbarsten Lesarten dienen jedoch dem einen, wenn
auch als ungeschichtlich erwiesenen Motiv, daB lEn ahim,
ein Fiirstensohn aus Balch (nach einigen Nachrichten
durch gottliche Stimme hierzu aufgerufen, nach anderen
durch die Beobachtung der Illhilll‘i”lh]{}.“l.n Lebensweise
eines armen Mannes, dessen Tun er aus dem Fenster
seines Palastes beobachtet), seinen Fiirstenmantel
von sich wirft, ihn mitdem Bettlerkleid ver-
t:llt::‘Cllt, seinen Palast verliflt, alle Beziehungen zur
Welt, selbst Weib und Kind, au fgibt, in die Wiiste zieht
und dort ein herumirrendes Leben fiihrt,

Unter den mannigfachen Begriindungen der Welt-
flucht des Prinzen verdient eine noch besonders beachtet
zu werden. Sie wird von Dschelal ed-din Rimi erzihlt.
Die Palastwache des Ibrahim b. Edhem hérte eines Nachts
Gerdusch vom Dache des Palastes. Als die Leute d: anach
sahen, ertappten sie Miinner, die vorgaben, ihre verlaufenen
Kamele zu suchen. Man brachte die ].mdtm;:hncre vor
den Prinzen, und als er sie fragte: ,Wer hat Je Kamele

Goldziher, Islam-Vorlesungen., 2. A. 11
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auf einem Hausdach gesucht?®, antworteten sie: .Wir
folgen nur deinem Beispiele, der du nach der Vereinigung
mit Gott strebst, wihrend du auf einem Throne sitzest.
Wer hat je an solcher Stelle Gott nahe kommen kénnen ?*
Darauf soll er aus dem Palast geflohen sein, und niemand

goll ihn hinfor personlich gesehen haben '#°
Unter indischem Einflull erhielten die stifischen Be-

griffe manche Verschirfung. Der pantheistische Gedanke
geht iiber die Fassung hinaus, die ihm innerhalb des
Nl..".!}rl:l[lJl:]rI!]H'-% zukommt. Besonders aber i1st es die Idee
der Absorption der Personlichkeit, die sich auf der Hohe
des Atman-Begriffes bewegt, wenn sie auch nicht restlos
an ibn heranreicht'*!, Die Sufis nennen den Zustand
der Absorption fana (Zugrandegehen) 22, mahw (Ausléschen)
istihlak (Vernichtung), ein fast unerklirbares Ziel, von
dessen Wesen sie behaupten, daB es keine einheitliche
Auslegung vertrigt. Es gebe sich als Erkenntnis von
innen heraus kund und entziehe sich der Erfassung durch
die Vernunft. ,Wenn das Zeitliche sich dem Ewigen
zugesellt, bleibt jenem keine Existenz iibrie. Du héorst
und siehst nichts als Allah, wenn du zur Uberzeugung
gelangst, dall es aufler Allah gar nichts Seiendes gibt:
wenn du erkennst, daB du selbst Er bist, dafl du mit
[hm ein und dasselbe bist; es gibt nichts Seiendes aufler
[hbm®, Die Vernichtung der Selbst-Existenz ist die Be-
dingung der Einkehr in Gott,

»LaB mich nicht-seiend werden, denn das Nicht-sein
Ruft mir mit Orgeltdénen zu: ,Zu Ihm kehren wir zuriick‘“12s,

Das individuelle Sein geht villig im All-Sein der
Gottheit auf; weder Raum noch Zeit, auch nicht die
Modalititen der Existenz schriinken die Grenzenlosigkeit
ein; der Mensch erhebt sich zu volliger Wesensgleichheit
mit dem Grunde alles Seins, dessen Begriff jenseits alles
Erkennens liegt.

So wie man im Buddhismus zu der hichsten Stufe
der Vernichtung der Individualitit auf einem aus acht
Teilen bestehenden Wege stufenweise sich erhebt, dem
-edlem Pfad“, so hat auch der Sifismus seine farika,
seinen Weg mit mannigfachen Vollkommenheitsstufen und
Stationen; diejenigen, die sich auf ihm befinden, sind die
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Schreitenden (al-salikina, ahl al-sulak)'®*. Obschon die
Einzelheiten des Weges verschieden sind, so stimmen sie
doch im Grundgedanken miteinander iiberein, o wie auch
darin, dall in beiden, hier, im wifismus, der murakaba,
dort dem dhyana, d. h. der Versenkung?®, als vorbereiten-
der Stufe der Vollkommenheit eine bedeutende Stelle zu-
kommt, ,wenn der Nachsinnende und der Gegenstand
des Nachsinnens véllig zu eins werden ®. |

Dies ist das Ziel des siifischen fauhid, des Innewerdens
der Einheit. Es ist grundverschieden vom gewohnlichen
islamisch-monotheistischen Gottesbekenntnis, Ein Safi
geht so weit, zu sagen, dall es schirk (oben S.41£) sei. zu
bebaupten: ich kenne Gott; denn in diesem Satze
werde die Zweiheit zwischen dem erkennenden Subjekt
und dem Gegenstand des Erkennens zugestanden. Ein
anderer findet den Ausdruck muschahada zur Bezeichnung
der mystischen Beschaulichkeit als unpassend, weil die
sprachliche Form dieses Wortes (als der III. Beugung
des arab. Zeitwortes angehorend) ein aufler sich befind-
liches, von ihm verschiedenes Ziel der Richtung des
titigen Gegenstandes voraussetzt?6, Auch dies ist indische
rl111t't'rr='11[rlli*'! ]3"._

Im #ulleren Leben wird der Stufismus als Einrichtung
durch die verschiedenen Sufigesellschaften, Orden ver-
gegenwiirtigt, deren Mitglieder die Welt- und Religions-
anschauung des Sifismus pflegen. Die Leute haben sich
bereits seit ungefiihr 150/770 immer mehr in eigenen
Héiusern, Klostern zusammengetan, in denen sie, fern
vom Gerdusch der Welt, ihren inneren Zielen leben und
die zu ihnen fiihrenden Ubungen in Gemeinschaft voll-
ziehen. Auch in bezug auf die Entwicklung dieses
Klosterlebens konnen indische Einfliisse nicht unbemerkt
bleiben, sowie auch das Bettlerleben der Sufileute auler-
halb der Klostergemeinschaft ein Abbild der indischen
Bettelmdnche (sadhu) bietet. Fir die Erklirung dieser
praktischen Betitigung der Stfi-Askese reicht die Be-
riicksichtigung der neuplatonischen Einfliisse allein nicht
mehr aus. Die Aufnahme der Adepten in die Safi-
gemeinschaft geschieht durch die Verleihung der chirka,
d. h. des Gewandes'®*®, das die Armut und Weltfiucht
des SUf1 versinnbildlicht. In ihrer Weise hat die Sufi-
11*
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legende die Entstehung der chirka auf den Propheten
selbst zuriickgefithrt'*”; jedoch ist es kaum verkennbar,
dafl dies Aufnahmewahrzeichen dem der Aufnahme in
die Gemeinschaft der Bhikschus durch Empfangen des
Kleides und der Reg eln® gleicht 130 Auch manche Formen
der religibsen Dikr-Ubungen in den Sifigemeinschaften,
sowle die Mittel, die sie zur Herbeifithrung der Selbst-
entiuflerung und Verziickung anwenden (Disziplin des
Atemholens) **1, sind von A.v. Kremer auf ihre indischen
Vorbilder untersucht und in ihrer Abhingigkeit von diesen
ll:al_‘lj"_fr"v.‘.'h-xlfl ‘n\'-f!['l!F'll_

Von diesen Andachtsmitteln hat eines bald auch
aullerhalb der :-4|1r“ii\'rl-i~a- \'f-r':rrr-illll;;: gefunden, der Rosen-
kranz, dessen unzweifelhaft aus Indien stammender Ge-
brauch im Islam seit i]l'[n X, Jahrhundert nachweisbar ist:
und zwar zuerst im ostlichen Islam, dem Heimatboden der
indischen Beeinflussung der Sifigesellschaften. Wie alles
Neue (vgl. die bid'a im VI. Abschnitt), hat auch dieser
fremde Brauch lange Zeit sich gegen die Bekiimpfer aller
religiosen Eindringlinge zu wehren. Noch im XV. Jahr-
hundert mufl al-Sujufi eine Schutzschrift fiir den Gebrauch
des seither sehr beliebten Rosenkranzes verfassen!®?

