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EINLEITUNG

1. Die Textzeugen

Es bestehen drei textzeugen: Ein titelblatt, ein inhaltsver-
zeichnis (s. facs. s. IX) und der text. Dieser ist auf A4 seiten ge-
schrieben, die von 200 bis 275 durchnummeriert sind (dazu auch
Einleitung des 1. teils, s. XV). Zusitzlich gibt es die seiten 205a,
208a, 215a, 233a, 233b, 254a, 256a; den vermerk wenden!
tragen die seiten 214, 228 dreimal, 263. Meier hat dieselbe
schreibmaschine wie fiir den ersten teil benutzt. Auch hier finden
sich, wie im ersten teil, zahlreiche ergdnzungen am rande (s. faks.
s. X). Die textgestalt bildet jedoch beileibe nicht die schwie-
rigkeiten, von denen der 1. teil gezeichnet war.

Der text ist leider ein torso. Er bricht im 18. kapitel, das auch
nicht im titelverzeichnis vermeldet wird, ab. Wann Meier mit der
arbeit begann und von wann die letzten eintrige stammen, ist nur
ungefdhr zu sagen. Der beginn ist sicherlich nach der beendigung
des 1. teils anzusetzen. Das thema des 17. kapitels, also des letzten
vollstindig ausgefiihrten, Beriihrungen und zdiirtlichkeiten, hat ihn
wahrscheinlich zum vater Galaluddin-i Riimis, Baha®-i Walad,
gefiihrt. Daraus entstand Meiers Buch Baha®-i Walad. Griindziige
seines lebens und seiner mystik (1989). Das war in der mitte der
achtziger jahre. Ich erinnere mich ferner an eine bemerkung, die
Meier im herbst 1989 im gesprich machte, dass er gerade am
kapitel iiber die drei mohammedmystiker, also hier das
dreizehnte, gearbeitet habe. Er scheint spiter aber nicht mehr zu
dieser arbeit zuriickgekehrt zu sein.

2. Die ausgewdhlten iibersetzungen

Da der umfang des grundtextes nicht gross ist, haben wir uns
entschlossen, weitere texte hinzuzufiigen, die aus iibersetzungen
Meiers zu den behandelten themen bestehen.

Meiers sammlungen befinden sich in geordnetem zustand und
offentlich zugénglich in der Universititsbibliothek Basel.!

1 Eine ausfiihrliche inhaltsangabe ist zu finden unter der internetadresse:
http:/www.ub.unibas.ch/spez/meier/imdex.htm.
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Es handelt sich um CXI texte, die aus verschiedenen mappen
Meiers ausgewihlt wurden. Die nummer im grundtext gibt nach
der romischen zahl die seite dieses buches, auf dem dieser text zu
finden ist, dann die quelle und deren seitenzahlen, schliesslich die
signatur der mappe und die seitenzahl(en) in der mappe.

Die texte werden selbstverstdndlich so geboten, wie Meier sie
hinterlassen hat — das heisst aber auch, mit allen inkonsequenzen,
die Meier bei einer eigenen bearbeitung und verdffentlichung
ausgeglichen hitte. Kleine versehen, die allerdings sehr gering an
zahl sind, wurden stillschweigend verbessert, notwendige er-
ginzungen durch <...> bezeichnet. Ofter stellt Meier am ende
einer iibersetzung iiberlegungen an. Auch diese sind teilweise
abgedruckt worden. Sie zeigen oft, wie sich seine frage-
stellungen wandelten und verfeinerten.

Fiir solche, die sich in Meiers nachlassenschaft weiter infor-
mieren wollen, geben wir die namen und nummern der mappen,
aus denen die libersetzungen genommen wurden, und zwar in der
reihenfolge ihres ersten erscheinens im grundtext:

1. hagiqa muhammadiyya; D 1.1.25.