S0 18t denn bei einer geschichtlichen Wiirdigung des
Stfismus stets der indische Einschlag in Betracht zu ziehen.
der zur Ausformung dieses aus dem Neuplatonismus er-
wachsenen religiosen Systems beigetragen hat. Mit Recht
hat Snouck Hurgronje in seinem Leidener Antrittsvortrag
die Erscheinung, dafl im ostindischen lslam die siifischen
[deen den Kern und Grund selbst der volkstiimlichen Reli-
gionsanschauungen bilden, unter seinen Beweisen fiir die
indische Herkunft des Islams in jenen Lindern angefiihrt!?3

Wir haben in unserer vorhergehenden :"‘f_.-til]L]LIHHg
der gifischen Weltanschauung die innerhalb des Sfismus
zur Geltung kommenden ;Ir-1|1vi'r:~':1nw1 “:""if‘}]l‘il!lllllii.f_f her-
vortreten lussen, wie sie sich auf der Héhe seiner Ent-
wicklung darstellen. Sie haben sich auf dem Wege
geschichtlicher Entwicklung herausgebildet, deren griind-
liche Darstellung wir dem bewidhrten Kenner der (Geschichte
des Safftums, Reynold A. Nicholson, verdanken!®t,
Ferner stellt der Slll'iﬁtn:l:’\ weder in seinen Theorien noch
in seiner praktischen Betitigung ein einheitliches, ge-

P -
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schlossenes Lebensgebiiude dar. Nicht einmal in der Ab-
erenzung der allgemeinen Ziele herrscht irgendwie genaue
('bereinstimmung; zumal in den Einzelheiten seiner Ge-
dankenwelt gibt es mannigfache Unterschiede. Schon in
der Frithzeit des Stifismus wird z. B. der Begriff des fana,
einer der grundlegenden Gedanken ihrer Bestrebung, in
verschiedener Weise gedeutet'®®, Neben der inneren KEnt-
wicklung verursachten auch die &ufleren Einwirkungen
und geschichtlichen Einfliisse, die in verschiedenen Kreisen
der Stfiwelt vorwiegend wirksam waren, mannigfache
Abweichungen und Unterschiede in der theoretischen Aus-
formung des Systems!*

Diese Vielseitigkeit gibt sich sogar in den Auffassungen
vom Begriffe des Stfismus kund. Nicholson hat in einer
Ubersicht des Entwicklungsganges des $.'°7 aus den lite-
rarischen Quellen bis zum V. Jahrhundert d. H. 78 ver-
schiedene Bestimmungen des Begriffes der Sufigesinnung
(tasawwuf) sammeln konnen. Damit scheint jedoch die
Ubersicht iiber die Bestimmung nicht erschopft zu sein.
Der Nisabiirer Gelehrte Abii Manstr “Abd al-Kahir al-Bagh-
dadi (st. 429/1087), den in seinen Schriften vorwiegend die
innere dogmatische Verzweigung im Islam beschiftigte!®®,
hat aus den Schriften der Gewihrsmiinner des Sufismus
in alphabetischer Ordnung an 1000 Bestimmungen der
Begriffe Sufi und Tagawwuf gesammelt'®. Dieser Ver-
schiedenheit des Grundbegriffes enteprechen natiirlich auch
Abweichungen in den Einzelheiten'?,

[n den einzelnen Suffverzweigungen (Orden) sind,
je nach den Lehren der Stifter, die sie als ihre Meister
feiern, verschiedene voneinander abweichende Theorien
hervorgetreten. Auch die asketischen Ubungen und Briiuche,
in denen sich die praktische Betiitigung des Sufilebens
darstellt, weisen vielfach formelle Unterschiede auf; die
Gliederung der mannigfachen, iiber das ganze Gebiet des
[slams verbreiteten Sifibriiderschaften beruht auf nicht
tibereinstimmenden Regeln.

Einen Grundunterschied zeigt ihr Verhiltnis zum
gesetzlichen Islam. Die ersten Patriarchen der siifi-
schen Religionsanschanung hatten wohl der formalistischen
Erfiilllung der Gesetze des Islams, wie sie sagten, ,dem
Tun mit den Gliedmaflen* die ,Werke des Herzens® vor-
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gezogen, ohne jedoch jene als wertlos oder gar als iiber-
fliissig zu erkliiren. Sie erhalten aber ihren Wert und
Sinn erst durch das mitwirkende Vorhandensein der

Nicht die Gliedmallen (al-dschawarik), sondern die Herzen

(al-kulwb) seien als Organe des religitsen Lebens anzu-

1
etzteren.

erkennen. In diesem Sinne war im Sifismus stets jene
gesetzmiillige Richtung vertreten, die die Forderung
stellt, mit dem formellen, gesetzlichen Islam in Einklang

zu bleiben, jedoch die Entelechie des gesetzlichen Lebens
in der Verinnerlichung der formellen Leistungen zu
finden 141, - Daneben stehen andere, die, ohne ihren
relativen Wert zu leugnen, in den gesetzlichen Auferlich
keiten sinnbildliche Gleichnisse und Allegorien sehen.

Wieder andere sagen sich vom Formenwerk des Islams
vollig los. Den Erkennenden binden die Fesseln des Ge-
setzes nicht. In der Tat wird nicht nur einzelnen Adepten,
sondern ganzen Derwisch-Orden (man denke nur an die
Bektaschikloster'?) villige Gewissenlosickeit in  betreff
der gesetzlichen Vorschriften des Islams nachgesact 148
Es fehlen auch solche nicht, die diese Ungebundenheit
nicht nur auf die Ritualgesetze beziehen, sondern fiir den
wufl auch alle Gesetze der gesellschaftlichen Sitte als auf-
gehoben betrachten, sich ,jenseits von gut und bise*
fithlen. Sie haben darin ihre Vorbilder an den indischen
"% und christlichen Gnostikern4®, sowie sie ein
Seitenstiick auch in der abendliindischen Mystik haben,
wie z. B. in den Amalrikanern mit ihren liederlichen
],l-]aq"IﬁH'_fI’llrltEr.-'.:iT:’.I‘H, die sie ebenso wie die islamischen
oiufls aus ihrer pantheistischen Weltbetrachtung folgerten.
Wie die Erscheinungswelt in den Augen dieser Sifis keine
Wirklichkeit besitzt, so setzen sie allen Attributen dieses
unwahren Scheindaseins die schroffste Verneinung ent
gegen. Die Forderungen dieses wesenlosen Lebens sind
ihnen vollig gleichgiiltig. Wie kénnte es auch Gesetze
geben fiir das Nichtseiende?

In bezug auf das Verhiltnis zum Gesetz hat man die
Stfileute in zwei Gruppen teilen kénnen: die nomigtische
(,mit dem Gesetz*) und anomistische (,ohne Gesetz“).
Diese Zweiheit kann uns an einen Gegensatz erinnern,
der bei Clemens Alexandrinus von den gnostischen Her-
metikern des Altertums berichtet wird, Sie bekunden in

T]-|_rl‘_ﬁ".lt~
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ihrem Verhiiltnis zum Gesetz zweierlei Anschauungen:
die einen lehren ein dem Gesetz gegeniiber freies, gleich-
giiltiges Leben (dbw@dpwg Zfv), die andern iibertreiben
die Enthaltsamkeit und verkiinden einen entsagenden
Lebenswandel (éyxpdreiay katayréhovor)'*®, Ahnliches gilt
von der Verschiedenheit der f'l‘;ill\lr_\'r'[r'!']lt‘.

Derwische nennt man jene, die an der Lebensrichtung
der Siifis teilhaben. Aber von den ernsten Adepten der
Gottesliecbe und der ekstatischen Schwiirmerei, die 1n
einem entsagungsvollen, dem Nachsinnen gewidmeten
Leben die Vervollkommnung ihrer Seele erstreben, sind die
landstreichenden Derwische zu unterscheiden, die in einem
ungebundenen, ausgelassenen Bettlerleben das Sufitum als
Vorwand ihres Miifigganges und der Betérung der Massen
gebrauchen; oder jene arbeitsscheuen Klosterbriider, die
die #uleren Formen des Siifilebens zur Erlangung eines
kummerlosen Daseins und unabhiingiger Versorgung mifi-
brauchen 47

_So mit des frommen Derwisch Worten schmiicken

Sich Niedrige, um Toren zu beriicken.

Licht ist und Wiirme des Gerechten Handeln,

Doch Frechheit ist und Trug des Schlechten ll:i:]:[t-_ﬂy

Zum Betteln nur trigt er das Wollkleid. . ... ... . 118

Auch aus dem Munde solcher Leute hioren wir ja die
Redensarten von Gottesliebe, und auch sie geben vor,
auf dem ,Wege zu schreiten“. Aber ernste Siifis werden
gich mit ihnen kaum eins fiihlen mdgen.

.Der Derwisch, der die Mysterien der Welt spendet, ver-
schenkt jeden Augenblick ein ganzes Reich ohne Entgelt. Nicht
der ist Derwisch, der um Brot bettelt; Derwisch ist, wer seine
Seele preisgibt“ 149,

Der richtige Derwisch ist nicht der fahrende Bettler
und Schmarotzer. Jedoch auch dies Vagantentum bringt
manches Stiick ethischer Weltbetrachtung zur Erscheinung,
das uneere religionsgeschichtliche Aufmerksamkeit erregen
darf. Wir méchten hier von diesem Gesichtspunkte aus
nur einen Kreis dieser freien Derwische erwihnen.

Da gind die sogenannten malamatijja, wortlich ,Leute
des Tadels“, eine Bezeichnung, die jedoch nicht nur fah-
rende Derwische beanspruchen, sondern auch zur Kenn-
zeichnung ernsterer sefhafter Stfis, infolge der Eigentiim-
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lichkeit ihrer Lebensfiihrung, verwendet wird. Das Wesen
dieser Leute, die man mit Recht mit den Kynikern ver-
glichen hat, besteht in der bis ins Aullerste getriebenen
Gleichgiiltigkeit gegen den #Huleren Schein. Sie legen
geradezu Wert darauf, durch ihr Betragen Argernis zu
erregen und die MiBbilligung der Menschen auf sich zu
beziechen®, Sie begehen die schamlosesten Handlungen,
nur um ihren Grundsatz ,spernere spermni® zu betiitigen '5';
sie wollen als Ubertreter des Gesetzes betrachtet werden,
selbst in dem Falle, daf sie es in Wirklichkeit nicht sind ;
sie legen es darauf an, die Verachtung der Menschen zu
erregen, nur um die Gleichgiiltigkeit gegen ihr Urteil zu
betéitigen. Sie iibertreiben dabei eine allgemeine stifische
Regel, die Dacheldl ed-din Rimiin folgenden Lehrspruch falit:

,Verlasse deine Sekte und sei Gegensland der Geringschilzung.

Wirf von dir weg Namen und Ruhm und suche die Mifigunst* !

Sie sind auf dem ganzen Gebiete des Islams ver-
breitet; al-Kettani, der eine Sonderschrift {iber die Heiligen
von Fes verfallt hat!®? hebt den Malamaticharakter vieler
seiner Helden hervor. Das Musterbild des Malimati-
Derwisches hat der mittelasiatische Islam in der Legende
des Schejch Meschreb, ,,des weisen Narren und frommen
Ketzers“, geschaffen®®, In diesen Leuten lebt ein charak-
teristisches, wie Richard Reitzenstein jiingst nachgewiesen
hat, auf den Kynismus zuriickgehendes Attribut des alten
Ménchtums, in dessen Sinne ,Schamlosigkeit (Gvaiayuvria)
religiose Forderung ist“ 159,

Der Siifismus hat in der theologischen Literatur des
[slams sehr frith tiefe Wurzel gefalit, und in seinen volks-
timlichen AuBerungen hat er auch weite Kreise der
[slambekenner ergriffen. Er bewiihrte gich in seiner stillen
Wirksamkeit als miichtige Bewegung, berufen, auf den
Begriff und die Richtung der Frommigkeit im Islam nach-
haltigen Einfluff zu {iben. Der Siifismus ist ein Faktor
geworden, der in der endgiiltigen Gestaltung der religitsen
Gesichtspunkte und Gedanken des Islams zu hoher Geltung
gekommen ist.

Betrachten wir jedoch vorerst seine Stellung zu den
herrschenden, fiir ihren unverinderten Bestand kiimpfen-
den Richtungen innerhalb des Islams.
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Er erscheint zuniichst im Verhiltnis zu dem Formen-
und Dogmenwerk des positiven Islams, wie ihn die Gesetz-
theologen und Mutakallimiin entwickelt hatten, als be-
deutende geistige Befreiung, als Erweiterung des verengten
reliviéeen Gesichtskreises, An Stelle des peinlichen, blinden
Gehorsams tritt die Selbsterziehung durch Biillertum, an
Stelle der Spitzfindigkeiten scholastischer Syllogismen tritt
die muimlm Versenkung in das Wesen der Seele und
ihre Befreiung von den Schlacken :Itr Weltlichkeit. Es
tritt c];1.~ Motiv der Gottesliebe als Triebfeder der As-
kese, der Selbstentiiullerung und ulm' Erkenntnis in den
Vordergrund. Der Gottesdienst wird betrachtet als ein
Kultus der Herzen und wird, mit klarem Bewuflitsein des
(Gegensatzes, dem Kultus der Gliedmallen gege niiberge stellt:
sowie auch die Buchwissenschaft der Theologen durch die
Herzenswissenschaft, die Spekulation durch Intuition er-
setzt wird. Das Gesetz (schari'a) ist auf dem ,Wege®
des Siifi eine erzieherische Ausgangsstufe; es fiihrt aunf
den erst zu -begchreitenden hohen Pfad (farika), dessen
Miihen durch die Erreichung der Wahrheit (kakika) be-
lohnt werden, und dessen Endziel mit der Erlangung der
Erkenntnig (ma'rifa) noch nicht einmal voll erreicht
ist. Denn nun ist der Wanderer erst vorbereitet, die
Gewilheit (‘ilm al-jakin) zu erstreben. Jedoch erst
durch Zusammenfassung der inneren Intuition auf das
einzig wirkliche Seiende hin kann er sich zum unmittel-
1&1{211 [nnewerden der wirklichen Gewillheit (‘ajn al-

Jjakin) emporschwingen. Auf dieser Stufe hort die Ab-

hiingigkeit des Erkennenden von Uberlieferung und
Btluhmmr vollig auf. Wiihrend die Kenntnisse der voran-
gehenden Stufe (“ilm aljakin) den Menschen durch die
Propheten zugefithrt werden, strahlen die gottlichen KEr-
kenntnisse der héchsten Vol ]L:nn1nvnhmt-~tuh* ohne jmi(‘
Vermittlung!®® in die Seele der Beschauenden ein.
Zwischen uns ist es vorbei mit dem Erzihlen von der
Prophetenschaft: Wenn du immerfort mit mir bist, wozu
bedarf es noch der (gbttlichen) Sendungen? (Kéasim al-
anwir) 7. Und noch dariiber gibt es eine allerhichste
Stufe, hakk al-jakmm, die Wahrheit der Gewillheit,
die nicht mehr auf dem Wege der sgitifischen Selbster-
ziechung liegt !°8,
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Im Grunde fiihrt dieser Entwicklungswee zur Erkennt-
nis der Gleichgiiltigkeit des Konfessi nalismus gegeniiber
der heiligen Wahrheit, die zu erstreben ist.

Weder Christ bin ich noch Jude noch Muslim*® *%9;
oder wie es in einem, in diesen Kreisen viel angefiihrten
Spruch unbekannter Herkunft heifit:

»Unser Gottesdienst ist verschieden, aber Deine Schi h
st nur Eine: und i r deut 1i S \heit hin
l-;'-.-:-,u.;’. -_-.'-',.-,r.'.-‘.-.' r-"l'll""_f.“-'r--' 1 1odifitilseny ¥ gy l'-. .',l".,".':l_J 1 i ,l:‘!-'r

"erschiedenheit der Kirchen. d r Glaubensformeln
und religitsen Ubungen verliert allc Bedeutung in der
le dessen, der die Vereinicung mit der (rottheit sucht:
alles ist ihm ja nur Hiille, die das Wesen verbirgt, die
der Wahrheit erfassende abstreift, wenn er zum Erlebnis
der einzig wahren Wirklichkeit vorgedrungen ist. So sehr
sie auch vorschiitzen, den gesetzlichen [slam hochzuhalten
15t den meisten von ihnen dennoch das

Streben gemein-
sam, die scheidenden Grenzen -der Bekenntnisse zu ver-
\‘.'i.‘-i‘hl'll. H]I }].'dir'Il l]r'rl.'-'.‘l‘!r-'ll ]J-'ftlll".‘,_rft n “-"I.-'J"L f.','“;:"-“ﬂ[u-]'
dem zu erreichenden Hochziele und denselben Unwert,
wenn sie nicht die Gottesliebe erzeugen. Nur dies kann
der einheitliche Wertmesser in der Abschiitzung der Reli-
gionen sein. Ks werden Stimmen laut. daf in der Er-
kenntnis der Gotteseinheit ein einicendes Element fiir
die Menschheit gegeben ist. wiihrend die

Uy
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(vesetze die
Dschelal ed din Rimi 146t in einer Offenbarung Gottes
an Moses den Satz aussprechen:

.Die Liebhaber der Riten sind eine Klasse, und die, deren
Herzen und Seelen von Liebe glihen, bilden eine andere*1s:,

Und Ibn al-*Arabi:

Es gab eine Zeit, da ich es meinem Genossen veriibelte, wenn

seine Religion der meinigen nicht nahe war:

Jetzt aber nimmt mein Herz jegliche Form auf: es ist ein
Weideplatz fir Gazellen, ein Kloster fiir Ménche,

Fin Tempel fir Gotzenbilder und eine Ka‘ba fiir den Pilger,
die Tafeln der Thora und das heilice Buch des Korans.