2. Mohammedverehrung; D 1.1.1

3. tasliya im ritus der stfiyya; D 1.1.15.4
4. hadit II; D 1.6.2

5. Sehen des Profeten; D 1.1.18

6. hadit I; D 1.6.1

7. Mohammed im Traum; D. 1.1.19

3. Erginzendes

Es ist keine libertreibung, wenn man Meiers kleines manuskript
eine grundlegende arbeit zu briduchen und hauptlehren der neu-
eren stfik nennt. Meiers titel, wie fiir ihn charakteristisch, ver-
birgt das. Seit der mitte der achtziger jahre ist parallel zu Meiers
arbeiten auf diesem gebiet viel getan worden, woran auch der
schreiber dieser zeilen beteiligt war. Meier hat diese arbeiten mit
grossem interesse verfolgt und begleitet — aber selbstverstidndlich
von seinem eigenen manuskript nichts offentlich gemacht. Wir
geben im anhang zur Bibliografie eine liste einiger arbeiten, die
nach der fertigstellung von Meiers manuskript zur neueren, vor
allem der westlichen, siifik erschienen sind.



Teil I

Das Manuskript






1. SUFISCHE ZURUCKHALTUNG GEGEN DIE TASLIYA

Die sufik stellt sich nicht getrennt neben den tlibrigen islam. Sie ist
ein teil seines lebens und orientiert sich an den gleichen gesetzen.
Was iiber die verehrung des profeten durch die segenssprechung
iiber ihn vom islam allgemein gesagt worden ist, gilt auch fiir die
stfik, und manche einzelheiten, die im vorigen erwéhnt worden sind,
stammen von siifiyya. Die stifiyya bildeten nie eine einheit, hielten
aber ihre auffassung der sache fiir die richtige und hitten sie am
liebsten allgemein anerkannt und praktiziert gesehen. Nicht alle folg-
ten ihnen, und so bildeten sie einen zug fiir sich, eine avantgarde,
wie sie meinten. Darum muss ihnen ein besonderer platz eingerdumt
werden, wo dinge behandelt werden konnen, in denen sie sich von
den andern muslimen unterscheiden. Man vergesse aber nicht, dass
die siifiyya vielfach gleichzeitig rechtsgelehrsamkeit, spekulative
theologie oder andere zweige der wissenschaft und der geistigen
(und manuellen) beschiftigung pflegten oder friiher gepflegt hatten.
Obgleich Abt Talib al-Makki (gest. 386/996) in seinem handbuch
der islamischen mystik segenssprechungen iiber Mohammed
empfiehlt (Qar 1, 9-20, 28, 42-47, 62, 64/u.a. Nahrung 1, 36/3.5; 1,
51-61/5.23-43; 1, 116/11.19; 1, 243-44/21.23-24) und Sarrag (gest.
378/988) die hochhaltung des profeten durch die stfiyya hervorhebt
(Luma* 109 ff./Schlaglichter 185/53.), erscheint Mohammed in der
dlteren mystik doch nicht als grosse figur mystischen interesses, ja
tritt auffillig zuriick. Die segenssprechung tber ihn, spiter als ein
“gottesdienst” (“ibada), eine “gehorsamstat” (tG°a) oder als eine
“frommigkeit” (qurba) anerkannt, dient in der alten zeit keinem
mystiker als eine briicke zum profeten oder zu Gott. Ja, die konzen-
trationsformel des alten mystikers, das “gottesgedenken” (dikr
allah), ignoriert Mohammed géinzlich. Man hat den eindruck, dass
gerade die mystik mit ihrer theomanie und dem ziel, sich Gott und
nur Gott als einzigem handlungssubjekt unterzuordnen, den profeten
willentlich und auch unwillkiirlich vergisst. Rabi‘a al-°Adawiyya
(gest. 185/801) soll in der liebe so ausschliesslich an Gott gebunden
gewesen sein, dass sie fiir den profeten nichts mehr ibrig hatte
(Daylami: “Atf al-alif 75. Varianten Badawi: Sahidat al-‘isq 122,
Margaret Smith: Rabi‘a 99; Tor Andrae: Die person 376). Ahnliches
wird dem etwas spiteren Abl Sa‘id al-Harraz (gest. 286/899)
zugeschrieben. Er sagte im traum zu Mohammed: Verzeih, die liebe
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zu Gott hat mich davon abgehalten, dich zu lieben! Der profet
belehrte und entschuldigte ihn mit den worten: Gesegneter, wer Gott
liebt, liebt damit auch mich! (QuSayri, kap. mahabba/Gramlich:

Sendschreiben 438/48.1; Massignon: Essai2 302; °Abdalqadir al-
Gaza’iri: Mawagqif 1, 103) [1, 417]. In andern, ebenfalls mystischen
zusammenhdngen wird gesagt, dass die liebe zu Gott die liebe zu all
denen, die Gott liebt, mit sich bringe (Ibn al-Hatib: Rawdat at-ta‘rif
632), und schon im koran erscheint die liebe zu Gott mit der liebe
zum profeten verkniipft, und ein satz, der dem profeten
zugeschrieben wird, lautet: “Wer mich liebt, liebt Gott”, (Goitein:
Studies 22: Wir sind nicht in der lage zu erkennen, ob diese oder
dhnliche aussagen ... echt sind). Trotzdem gefiel sich die stfik,
sofern sie apart sein wollte, in der vorstellung einer auf Gott
gerichteten monomanie und einer eifersucht Gottes, die keinen sei-
tenblick zulasse. Mahmiid von Gazni soll nach einer legende Abi I-
Hasan-i Haraqani (gest. 425/1033) sure 4,59 vorgehalten haben:
“Gehorcht Gott, gehorcht dem gesandten und den befehlshabern
unter euch!” Haragani habe erwidert: Ich habe solche wonne am
“gehorcht Gott”, dass ich fiir “gehorcht dem gesandten und den be-
fehlshabern unter euch” keine wonne mehr librig habe (Magalat-i
Sams ud-din-i Tabrizi 142). Die bekannte geschlchte von Rabi‘a, die
sich dariiber aufregte, dass Rabah (Riyah) einen kleinen knaben aus
seiner familie kiisste und damit noch eine zuneigung zu etwas an-
derm als Gott verriet (Kubra, einleitung 220-221), wurde, abgein-
dert, auch auf die kleine tochter des Fudayl b. Iyad (gest. 187/803)
tibertragen. Hier beschéamt die kleine tochter selbst ihren vater mit
dem tadel: Ich hitte nicht gedacht, dass du jemand neben Gott
liebtest (Norris: Pilgrimage of Ahmad 67). Nicht genug, dass einige
den satan zum muster eines monotheisten erklédrten, weil er sich
gegen Gottes eigenen befehl vor Adam nicht niedergeworfen hatte,
hétten andere am liebsten den zweiten teil des glaubensbekenntnisses
“Mohammed ist der gesandte Gottes” aus dieser fiir Gott sozusagen
ehrenriihrigen verbindung gelost (Goldziher: Muhammedanische
Studien 2, 280; Richard Hartmann: Die Religion des Islam 114. Zur
sonstigen haltung al-°Arabi ad-Darqawis unpassend ist die angebli-
che aussage eines seiner affiliierten, dass der meister empfohlen
habe, den zweiten glaubenssatz von der profetie Mohammeds nur in-
nerlich zu sagen, da man keine geschopfe so nah zusammen mit dem
allméichtigen nennen sollte; Doutté: Marabouts 346-347, sonder-
druck 4-5; Montet: Etudes Orientales et Religieuses 151-152, anm.
2; 180). Man wird sich aber keine geschlossene gruppe vorstellen
diirfen, sondern es werden nur einzelne gewesen sein. Daylami (um
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400/1010) spricht allerdings von einer “partei” (firqa), die behaupte,
liebe heisse jede beschiftigung mit den dingen so aufgeben, dass
man im kopf und im herzen nur noch Gott habe und durch dieses
gedenken an Gott vom gedenken an den profeten und von der liebe
zu ihm abgehalten werde (‘Atf al-alif 49,10-11). Vielleicht denkt er
an die schule des Abl Bakr al-Wasiti (gest. nach 320/932) (Sulami:
Tabagar 302,6; QuSayri: Risala 174/Sendschreiben 84/1.47. Falsch
Ansari: Tabaqat 363,4-5: vor 320), der dann sein schiiler al-Qasim
as-Sayyari (gest. 342/953) den namen gegeben hat: die sayyariyya
(Gullabi: Kasf 323). Ihre doktrin soll in Marw, Abiward und Nasa
bis ins 5./11. jahrhundert unveréndert erhalten geblieben sein.
Gullabi, der uns das mitteilt (ib. 323), scheint zwar in erster linie ihre
auffassung der begriffe “sammlung” (§am°) und “trennung” (¢afriga)
im sinne zu haben, woriiber er einige angaben macht. Wasiti war
aber vor allem ein ungemein konsequenter filosof des tawhid, so
dass Sayyari bekannte, ohne seinen lehrer Wasiti wiirde er als
zoroastrier, d.h. als dualist, sterben (Ansari: Tabagat 304). Wasiti
stammte der familie nach nicht aus Wasit, sondern aus Fargana, war
schon im jugendlichen alter ausgewandert und hatte sich auf mehr
als halbem weg in seiner angestammten heimat in Marw niedergelas-
sen. Sulami (gest. 412/1021), ein zuverldssiger kenner der verhélt-
nisse, meldet, dass Wasitis dicta nur in Marw zu finden seien und er
im Irak nichts davon gesehen habe (Tabagat 302). Umso
merkwiirdiger ist Sarrags mitteilung, dass ein geféhrlicher satz, den
wir gleich erwihnen werden, nicht nur von ihm, sondern auch “von
andern irakern” iiberliefert werde (Luma®, Pages, Arberry,
14,4/Schlaglichter560/136.1). Heisst das, dass Wasiti doch schon im
Irak schiiler gehabt oder dass umgekehrt er im Irak keine ginzlich
unbekannte theorie vertreten hat? Wie dem auch sei, der gefihrliche
satz lautet: “Hiite dich, einen geliebten (Mohammed), einen
gesprichspartner (Moses) oder einen freund Gottes (Abraham) zu
beachten, wo du doch eine moglichkeit zur beachtung Gottes selbst
findest! Man fragte ihn: Soll ich denn nicht den segen iiber sie
sprechen? Er antwortete: Sprich den segen iiber sie wiirdevolll(?),
aber gib ihm (lahd, gemeint ist wohl: dem segen. Doch konnte das
-ha, wie Pages 15,13-14 zeigt, auch auf die profeten gehen.
Ruzbihan bezieht es auf die profeten: ésan-ra) in deinem herzen kein
gewicht” (Pages 14,4-6/Schlaglichter 562/136.7). Im tafsir des