Die Liebe allein ist meine Religion, und wohin ihre Reitliere

sich immer wenden, so ist sie meine Religion und mein
AP 1 % 162
rlaube .
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Und wieder Dschelal ed-din:
. Wenn das Bild unseres Geliebten in dem Gdlzentempel
ist, so i1st es ein volliger Irrtum, um die Ka'ba zu kreisen: |
wenn die Ka*ba seinen Wohlgeruch entbehrt, so ist sie eine
Synagoge. Und wenn wir in der Synagoge den Wohlgeruch der
Vereinigung mit ihm fithlen, so ist sie unsere Ka®ha® 183
Der Islam ist, wie wir sehen, aus dieser Belanglosig-
keit der Bekenntnisse nicht ausgeschlossen. Dem Tilim-
sdni, einem Schiiler des Ibn al-‘Arabi, wird das kiihne
Wort zugeschrieben: ,Der Koran ist ganz und gar schirk
(5. oben S. 42); Einheitsbekenntnis ist nur in unserer
(d. h. der siifischen) Rede*!6%
[nnerhalb dieser Bekundungen der Gleichgiiltigkeit
geniiber den Bekenntnismerkmalen im Hinblick auf [
s einzige Ziel, zu dem die Religion fiihren solle, kommt i
neben der Neigung zur hichsten Duldsamkeit (,die Wege ;
zu Gott sind so viel wie die Zahl der Seelen der Men-
schen“1%%) auch die Einsicht von dem stérenden, den
Fortschritt verlangsamenden Wegen der Bekenntnisse zu |
Wort. Sie seien nicht Quellen der Wahrheit; diese sei
nicht durch den Streit der verschiedenen Bekenntnisse
zu ergriinden.

ge
1
aa

- Wirf den zweiundsiebzig Sekten nimmer ihr Gezinke vor;
Weil sie nicht die Wahrheit schauten, pochten sie ans Mirchen-
tor* (Hafiz) 1%,
Nicht vereinzelt ist der Ausdruck der Uberzeugung,
die der Freund des Philosophen Avicenna, der Mystiker
Abt Sa'id ibn abi-l1-Chejr horen ldfit:
so0lange Moschee und Medrese nicht ganz verwiistet sind, wird
der Kalender (Derwische) Werk nicht erfiillet sein:
Solange Glauben und Unglauben nicht véllig gleich sind, wird
kein einziger Mensch ein wahrer Muslim werden® 197,
In solchen Gedanken treffen die Stfis mit den isla-
mischen Freigeistern zusammen, die auf Grund anderer
Erwigungen zum gleichen Ergebnis gelangt gind und es
te eispielsweise die Sinnspriiche eines ‘Omar al-
konnten beispielswei lie S I
Chajjam von den Hufis leicht als ihrem Kreis angehorig
tibernommen werden 12,
Noch mehr denn das als Selbstzweck gefalite Gesetz,
das doch wenigstens als Mittel zur Askese einigen Wert be-
halten kann, befremdet den wahren Stfi die Dogmatik des :
Kalam: die Forderung der auf Spekulation gegriindeten
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Erkenntnis Gottes. Sein Wissen ist nicht Gelehrsamkeit
und wird nicht aus Biichern geholt und nicht durch Stu-
dium erreicht. Dschelil ed-din stiitzt sich auf Muhammeds
Wort (Sure 102), indem er die Lehre gibt:
-Krblicke in deinem Herzen die Kenntnis des Propheten
Ohne Buch, ohne Lehrer, ohne Unterweiser* 19

Der gewohnlichen theologischen Biicher reelehrsamkeit
'Ii'lu'n gie fremd gegeniiber. Sie fiithlen Befremden oegen-
tiber den "Ulama und den Hadithforschern: diese verwirren
I-iclfJ — B0 sagen sle — unsere Zeit!"?

Was gelten fiir die Erkenntnis df-:' Wahrheit die von
den Dogmatikern so unerliflich geforderten Beweise. von
deren Kenntnis manche von ihnen sogar den Glauben
abhiingig machen? ,Wer auf Grund von Beweisen glaubt

sagt Ibn al-"Arabl —, auf dessen Glaube ist kein Ver
lafl; denn gein Glaube griindet sich auf Spekulation und
ist demnach den Einwiirfen ausgesetzt. Anders der intuitive
Glaube, der im Herzen sitzt, und dessen Widerlegung
nicht moglich ist. Alles Wissen, das auf Auslegung und
Spekulation beruht, ist nicht sicher, dafl es durch Zweifel
und Verwirrung erschiittert werde* "1. »In der Versamm-
lung der Liebenden gilt ein anderer Vorgang: und der
Wein der Liebe macht einen anderen Rausch. Eine andere
Sache ist die Wissenschaft, die in der Medrese erlangt
wird, und eine andere Sache ist die Liebe“!®. Die tarika
fihrt nicht durch die ,schwindligen Bergpfade der Dia-
lektik®, durch die Engpiisse der Syllogismen, und das

Jakin ist nicht mittels derm:luuf~1u::1t~11 I‘C}[”!‘HIIIEHI der

Mutakallimfin zu erreichen. Aus der Tiefe des Herzens
wird die Erkenntnis geholt, und Selbstbetracht tung der
Seele ist der Weg zu ihr, ,Die Siafis — sagt I\ll»(}u]li
— sind Leute der Gottesvereinigung (al- inwf‘, nicht Leute
der Beweisfiihrung (al-istidlal), wie dw gewohnlichen Theo-
logen“ 17®, Schon friiher hatte sich ein fllh rer Mystiker zu dem
Ausspruch verstiegen: , Wenn die Wahrheit offenbar wird,
zieht sich die Vernunft (‘akl) zuriick. Diese ist das ‘1111111
zur Festigung des Ab i:tm;ﬁlr'lieltﬁu* hédltnisses des Menschen
zu Gott (“ubaidijja), aber nicht das Mittel fiir das l*tlas
sen des wahren Wesens der Gottesherrschaft (rubabijja)“ 174,

Es gibt Sifis, die sich selbst bis zur Schmi lhli‘ﬂ[,
der Vernunft und [l{l Vernunfterkenntnisse emporwagen??®,
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Dies ist nun die gerade Verneinung der Erkenntnis-
lehre der Kalamleute mit ihrer Vergdttlichung der Ver-
nunft'"®, Wie mulite auch die Tiiftelei iber das Mafl der
Willensfreiheit jenen zuwider sein, denen, im Unendlichen
lebend, der einzelne Willensakt ein Tropfen im Weltmeere
scheint, ein Sonnenstiubchen aus dem Glanze des abso-
luten Gotteswillens! Der Mann, der sich entsagungsvoll
aller Entschluflkraft entiullert, kann doch von personlichem
Willen und Selbstentschliefung nicht recht reden hdoren,
Und wie 6de mulite ihnen das Geziinke tiber die positi-
ven Attribute des Wesens erscheinen, dall sie, wenn iiber-
haupt, nur in Verneinungen begreifen konnen? Wir treffen
deshalb die groflen Mpystiker zuweilen in theologischen
Lagern, die — freilich aus andern Gesichtspunkten — den
Kalam strenge ablehnen: ‘Abd al-Kadir al-Dschilani und
Abt Isma'il al-Herewl (Verfasser eines Leitfadens des Sifi-
tums, st. 481/1088) unter den Hanbaliten, Ruwejm und
[bn al-"Arabi unter den diesen verwandten Zahiriten!™.

Auch die Lebensideale werden fiir dem Muslim in
anderer Weise aufgestellt, als es der herrschenden Rich-
tung angenehm war, und damit iben die Sufis eine Wir-
kung auf das unter ihrem Einflusse stehende Volk. Man
wendet sich von den kriiftigen Gestalten der Glaubens-
kimpfer (die alten Miirtyrer sind nur unter den Kimpflern
zu finden) den fahlen Bildern der Einsiedler, Biifler und
Klostermonche zu, und selbst die Idealgestalten friiherer
Zeiten miissen die Merkzeichen der neuen Helden an-
nehmen; es wird ihnen gleichsam der Sibel abgeschnallt,
und sie werden in die Sifikutte gesteckt'?,

Man wird wohl erwarten, dafl die theologische Zunft
den Sufis nicht eben giinstig gestimmt ist. Zahlreich sind
die spottischen Bemerkungen, die ihre Anhiinger gegen
die grobe Wollkleidung (s#f) machen, deren Gebrauch
die Sufileute ihren Namen verdanken!?, Der Philolog al-
Asma‘l (st. 216/831) erzihlt von einem zeitgenossischen
Theologen, dafl man in seiner Gegenwart von den Leuten
sprach, die in rauhen Biiflerkleidern einhergehen. ,Ich
habe bisher nicht gewufit — bemerkte der Theologe —,
dafl der Schmutz zur Religion gehort“'®®. Dabei werden
ihm tatsichliche Erfahrungen vorgeschwebt haben. Aus
einer etwas spiteren Zeit wird von Ibn Chatif al-Schirazi,
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einem aus vornehmen Geschlechte stammenden (min aulad
al-umara) Buller nach seinem eigenen Gestiindnis erziihlt
dal er zur Herstellung seines Sifikleides aus Kehricht-
haufen (mazabil) Lappen sammelte, sie wusch und fiir den
Gebrauch zurichtete!®, Daf ihre Lehrsiitz ,ihr Uberspannen
des Begriffes der Gotteslieche und des Aufgehens in der
Gotteswesenheit und vielleicht auch ihr religioses Verhal
ten, ihre Gleichgiiltigkeit gegen die ausdriicklichen Ge-
setze des Islams, die sich hiiufiz zur Ablehnung aller
“!'-:-IU";II' 81 i:.'"l‘[:ﬁ. iEIH"TI. }i:1I'T-' Angriffe von seiten der
Vertreter der gewthnlichen Theologie zuzogen. ist aus der
.\-:Iili.'" Ii-'E‘ ."I\'U']!r‘ ot ]-I"']'fin,iallh::, =ie '_".':i-r'[': l'}]]'.]l‘|':|'l]
Anlall, von den Schultheologen als Zindike betrachtet
zu werden, ein Name, der ein weiter Mantel ist. in den
sie alle Arten wvon freidenkenden Leuten einhiillen
die nicht den ausgetretenen Weg der Schule beschreiten!®t.
Diese Sufis redeten eine .‘-;:m:-hc-. die den gewdhnlichen
Theologs n ganz fremdartig anmuten muBte, Den Abii Sa‘id
Charridzzieh man des Unglaubens wegen foleenden Spruches,
der in einem seiner Biicher zu lesen war: Jht Mensch.
der zu Gott zuriickkehrt, an ibm festhiilt (sic h an ihn hiingt),
in der Niithe Gottes weilt, vergiit sich selbst und alles,
was auller Gott ist; fragst du ihn, woher er komme und
wohin er wolle, so kann er dir nichts anderes antworten
als: «Allah»“'®>, Wenn schon eine solche J'.‘l‘L].iI.;':'T'Nll'-’ be-
denklich erschien, wie mufiten erst die Reden iiber Sfana
und baka, tiber “-w]lu tvernichtung und Vereinigung mit der
Gottheit, {iber Gottestrunkenheit, iiber Wertlosigkeit des
Gesetzes u. a. m. die strenge Stirn der Theologen in Run-
zeln setzen! Und wie erst die Ubungen der Siifis, zu denen
hon in alter Zeit der mystische Tanz gehort!!%® Als
Ende des IX. Jahrhunders in Baghdad der finstere Geist
der Rechtgldubigkeit herrschend wurde, hat man manchen
beriihmten Sifi in peinliches Ketzerverhor gezogen'®7,
Bezeichnend fiir den Geist der Zeit ist der Spruch eines
der beriihmtesten Siifis der alten Schule, al-Dschunejd
(st. 297/909): ,Kein Mensch hat die Stufe der Wahr-
heit erreicht, solange ihn nicht tausend Freunde fiir
einen Ketzer erkliren“®®, Und zog gar der eine oder
andere »ifi die Folgerung der \fwmlfunu mit dem
Gottlichen etwas zu scharf, so konnte er auch — wie al-Hal-

S(




ladsch'™ und Schalmaghini — Bekanntschaft mit dem
Henker machen.

Wenn wir das Verhiltnis des Stifismus zum offiziellen
[slam untersuchen, sind es besonders zwei Erscheinungen,
die unsere Aufmerksamkeit auf sich lenken. Beide bedeuten
elne Vermittlung zwischen den hervortretenden Gegen-
siitzen: die eine von slfischer, die andere von rechtgliu-
Mgr_']‘ Seite.

Die erstere zeigt uns, dafl auch auf sgiifischer Seite
das Bediirinis gefiihlt wurde, den Gegensatz zum islamischen
Gesetz, wenn auch nur #dufllerlich, auszugleichen, den
wifismus nicht von vornherein als Ablehnung des Islams
erscheinen zu lassen. Die im Stfismus {iiberwiegende
antinomistische Richtung erregte nicht etwa nur in unent-
wegten Sitfrtkreisen tiefes Millbehagen. Krnste Vertreter
auch der minder strengen Anschauung klagen iiber die
Geringschiitzung und tatsiichliche Beseitigung des islami-
schen Gesetzes und erkliren diese Verhiiltnisse als Verfall
des Sifismusg!'??’, Die farika und hakika (oben S. 169)
haben das Gesetz, die schari'a, zur Voraussetzung. Ohne
diese ist der siifische , Weg“ ginnlos; sie ist die Pforte,
die zu jenem fithrt. ,Tretet in die Hiuser ein durch
ihre Tore“ (Sure 2 v. 185).

Das wichtigste Zeugnis dieser innerguifischen Gegen-
bewegung besitzen wir in einem ,Sendschreiben (risala)“,
das der groBe Siifischejch ‘Abd al-Karim b. Hawdzin
al-Kuschejri im Jahre 437/1045 an die Stfigenossen-
schaften in allen Lindern des Islams erlieB. Man darf
sich darunter nicht etwa einen Hirtenbrief vorstellen; dies
woendschreiben® ist ein umfangreiches Buch, das in seinem
Kairoer Druck (v. J. 1304) nicht weniger als 244 eng-
gedruckte Seiten einnimmt. Sein Inhalt ist eine Charakter-
gchilderung der berithmtesten Stfi-Autoritiiten, eine Aus-
wahl ihrer Lehrspriiche sowie, daran anschlieflend, ein
Abrifi der wichtigsten Lehrstiicke des Stfismus. Durch
das ganze Werk zieht die Absicht, den Einklang zwischen
Gesetz und Sufitum herzustellen und nachzuweisen, dafl
die wirklichen Meister dieser Lehre den Widerspruch gegen
den giiltigen Islam verpinten, und dafl demnach der wahre
Sufi ein in herkommlichem Sinne wahrer Muslim sein
miisgse. Zum Erweis dieser Forderung sammelte er die
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sie bekriiftigenden Spriiche der angesehensten iilteren Lehrer

des Sufitums. Er kann sich z. B. auf Abii Sulejman
al-Darani (st. 215/830) berufen, demzufolge die feinen
Lehren des Sufismus nur dann angenommen werden diirfen,
wenn sie durch zwei glaubwiirdige Zeugen be u.':'ﬁ;" gt werden:
durch Koran und Sunna; auf Du-’l-Nan (st
mit seiner Lehre: ,Das Zeichen der Gottesliebe ist die Be-
folgung der Gebote und der Sunna des Propheten*; auf
oarl al-Sakati (st. 257/871), der als Hau pterfordernis
des slfischen Lebens aufstellt, dal das ir*r---f::u h gepflegte
Wissen des Eingeweihten in strengem Einklane stehen
milsse mit dem dulleren Wortsinne des Korans lll,ll der
Sunna und daB ihn die ihm verliehene Wunderkraft nicht
hinreiflen diirfe, die Scheidewiinde der géttlichen Gebote
zu durchbrechen; auf Abt Jezid al- Bistami (st. 261/874),
der geine Anhiinger ermahnt: »Lasset euch nicht durch
Wunderiibungen eines Sufi beirren, es sei denn, dafl er
die Gebote und Verbote einhiilt., die religiosen Gesetze
befolgt“; und zumal auf Dschune jd (st. 297/ ‘IH'lj der
einem Adepten gegeniiber, der die Unterlassung werkt: itiger
Leistungen mit der mystischen Vertiefung begriindet und
als Zeichen erlangter Gottesniihe darstellt, die Zurecht-
weisung erteilt, dafl seine Auffassung eine Ungeheuerlich-
keit und daBl Unzucht nicht irger sei als solehe Rede.
»Diese unsere Wissenschaft ist durch Koran und durch
Sunna gebunden“!9!,

Die Nitigung zu einem solchen Werke beleuchtet erst
recht den f1+JI+=n Gegensatz, der sich im XI. Jahrhundert
zwischen den beiden Stromungen herausentwickelt hatte.
» Wisset — so redet Kuschejri seine Genossen an —, dal
die Wahrheiterkennenden unserer Genossenschaft zumeist
entschwunden sind; nur ihre Spur ist unter uns tibrig
geblieben. Es ist in unserem ,Weg' eine Liahmung ein-
getreten; man konnte selbst sagen, der ,Weg* sei vollends
verschwunden, denn wir haben keine Schejche, die uns als
Muster dienen, und keinen N.-i_c-.im-‘m-.]wT der sich durch
solche Muster konnte leiten lassen. Dahin ist die Ent-
sagung, ibr Teppich ist zusammengerollt; dafiir hat das
\\L]Ht{iw (Geliiste ulu,:h.ml genommen. Die Achtung vor
dem Religionsgesetz hat die Herzen verlasse m, ja sie be-
trachten die (Hl]]]""*-t!]tlftl{l der religitsen Vorschriften

4 :,-| “\,p‘J
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als das festeste Bindemittel; sie weisen von sich die Unter-
scheidung zwischen Erlaubtem und Verbotenem, ... achten
gering die Vollziehung der religiosen Pflichten, des Fastens,
des Gebetes, sie traben auf der Rennbahn der Vernach-
lissigung . . . . Damit nicht genug, berufen sie sich auf
die hochsten Wahrheiten und Zustinde und geben vor,
Freiheit von den Fesseln und Banden (des Gesetzes) er-
langt zu haben durch die Wahrheiten der Vereinigung
(mit Gott; vgl. oben S.157). Ihnen seien die Wahrheiten
der Wesenseinheit offenbar geworden: darum seien die
Gesetze der Korperlichkeit fiir sie nicht bindend.

Um diesen Zustinden zu steuern, hat nun KuschejrT
sein Buch geschrieben, das in der Siftwelt grofie Wirkung
hervorrief und die fast abgebrochenen Briicken zwischen
Rechtglinbigkeit und Sufitum wieder herstellen half.