1 Lesung fraglich. Sarrag: bil-awtar, was nach mitteilung Richard Gramlichs
in der hs. bil-awqgar gelesen werden muss. Sulami: Tafsir, hs. Brit. Mus. Or. 9433,
252a: bi-awqar; hs. Fatih 262, 198a: bil-waqar. Ruzbihan-i Bagli: Sarh-i Sathiyyat
289,18: bi-waqar.



288 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

Sulami zu sure 33,56, der grundstelle iiber die tasliya, steht im
namen Wasitis ungefdhr der gleiche satz, nur beschrdnkt auf
Mohammed, ndmlich: Sprich den segen tiber ihn (Mohammed), aber
gib ihm (laha, hs. Fatih 262) im herzen kein gewicht! (Hs. British
Museum Or. 9433, 252a; hs. Fatih 262, 198a).

Der sinn der erkldrungen Wasitis kann nicht zweifelhaft sein. Er
will sagen, in libereinstimmung mit dem extremen fawhid, der ihm
mit recht nachgeriihmt wird: Ein wahrer monotheist lédsst sich nicht
durch die profeten, auch nicht durch Mohammed, von der hauptsache
ablenken: der einzigen verehrung Gottes: Die gebotene
segenssprechung iiber Mohammed (und die andern) ist durch-
zufiihren, aber ohne den blick darauf zu heften.

Das ist eine eindeutige absage an die geforderte hochachtung vor
Mohammed und ein klarer aufruf zum verstoss mindestens gegen die
hoflichkeit und dankbarkeit gegeniiber dem profeten, dem der mus-
lim ja die grundlage seines glaubens und seiner gottsuche verdankt.
Wasitis aussage schockierte, und mit bezug auf diesen punkt erweist
sich Gullabis behauptung, dass die marwer schule ihre lehre iiber ein
jahrhundert unverédndert beibehalten habe, als falsch. Denn Sarrags
versuch, den passus der rechtgldubigen kritik zu entziehen, stimmt
mit dem versuch von Sayyaris schwestersohn °Abdalwahid b. ‘Ali
as-Sayyari (gest. 375/985-986) (Ansari: Tabagat 302-303), der den
stfiyya der schule in Marw sein haus vermacht hatte, iiberein.
Danach sei gemeint, man diirfe den wert der segenssprechungen, die
man Mohammed angedeihen lésst, nicht iiberschétzen, ja man miisse
sie fiir nichts achten gegeniiber dem, was er eigentlich verdiente, und
erkennen, dass man durch sie Gottes barmherzigkeit nur auf sich
selbst ziehe (Luma°‘ 407,6-408,4/Schlaglichter562/136.7; Sulami:
Tafsir, hs. Brit. Mus. Or. 9433, 252a; hs. Fatih 262, 198a).
Beschonigend lautet auch Sarrags kommentar zum ersten teil von
Wasitis dictum (Pages 14-16,9; Luma® 407,1-6/Schlaglichter 565
£./137.2).