Die zweite Erscheinung, die wir zu erwihnen haben,
ist eine der zumeist einschneidenden Tatsachen in der
Geschichte der islamischen Religionswissenschaft. Sie tritt
nicht lange nach Kuschejrfs Auftreten hervor und stellt
die Kehrseite der Bestrebung dieses Mannes dar. Wihrend
dieser einen Gegenstofl der positiven Gesetzlichkeit gegen
den Nihilismus der Mystiker unternimmt, haben wir nun
vom Durchdringen des gesetzlichen Islams mit mystischen
Gresichtspunkten zu sprechen. Sie ist an den Namen eines
der groften Lehrer des Islams gekniipft, an den des Abu
Hamid Muhammed al-Ghazalt (st. 505/1111), des
Abuhamet oder Algazel der mittelalterlichen Scholastiker.
Uberaus miichtig griff dieser bedeutende Mann in das isla-
mische Religionswesen ein, wie es sich bis zu seiner Zeit
entwickelt hatte. Die islamische Religionsbetrachtung war
tiberwuchert von der kasuistischen Juristerei ihres gesetz-
lichen und von den scholastischen Spitzfindigkeiten ihres
dogmatischen Betriebes, Al-Ghazalt selbst war ein be-
rithmter Lehrer und Schriftsteller in beiden Richtungen;
er war ja eine der Zierden der eben begriindeten Nizam-
hochschule in Baghdad (s.oben S.118). Seine gesetzwissen-
schaftlichen Schriften gehéren zu den Grundwerken der
schafi'Ttischen Schule. Im Jahre 1095 fiihrte er die Wende
seines inneren Lebens damit herbei, da er auf alle wissen-
schaftlichen Erfolge und auf alle personliche Ehre ver-
zichtend, die ihm geine glinzende Lehrstellung einbrachten,

3 i > r
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sich auf ein beschauliches |,.‘. en '”'1'f'.-'§'r~'--' und in ein-
samer Selbsteinkehr in abgeschiedenen Zellen der Moscheen
von Damaskus und Jerusalem einen llw'fu-:ula-n Blick auf
die herrschenden Stromungen d

von denen er durch seine Weltflucht sich soeben auch
dulerlich losgesagt hatte. Systematische Werke, in denen
er, im Gegensatz zu den breitgetretenen Wegen der selbst-
geniigsamen Theologen, die von ihm geforderte Methode im

es religiosen Geistes warf,

Aufbau der islamischen Wissenschaft in wohlgegliederter
Form darlegt, sowie kleinere Abhandlungen, in denen er
einzelne Gesichtspunkte seines religitsen Denkens in
wirkungsvollem Ausdruck hervortreten lifit, waren die Er-
gebnisse seiner Lossagung von Richtungen, in denen er
Gefahren fiir das religiose Ziel im Forschen und Leben
erkannte,

Namentlich sah er diese Gefahren in zwei Stiicken
des theologischen Getriebes verkirpert, nach seiner Uber-
zeugung den Krzfeinden der innerlichen religiosen Betiiti-
gung: im Kleinkram der dogmatischen Dialektik und in
den Spitzfindigkeiten der religiosen Kasuistik, die das Ge-
biet der Religionswissenschaft iiberfluteten und den 6ffent-
lichen religiosen Geist verheerten. So wie er, der ja selbst
in den Pfaden der Philosophie gewandelt war und deren
Einwirkung auf seine theologische Bildung niemals ganz
verschleiern konnte!®2, wiithrend seiner Baghdader Lehr-
titigkeit in einem in der Literatur der h:lw sophie des
Mittelalters beriihmten Werke, der Jlx_‘.:«'lrut-l.m philo-
sophorum, der peripatetischen Philosophie des Avicenna
erbarmungslos den Krieg erklirte und den Finger auf ihre
Schwichen und Widerspriiche legte, so weist er zur Zeit
seines Fortschrittes zum Hufitum auf die Haarspalterei der
Kalam-Dogmatik als auf eine Ode Geistesverschwendung
hin, die auf die Reinheit und Unmittelbarkeit des religisen
Denkens und Fiihlens keineswegs forderlich, vielmehr
hinderlich und schiidlich wirke, besonders wenn gie, nach
der Forderung der Mutakallimiin, iiber die Grenzen ihrer
Schulwiinde in die Kipfe des gewohnlichen Volkes getragen
wird, in denen sie nur Verwirrung stiften konne. ,Hore
dies — so kann er sagen — von jemand, der an sich
selbst den Kaldm erkundet und ihn dann verworfen hat,
nachdem er darin bis zur hochsten Stufe vorgedrungen
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und von da aus zur Vertiefung von Kenntnissen fort-
geschritten war, die dem Fache des Kalim verwandt sind
(er meint die I'i]il:l;-iuph-ll.‘) und dabel Sicherheit dariiber
gewann, dall von dieser Seite der Weg zur Erlangung
wahrer Erkenntnisse versperrt sei“”?., In einem Buch
itber Glaubenslehre, in dem er seine scholastische Ver-
gangenheit freilich nicht verhiillen kann, lehnt er es ab,
sich auf die Spitzfindigkeiten der dogmatischen Schul-
parteien einzulassen, wie z. B.,, ob man vom Glauben als
Mehr oder Weniger reden (S, 81), ob ein gewaltsamer Tod
alg Aufhebung des von Gott vorherbestimmten [Lebens-
zieles (adschal) aufgefallt werden konne, ob verbotene Ge-
niisse und Erwerbungen als Gaben Gottes betrachtet werden
diirfen oder (mit den Mu'taziliten) von diesen ausgeschlossen
werden miissen und dergleichen, Die Vergeudung der Zeit
und derlei Wortklaubereien — sagt er gei die Gewohn-
heit von Leuten, die das Wichtige vom Unniitzen nicht
zu unterscheiden und den Wert der ihnen noch vergénnten
Lebenstage nicht zu schiitzen wiilten. Die (iiber Religitses)
forschen, haben gewichtigere Dinge vor sich als solcherlei
Wortgefechte. Freilich, fir die duflerlichen Zwecke der
Religion haben jene kein Gefiihl, die mit ihrem kalam
stolzieren und schwatzen (al-mutahadlibana fi-l-kalam), die
die Ordnung des Wissens durch das Hoéren der Worte
und nicht durch das innere Gefiihl zu erreichen glauben ',

Noch kriftiger geht er den Fikh-Leuten und ihrer
juristischen Kasuistik an den Leib. Er kann sich auch
da auf eigene Erfahrung berufen. Er hatte sich ja in die
Abgeschiedenheit der Klausnerzelle aus der ruhmreichen
Stellung eines Lehrers der Gesetzwissenschaft an der
glinzendsten Hochschule des Islams gefliichtet, und er
hatte ja selbst in der Literatur des Faches, gegen das er
nun das Schwert fiihrte, Rubm wund Ansehen erlangt.
Nun Jifit er diese Forschungen wohl als Sache des alltiig-
lichen Lebens gelten, verwahrt sich jedoch aufs kriftigste
dagegen, die gesetzliche Kasuistik mit den Angelegenheiten
der Religion zu vermengen. Dies hatten die Meister des
Sufitums schon vor ihm vielfach ausgesprochen. Schon
der Asket Bischr b. al-Harith, der ‘Barfiiler’ (al-haf?)
geheillen wird (st. 227/840 zu Baghdad), sagt es, sofern
dies Urteil ihm nicht erst vom spiiten Berichterstatter
12
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(XIV. Jahrhundert) im Sinne des Ghazdll zugeschrieben
worden 1st, frei heraus, dall die Religion nichts zu tun
habe mit der Kenntnis von Handel- und Ehescheidungs
gesetzen, denen unwissende Toren den Vorzug giben '?

Keiner seiner Vorgiinger hat diese Dinge religits so gering

eingeschiitzt wie Ghazili, Es gibe e1ligers
nichts, was enger an den Forderungen tlichke
hafte, als dieses von ihren hochmiitige: tretern als
hochheilig ausgeschriene Studiengebiet. Auf die. seiner
Darlegung von dem dem Gottlichen nahebringenden Wesen
ler Wissenschaft entgegenzustellende Beobachtunge. dal
ja viele bedeutende Fikh-Gelehrte kenne, deren Sitten
l[J i]l-‘l:’.t ]Jn~‘ r‘l[ |I

er kurz die Antwort: , Wenn du die Rangstufen der Wissen
schaften und ihr Verhiiltnis zum Schreiten auf dem Pfade
zur Seligkeit kennst, so wirst du begreifen. da die Wissen-
schaft jener fukaha fiir die Erreichung dieses Zweckes
wenig Nutzen darbietet“!?®, Indem er einmal den Satz
ausspricht, dall die Wissenden mehr als die Unwissenden
ie Fiahigkeit besitzen, die irdischen Regungen zu unter-
riicken, eilt er die Nebenbemerkung daran zu kniipfen,
dal er unter den ersten (‘alim) beileibe nicht die Leute
der Gelehrtenmiintel und der Faseleien (arbab al-tajalisa
wa-aghab al-hadajan) verstehe . Die Seligkeit werde nicht
gefordert durch Untersuchungen iiber das kanonische Zivil-
recht, iber Kaufvertrige und Erbschaftsverhandluneen und
alle jeneSpitzfindigkeiten, die man durch Jahrhunderte daran
_';__[l-]{];lnjlr[l{ i1;1111-. ?":\c-|1']uf (;I'[i]lf'il'i*‘l: 4.'!'%\“.'i~|'n gich vi¢ ]Jru'ill'
in der religiosen Wiirde, mit denen man sie ausgeriistet
hat, als Mittel zur sittlichen Verderbnis jener, die in ihnen
die wichtigsten Elemente der Gottesgelehrsamkeit erblicken;
sie dienen zur Forderung ihrer hohlen Eitelkeit und welt-
lichen .i‘:hi'.*tif.‘ill. lllrilln"wlr‘a-]i'l‘r' sind es 1”!' ]-;:l'ill]ir!ll'll
Forschungen und Wortstreitigkeiten iiber die rituellen
lv]]TlI'.‘-:'f'}li!‘I]l'.‘ ||i--]‘ ?i:'r.!'a'.fr{f,',l'f: f_u_ a-]u']] “* -'-JT;I. r“['- er Hl.-i i‘l”l]‘
den religiosen Geist verderbliche, eitle Beschiftigung mit
scharfen Worten verurteilt'®®. An Stelle der dialektischen
und kasuistischen Religionsbehandlung der Dogmatiker und
Ritualisten fordert Ghazali die Pflege der Religion als
inneres Selbsterlebnis. In der Erziehung zum intuitiven
Leben der Seele, zum Bewulltsein von der Abhiingigkeit
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des Menschen findet er den Mittelpunkt des religidsen
Lebens. In diesem golle die Gottesliebe als Haupt-
triebfeder wirksam sein. Wie er iiberhaupt die Erforschung
der ethischen Gefiithle mit grofler Meisterschaft unternimmt,
so hat er in seinem System eine tiefgreifende Einzelunter-
suchung iiber dies Motiv und Ziel der Religion gegeben
und den Weg aufgezeigt, auf dem man zu ihm hinstreben
miisse.

Durch diese Lehren hat Ghazdli den Sitfismus aus
seiner von der herrschenden Religionsauffassung abgeschie-
denen Stellung hervorgeholt und ihn als regelrechten Be-
standteil des islamischen Glaubenslebens eingesetzt. Durch
Gedanken, die an die Mystik des Sufismus ankniipfen,
wollte er den verkniicherten Formalismus der herrschenden
Theologie durchgeistigen. Dadurch fiigt sich seine Titig-
keit in den Rahmen des gegenwiirtigen Abschnittes. (Gha-
zill war ja selbst unter die Stfis gegangen und er pflegte
die stfische Lebensfom. Was ihn von ihnen trennte, ist
die Ablehnung ihrer pantheistischen Ziele und ihrer
Geringschiitzung des Gesetzes. Er verlilt den Boden des
positiven Islams nicht: nur dén Geist, in dem seine Lehre
und gein Gesetz im Leben des Muslims wirksam sind,
wollte er edler und inniger gestalten, in die Niihe der
Ziele bringen, die er dem religiosen Leben stellte: ,Wo-
mit man zu Allah hinstrebt, um in seine Niihe zu ge-
langen — go lehrt er —, ist das Herz, nicht der Korper;
unter ,Herz' verstehe ich nicht das mit den Sinnen er-
fabare Stiick von Fleisch, sondern es ist etwas von den
gittlichen Geheimnissen, was mit den Sinnen nicht erfalit
werden kann“!?®., In diesem Geiste behandelt er die
Ubung des Gesetzes in dem groflen systematischen Werke,
dem er in der Uberzeugung, daf es eine reformatorische
Tat bedeutet und dem verdorrten Gebein der herrschenden
islamischen Theologie neues Leben einzufloflen berufen
ist, den stolzen Titel gab ,Neubelebung der Wissen-
schaften der Religion* (ikja “wlam al-din)*°°,

Nach Art mancher Reformatoren liflt er das Bewulit-
sein davon nicht aufkommen, Neues zu begriinden; viel-
mehr sei auch er nur ein Wiederhersteller, der an die
durch spitere Verderbnis verfilschte alte Lehre ankniipft.
Sehnsiichtig héngt sein Blick an dem unmittelbaren
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GGlaubensleben der Friihzeit des Islams, Er stirkt seinen
Widerspruch gewohnlich durch Beispiele aus der alten
Zeit der ,Genossen®. Dadurch hatte er ja fiir seine
Lehre die Fiihlung mit der ,Sunna® aufrecht erhalten.
Im religiosen Luftkreis der Genossen nihrte sich die
Religiositit nicht mit scholastischer Weisheit und juri-
stischer Griibelei. Er mochte das Volk von der schid-
lichen Verschnorkelung des religitsen Geistes befreien und
die versittlichende Wirkung des in seinen Zielen ver-
kannten (esetzes herbeifiihren.

Statt des stillen, machtlosen Widerspruches, den
gottesinnige Safis im Verein mit ergebenen Schiilern ab-
seits vom breiten Pfade der Rechtgliubigkeit gegen den
starren Formalismus und Dogmatismus gehegt hatten,
vernahm man nun durch den Mund Ghazilis die laute
Verwahrung eines angesehenen Lehrers der Rechtgliubig-
keit gegen die Verderbnis, die der Islam durch das
Treiben seiner Kalam- und Fikh-Meister erfahren hatte.
Das Ansehen, das Ghazali als rechtgliubiger Lehrer in
allen Kreisen der Islambekenner genof, forderte den Er-
folg seiner ﬂr.ilt'f*}llln_i_r_. Nur vereinzelt hat sich von seiten
der in ihrer hohen religisen Wiirde ernstlich bedrohten
Leute Widerspruch gegen die Tat des allenthalben hoch-
geehrten Lehrers kundgetan. In Spanien hat der Ikja
auch den Scheiterhaufen gesehen, auf den ihn eine Gruppe
von Fakihen warf, die ihre Herabwiirdigung nicht ver-
winden konnten. Dies war nur voriibergehender und fiir
die Dauer wirkungsloser Widerstand, der auch in Spanien
selbst nicht allenthalben gebilligt wurde??!. Solche ver-
zweifelte Selbstverteidigungsversuche konnten nicht ver-
hindern, dafl der Idschma’ der islamischen Rechtgliiubigkeit
bald nachher die Lehre Ghazilis auf sein Banner schrieb.
Seine Person wurde mit dem Strahlenkranz der Heiligkeit
umgeben; die Anerkennung der Nachwelt verlieh ihm
den, wie es scheint, seinem eigenen BewuBtsein2°? von
seinem Beruf entsprechenden Titel eines ,Wiederbe-
lebers der Religion® (mulji al-din), eines Erneuerers
(mudschaddid)®*®, den Allah gesandt habe, um dem Verfall
des Islams an der Wende des V. auf das VI, Jahrhundert
seines Bestandes zu steuern. Die . Wiederbelebung® wurde
als das vorziiglichste Buch in der Religionswissenschaft
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des Islams anerkannt, das alle religidse Wissenschaft in
sich fasse und ,fast wie ein Koran® geachtet wird®".
Der rechtgliubige Islam hilt Ghazali fiir den abschlieffen-
den Meister. Sein Name gilt als Losung im Kampfe
gegen idschmi‘feindliche Bestrebungen. Sein Werk ist
einer der bedeutendsten Marksteine in der Geschichte der
Ausgestaltung des Islams®°°.

Wenn wir nun mit den Muslimen Ghazall als Er-
neuerer des Islams betrachten diirfen, so wollen wir hier
neben der allgemeinen Religionsanschauung, die er ver-
kiindete, und durch die er die Gesichtspunkte des Sufis-
mus zu Fuktoren des Religionslebens im Islam erhob,
noch sein Verdienst besonders um éine Seite des reli-
giosen Denkens hervorheben.

In vielen weisen Lehren der groften Meister des
alten Telams wird mit unzweideutiger Entschiedenheit
'\'\‘lllt.‘l‘s]nrm?h gegen die \rl']']{\'t?_('I'll]']_f_{ﬁr-lll".h[. erhoben. Sie
betonen unverdrossen, daf man sich wohl hiiten moge,
jemand, der zu den ahl algalat (Teilnehmern am 1s-
lamischen Gottesdienst, diesem wesentlichsten Attribut
des Muslims)®'® oder ahl al-kibla gehort (sich in seinen
Gebeten nach der kibla wendet, sich also zur Gemeinschaft
bekennt), wegen abweichender Meinungen als Ungldubigen
(kafir) zu brandmarken®’”. Wir besitzen dariiber sehr
lehrreiche Mitteilungen bei MukaddasT (um 985)%%, einem
erdkundlichen Schriftsteller, den in seinem Studium der
islamischen Welt die religivsen Einfliisse in hervorragender
Weise beschiftigt haben.