Es bleibt uns nichts anderes iibrig, als Wasitis zuriickhaltung gegen
die profeten und ihre verehrung mittels der segenssprechung voll
anzuerkennen. Wir stellen uns aber nicht auf die seite gewisser leute
aus dem volk im damaligen Gabal (= persischer Irak), die von einem
religiosen geschéftemacher aufgehetzt, die siifiyya schlechthin nicht
mehr als mohammedaner (muhammadiyyin) betrachteten. Der
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tibelwollende prediger, ein gdss, hatte ihnen erzéhlt, die stfiyya
sprichen nicht “Mohammed - Gott segne ihn” (Pages 14,14-
18/Schlaglichter 563/136.8). Fiir einige weitere angaben zum thema
dieses kapitels verweise ich auf Abii Sa‘id 312-316).



2. DIE TASLIYA IN SUFISCHEN LITANEIEN

Abu Bakr al-Wasiti bildet die dusserste spitze des zuschliffs, die die
stfik in dem jahrhundert vor ihm erfahren hatte und die man als
“klassische stfik” bezeichnet. Man findet in ihr viele sétze des
profeten, die ihr als richtlinie oder als rechtfertigung dienten. Man
wird aber schwerlich Mohammed als ziel einer mystischen
begegnung finden. Es gab sie aber. Nur muss man ihre zeugnisse
nicht innerhalb dessen suchen, was man siifik nennt, da stifik damals
offenbar nur die bewegung bezeichnet, die mit hilfe der richtlinien
des korans und Mohammeds Gott, jedoch nicht Mohammed suchte.
Die andere mystik, die Mohammed suchte, trat erst spéter, nach der
klassischen stifik in ihre rechte. Es macht den anschein, dass das
etwa um 500/1100 geschah. Die spiteste zeitgrenze ist das 7./13.
jahrhundert. Denn °Izz ad-din b. °Abdassalam (gest. 660/1262), ein
grosser $afi‘it und freund der sufik, der 638/1240-41 dem ayyubiden
Salih Isma‘il das bittgebet am freitag verweigerte, weil er Safad und
Sagif den franken iiberlassen hatte (Magqrizi: Sulitk I, 2, 303-304),
spricht von den “empfehlenswerten neuerungen, die die sufiyya ins
leben gerufen hitten, wie iiberpflichtige gottesdienstliche leistungen
in der art von litaneien (ahzab) im kreis herum, versammlungen zum
gottesgedenken und zur segenssprechung liber den profeten u. dgl.”
(Ganniin: Nasaq 500). Die griinde dieser entwicklung sind noch
dunkel. Man kann an eine gewisse erschlaffung des einseitigen
tawhidstrebens, wie es bei Wasitl iiberscharf ausgeprégt ist, denken.
Es kann auch eine auswirkung schiitisch-fatimidischer menschen-
vergottung mitgespielt haben, vielleicht in dem sinn, dass man sich
auch in der sunna stirker auf Mohammed besann (vgl. Andrae: Die
person 294 ff.). Es konnen auch, von 500/1100 an, die kreuzziige das
ihrige dazu beigetragen haben, dass man sich enger um Mohammed
scharte, da ja der gott beider parteien ein und derselbe war. Im
iibrigen geniigt zu solchen wendungen der grosse gedanke und der
einfluss eines einzigen mannes, der schule macht oder den mértyrer-
tod stirbt. Aber dieser mann ist noch nicht gefunden. Auch eine um-
schichtung der bevolkerung konnte den neuen kurs angeregt haben,
etwa die vorliebe einer neuen macht, sich unter die religiose fahne
einer greifbareren instanz als Gott zu stellen. Man wird sofort auf
den einbruch der tiirken und berbern verfallen, die damals am ost-
rand und am westrand der islamischen welt das zepter ergriffen und
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sozusagen von aussen nach innen eine &nderung hétten bewirken
konnen. Man konnte weiter die gesteigerte heiligenverehrung als
eine etappe betrachten, die notwendig die stellung des profeten erho-
hen musste, damit dessen konkurrenzvorsprung gewahrt blieb,
vielleicht sogar um mit dem anspruch des profeten die anspriiche der
scheiche zuriickzutreiben. Zarrtiq (gest. 899/1493) und sein lehrer
Abi 1-°Abbas al-Hadrami (gest. 895/1490) beklagten den verfall der
geregelten sufik. Hadrarm glaubte den anfang genau auf 824/1421
datieren zu konnen (Tisiti: Gays 182. In Zarriiqs Qawa‘id 138 fehlt
die jahreszahl). Ob er an den zusammenbruch der mariniden-
herrschaft, die die stfik sehr gefordert hatte, und die von westen her,
angeblich von der Sagiya hamra® aus, sich ausbreitenden marabut-
bewegung denkt? Zarriiq betrachtet dies fiir eine episode in der
wellenbewegung der siifischen geschichte. Spétere wollten den
niedergang auf den Magrib, ohne Westafrika und den osten, geogra-
fisch beschrinkt sehen (Tisiti: Gay§ 184-85, zitiert al-Mubtar al-
Kuntis Gannat al-murid) [I1, 417-418]. Man brachte aber den re-
formistischen riickgriff auf koran und sunna mit der vermeintlichen
untauglichkeit der scheiche in verbindung (Ibriz in Gays 182-84).

Es ist ebenso schwer, die richtigkeit dieser einfille zu erhérten, wie
sie zu widerlegen. Sicher ist nur: die stfik eroberte sich im 5.-6./11.-
12. jahrhundert ihren platz als anerkannte form der islamischen reli-
giositidt und kam an bedeutung ebenbiirtig neben den andern religic-
sen wissenschaften und praktiken zu stehen (Verf.: Der mystische
Weg 119-120). Das konnte dazu gefiihrt haben, dass frither vernach-
lassigte ziige ihrer frommigkeit stidrker ins licht traten. Es konnte
sein, dass um 500/1100 innerhalb der mystik das bewusstsein, vor
Gott eines fiirsprechers zu bediirfen, stdrker zum ausdruck kam als
friiher, dass nach so langer mystischer tradition die hoffnung, sich
mit Gottes forderungen ganz in einklang bringen zu kénnen, erlahm-
te und die mystik in dieser einsicht gern nach dem gnadenmittel
griff, das ihr die grosse iiberlieferung anbot, eben der hoffnung auf
Mohammeds fiirsprache (einiges dariiber bei Andrae: Die person
234-256). Ibn Taymiyya (um 700/1301) hielt sich gewiss nicht zu
Wasitis mystischem rawhid, stand ihm aber insofern doch nahe, als
er den profeten nur als gesetzgeber hinter sich wusste und nicht als
anbetungsgegenstand vor sich stellte. Er hielt die darlegungen des
Kadi “Iyad (gest. 544/1149) in seinem buch A§-$ifa” fiir iibertrieben
(Rassa®: Fihris 154; Kattani: Fihris al-faharis 1, 201; Ibn al-
Muwaqgit: Sa‘ada aba-diyya 81). Ibn Taymiyyas mystisch interes-
sierter schiiler Ibn Qayyim al-Gawziyya (gest. 751/1350) tadelt die
liebe und verehrung, die vielen scheichen von ihren anhingern zuteil
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wurde, und wittert darin die gefahr eines polytheismus. Er betont
aber, dass zu dieser tadelnswerten liebe nicht die liebe zu Mo-
hammed gehore, in der herz und gedanken vom geliebten ganz ein-
genommen sein konnen (Andrae: Die person 259). Die nachklassi-
sche mystik ist auf weiten strecken von dieser haltung gekennzeich-
net. Nach Kadi °lyad sind es gerade mystiker, die den profeten iiber
jede anfilligkeit fiir fehler oder ermiidung hinausgehoben haben und
sein hundertmal tégliches gebet an Gott um vergebung auf die unzu-
langlichkeit seiner gemeinde und nicht etwa seiner selbst haben be-
zogen wissen wollen (Sifa 712-713. Vgl. auch 799-800) [III, 418-
419]. Das wire also spitestens um 500/1100 gewesen.