Das Dogmentum des Islams kann nicht mit dem-
selben Faktor des religiosen Wesens irgendeiner der
christlichen Kirchen in Vergleich gestellt werden. Es
gind nicht Konzilien und Synoden, die nach vorangehen-
dem lebendigem Streit die Formeln festsetzen, die fortab
als Inbegriff des rechten Glaubens zu gelten haben. Es
gibt kein Kirchenamt, das den Mafstab der Rechtgldubig-
keit darstellt; es gibt keine ausschliefend berechtigte
Auslegung der heiligen Texte, auf die der Lehrinhalt und
die Lehrweise der Kirche aufgebaut wiire. Der Consensus,
die héchste Macht in allen I'ragen der religiosen Theorie
und der religitsen Ubung, ist eine dehnbare, in be-
stimmter Weise kaum fafbare Instanz, und dazu wird
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auch sein Begriff in verschiedener Weise erklirt '\'-m-»-r t-
lich in dogmatischen Fragen ist es schwierig, einmiitig

;'.-Hl",{n_-"[r-}?r“, was als Congensus 1.1[.-1"|'-Il‘ilir'['. zu gelten

habe., Was der einen Partei als Consensus gilt, ist der

andern in dieser Eigenschaft lange nicht festeestellt.
Wollten wir selbst innerhalb der Rechtgliubigkeit des

[slams verschiedene Autoritiiten, die allesamt unter den
mafgebenden Lehrern der Religion Muhammeds verehrt
werden — wenn es nicht verknicherte unduldsame

Parteimiinner sind — , dariiber befragen, was den Menschen
zum ungliubigen Ketzer macht, und was wir unter
einem Ketzer zu verstehen habe n, o wiirden wir die wider-
sprechendsten Antworten erhalten Und selbst diese Ant-
worten werden im BewufBtsein ihrer blof theoretischen
Geltung gegeben. Denn es wiire fiirwahr recht grausam,

Im Leben und im Tode in eine djeser Begriffsbestim-
mungen mit eingeschlossen zu sein. _Ein wirklicher
kafir gilt als ausgestofen; man darf mit ih m gar keine
Gemeinschaft pflegen; man darf nicht mit thm zusammen
essen, eine mit ihm einge gangene Heirat ist ungiiltig; er
mull gemieden und verachtet werden: man darf nicht
mit ihm beten, wenn er als Vorbeter auftritt; sein Zeugnis
wird bei Gericht nicht anerkannt: er kann nicht als Ehe-
vormund angenommen werden: wenn er stirbt, wird das
Totengebet iiber seiner Leiche nicht verrichtet. Wenn
man seiner habhaft wird, mufl man vorerst dreimal ver-
suchen, ihn zu bekehren wie einen Ab trunnigen; gelingen
diese Versuche nicht, so 18t er des Todeg“ 209

Dies ist wohl sehr streng gesprochen. Aber in der
Praxis dachten wohl nur sehr wenige, etwa eine ver-
schwindende Minderheit hanbalitischer Fanatiker, an die
wirkliche titige \u«!uhtmrrr einer solchen Auffassung?!¢
Mit Bezug auf eine dogmatische Ketzerei, die Bebaupiung
des liberum arbitrium, wonach der Mensch selbst, nicht
Gott Urheber der Taten des Menschen sei, ldBt man
wohl Muhammed sagen, ihre Bekenner seien die Magier
(Dualisten) des Islams, und es wird im Sinne dieser
Anschauung ein #uflerst ablehnendes und strenges Ver-
halten gegen sie vorgeschrieben., Die theologischen Biicher
sparen auch nicht mit den Bezeichnungen kafir und fasik
(\Ilnfid er) gegen Minner, die mit ihren dogmatischen
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Meinungen vom breiten Weg der gemeinen Lehre ab-
weichen. Aber zu Zeiten der alten Rechtgldubigkeit sieht
man solche Leute gesellschaftlich véllig unbehelligt, ja
sie wirken sogar als hochgeachtete Lehrer des Geselzes
und des Glaubens?!l, Sie werden ihrer Meinung wegen
kaum beunruhigt, wenn man das héhnende Achselzucken
der hohen Orthodoxie nicht als ernste Behelligung be-
trachten und vereinzelte Ausschreitungen ihrer Vertreter
fir die Beurteilung der allgemeinen Verhiltnisse nicht zu
hoch veranschlagen will.

Nur staatsfeindliche Lehren werden ernst ge-
nommen®?. und wir werden innerhalb der schiitischen
Sonderung Punkte beobachten, an denen sich Staatsrecht
und Dogmatik beriihren. Im Gebiet der Glaubens-
lehre ist die freie Entfaltung der Schulmeinung wenig
eingeschriinkt. Dies ist der Grund der beachtenswerten
Erscheinung, daf innerhalb der dogmatischen Ausbildung
des Islams hiufig das Bewulltsein der Unverbindlichkeit
und Unverantwortlichkeit recht grell zutage tritt; dal sich
innerhalb der auseinandergehenden Meinungen nicht selten
Seltsamkeiten hervorwagen, die man eher als launige Be-
lichelung der ernst vorgebrachten Spitzfindigkeiten, als
Bestrebung, die {Tbertreibung der dogmatischen Unter-
w}u]clununn ad absurdum zu fithren, beurteilen darf denn
als ernstgemeinte Stimmen inne 11|L11E1 der zum #ullersten
getriecbenen Schulstreitigkeiten.

Von einem ernsten Willen, auf die Urheber solcher
Sondermeinungen das fiir den kafir theoretisch geltende
Vorgehen wirklich auch anzuwenden, ist nur gelten, in
besonders gefiihrlich scheinenden Fillen, die Rede.

Der duldsame Geist kennzeichnet aber nur die iltere
Zeit, in der es wohl Meinungsverschiedenheit in Hiille
und Fiille gab, aber der Kampf der streitenden Meinungen
noch nicht zur Parteileidenschaft entfacht war. Erst im
Gefolge der schulmiflig gepflegten Dogmatik tritt auf
‘neuh-n Seiten, der rechtgliubigen und der rationalistischen,
der bise Geist der [.-Il(.llllllbﬂlﬂk(_']t hervor #*,

[n den Nachrichten iiber die letzten Stunden des
Asch‘ari wird unter anderem erzihlt, er habe den Abu
‘Alf al-Sarachsi, in dessen Baghdader Haus er starb, an
sein Sterbelager treten lassen und ihm mit schwindender
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Kraft noch die folgende Erklirung zugefliistert - »lch lege
Zeugnis ab, dafl ich niemand von den akl al-kibla als
kafir betrachte; denn alle richten ihren Sinn auf den-
selben Gegenstand der Anbetung: worin sie abweichen,
18t nur ein Unterschied im Ausdruck®. Freilich soll nach
einem anderen Bericht sein letztes Wort ein gegen die
Mu'taziliten geschleuderter Fluch gewesen sein. Ich bin
geneigt, dieser zweiten Nachricht den Vorzug der Glaub-
wutrdigkeit zu geben. Der Geist jener dogmatisch be-
wegten Zeit war der Verketzerungssucht gunstiger als der
ausgleichenden Duldsamkeit. Nicht umsonst besagt ein
altes Wort: ,Der Gottesdienst der Mutakallimtin besteht
in Ketzerriecherei“®4, Wir haben ja im dritten Ab-
schnitt die Mu‘taziliten an der Arbeit gesehen; und die
dogmatische Literatur zeigt uns ein Bild. das solchen
Meistern nicht untreu wurde. Da wird immerfort mit
SKafir* und ,Ketzer* umhergeworfen, sobald sich von
ithren eigenen abweichende Meinungen hervorwagen.

Inmitten dieser haarspalterischen Kimpfe um For-
meln und Begriffsbestimmungen atmet allein der Siifismus
einen duldsamen Geist. Wir haben gesehen, dall er sich
bis zur Ablehnung des Bekenntniswesens versteigt. So
weit ist allerdings Ghazali mit ihm nicht gegangen. Aber
unerschiopflich sind seine Schriften in der Herabsetzung
aller dogmatischen Formulierung und Wortklauberei, die
mit dem Anspruch alleinseligmachender Heiligtlimer auf-
treten. Seine trockene ochulsprache versteigt sich zu den
Hohen des beredsamen Schwunges, wenn er gegen solche
Anspriiche zu Felde zieht. Und eine besondere Schrift,
betitelt ,Priifstein des Unterschiedes zwischen
[slam und Ketzerei* #15 hat er dem Gedanken der Duld-
samkeit gewidmet. Darin ruft er in dje Islamwelt die
Lehre hinaus: daBl die lh'[H*I‘f‘il'l:-ii.iI]lll]l.lll;_': in den haupt-
siichlichsten Grundgedanken der Religion die Anerkennung
als Gliaubigen begriindet, und daf die Abweichung in
dogmatischen und ritualistischen Jesonderheiten — und
sei sie auch die Verwerfung des im sunnitischen Islam
anerkannten Chalifates, also auch die schi‘itische Spal-
tung — keinen Grund zur Verketzerung bieten diirfe.
»Du mogest deiner Zunge Einhalt gebieten in bezug auf
Leute, die sich nach der kibla wenden®.
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' Dall er diese alte Lehre in das Gedichinis seiner
Glaubensgenossen rief, daf er mit ihr Ernst machte und g
fiir seine Anhiinger warb, ist sein grofites Verdienst in '

216

der Geschichte des Islams
Er hat damit zwar, wie wir sehen konnten, keinen

neuen Gedanken verkiindet, sondern eine Riickkehr zu

dem besseren Geist alter Zeiten gelehrt. Diesen hat er

jedoch wieder wachgerufen, nachdem man ihm untreu

gseworden war, und ihn bereichert mit den Gesichts-

unkten, die sein Stufftum in ihm erzeugte. Von dem

rennenden Theologengeziinke und der selbstgefiilligen

Schulweisheit kehrt er sich ab und will die Seelen seiner

Glaubensgenossen wenden zu der Innerlichkeit des Glau-

bens. der vereint, zu dem Kultus, dessen Altire in den

Herzen errichtet sind. Dies war die grofite Wirkung it

des Stfismus auf das Religionswesen des [slams.

]
{
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