Zwischen dem 3./9. und dem 5./11. jahrhundert hatte sich in der
sufik langsam der iibergang vollzogen vom sogenannten ‘“‘beleh-
renden scheich” (Sayh at-ta‘lim) zum “erziehenden scheich” (Sayh
at-tarbiya), d.h. vom typus des akademisch lehrenden meisters zum
lehrer, der den novizen meist im internat schritt fiir schritt un-
terrichtet, bis er ihn schliesslich mit einer personlichen lehrerméchti-
gung entldsst (Verf.: Hurasan und das ende der klassischen sifik
545-570/Bausteine 1, 131-56/Essays 189-219). Vom 5./11 jahrhun-
dert verwandelten sich die stifischen schulen und familienunterneh-
mungen oft in orden, die den namen ihres organisators tragen und in
denen vor allem das zeremoniell ziemlich fest blieb, bis eigenwillige
mitglieder verzweigungen ableiteten (Verf.: Der mystische Weg 120-
122). Vermutlich sind in den sifischen versammlungen, in den got-
tesdiensten, gebeten, predigten u. dgl. die empfehlungen der tasliya
beachtet worden.

Aber auch in die nur siifischen iibungen fanden sie eingang.
Einiges davon, lange nicht alles, sei hier erwéhnt. Am wichtigsten
war das sogenannte “gottesgedenken” (dikr allah), das der meister
dem novizen vorsagte und der novize in der klausur fiir sich ohne
unterlass herzusagen hatte. War in der alten sufik nur vom gedenken
Gottes die rede, so trat nun in der nachklassischen mystik gelegent-
lich ein gedenken Mohammeds hinzu, etwa so, dass nach einer be-
stimmten anzahl von rezitationen des satzes “es gibt keinen gott
ausser Gott” der zweite glaubenssatz “Mohammed ist der gesandte
Gottes” eingefiigt werden sollte. Mahammad b. Nasir (gest.
1085/1674), der griinder der nasiriyya in Tamgrut, verlangte von
denjenigen novizen, die ungebildet waren, am morgen und am abend
siebentausendmal das gottesgedenken, aber nach jedem hundertsten
mal den satz “Mohammed ist der gesandte Gottes” (Higgi: Zawiya
dil@’iyya 59) [IV, 419-420]. Die tiganiyya hat dieses verfahren
nachtriglich iibernommen. Sie schliesst gewisse adkar at-tahlil mit
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dem mohammedsatz ab und fiigt diesen in andern nach Jedem hun-
dertsten ein (‘Ubayda b. Muhammad as-Sagir b. Ambiiga a$-Singiti
at-Tisiti: Mizab ar-rahma 19). Ein tigani, der am freitag nachmittag
eintausendzweihundertmal das tahlil hersagte flocht nach jedem
hundertsten mal den mohammedsatz ein (Ti$iti: Gays 202). Das
missverhiltnis zwischen dem tawhid- und dem mohammedsatz
wurde in der tiganiyya mit dem bestreben, sich koran und sunna
anzugleichen, entschuldigt, und man warnte vor dem unhéoflichen
und verfehlten gedanken, die erwdhnung Mohammeds sei eine
scheidewand (higab) vor Gott (Tisiti: Gays 208).

Ahnliches kannte auch die nag$bandiyya. Man sprach z.b. innert
vierundzwanzig stunden fiinftausendmal “es gibt keinen gott ausser
Gott” und fiigte nach jedem fiinften oder siebten mal “Mohammed
ist der gesandte Gottes” an (‘Iwad-i Buhari: Targuma-i talibin 39,4-
5) und sagte auch in dem gottesgedenken mit atemanhalten beim
loslassen des atems zuerst “Mohammed ist der gesandte Gottes —
Gott segne ihn und griisse ihn und seine familie” (ib. 36, ult.-37,1).
Die tasliya selbst fehlt noch bei Abu n-Nagib as-Suhrawardi (gest.
563/1168) unter seinen regeln fiir die novizen, obwohl er sonst “viele
litaneien” (katrat al-awrad) und neben andern anstrengenden religio-
sen leistungen auch zusitzliche salawar “ritualgebete” verlangt
(Adab al-muridin, § 63, 92, 133).

Ein unverdéchtiges zeugnis fiir den einbruch der tasliya in die
mystische schulung ist erst eine mitteilung aus der frithen $adiliyya.
Ibn °Ata’allah as-Sikandari (gest. 709/1309) will nichts von einem
eingleisigen weg des gottesgedenkens wissen, sondern verlangt mit
aller schirfe die tasliya dazu, ja stellt diese sogar an den anfang,
bevor der novize sich iiberhaupt ans gottesgedenken macht. Fiir Ibn
°Ata’allah muss sich der novize zuerst an Mohammed wenden,
bevor er sich Gott nidhert, da Mohammed der mittler zwischen
mensch und Gott ist. Um sich Gott zuzuwenden, braucht der mensch
ein reines herz, und dieses erzeugt er sich durch das polierwerkzeug
der tasliya, die das denken auf Mohammed lenkt und jedes andere
interesse daraus verbannt. Die segenssprechung iiber den profeten
umfasst fiir Ibn °Ata°allah sogar auch das gedenken Gottes, nach
einem obskuren wort Gottes: Mohammed, ich habe dich zu einem
gedenken meines gedenkens (heisst wohl: zu einem teil des gottes-
gedenkens) gemacht; wer deiner gedenkt, gedenkt meiner, und wer
dich liebt, liebt mich, und im einklang mit dem nicht minder obsku-
ren profetenwort: Wer meiner gedenkt, gedenkt Gottes, und wer
mich liebt, liebt Gott. Die tasliya ist aber noch mehr als ein blosses

- -

gedenken: es ist ein gebet (munagah) an Gott, da man sich ja gerade
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an Gott wendet bei der bitte: O Gott, segne! Und das wirkt beim an-
fdnger auf das herz stirker als ein blosses gedenken oder nennen
Gottes in der 3. person. Die dabei gebrauchte formel dieser tasliya ist
auf den novizen abzustimmen. Der ungebildete sollte die volle
tasliya (salah tamma, ibrahimiyya) verwenden, der gebildete kommt
mit andern aus, ausser im anschluss an das ritualgebet, wo auch der
gebildete die volle formel sprechen sollte, und zwar elfmal, wobei
das sayyiduna “unser herr” vor Mohammed nicht fehlen darf. Spiter
kann er dann zu der vertraulicheren formel tibergehen: O Gott, segne
deinen geliebten! Und vor der morgenddmmerung gedenke er,
sozusagen den tag einleitend, auch Gottes. Ibn “Ata’allah ver-
schweigt uns nicht die korperhaltung, die der novize bei der tasliya-
litanei einnehmen soll: Man sitzt demiitig da, mit dem kopf zwischen
den knien. Man formuliert die intention mit der nennung der zahl der
segenssprechungen, die man zu sagen vorhat, und kann die zéhlung
mit hilfe eines rosenkranzes durchfiihren. Er verlangt vom anfinger
ausserdem zwei feste litaneien (wird, pl. awrdd), eine nach dem
morgengebet, die andere nach dem abendgebet, und schirft ihm
nochmal ein, die tasliya nicht voreilig zu verlassen, sondern (wenn
ich recht verstehe) das glaubensbekenntnis “es gibt keinen gott
ausser Gott, Mohammed ist der gesandte Gottes” noch hinzu-
zufiigen, bevor er dann zum reinen gottesgedenken libergeht (Miftah
al-falah 30-34. Zitiert bei Saniisi: Manhal 53-54. Von Ernst Ban-
nerth: Dhikr et khalwa 64-90 libergangen. Zwei drei sétze dariiber s.
3,18-21/Bannerth 76) [V, 421-26]. Ibn °Ata’allah nennt diesen
ganzen ¢ dikr “pfad des imams Abi Bakr as-Siddiq” und will ihn von
einem ungenannten mystiker gelemt haben. Er hat ihn also nicht von
seinem lehrer Abii 1-Hasan a3-Sadili (gest. 656/1258) ibernommen,
und damit wird man ihn auch nicht ohne weiteres iiber Sadili auf
dessen lehrer Abdassalam b. Masi§ (gest. 625/1227-28), dem eine
spater sehr volkstiimliche rasliyaformel zugeschrieben wird,
zuriickfiihren diirfen. Wir kommen aber fiir die fasliya des noviziats
immerhin bis in die mitte des 7./13. jahrhunderts zuriick. Ein gebet
um vergebung (istigfar) wird dabei noch gesprochen.

Im 8./14. jahrhundert sprach man jeweils im anschluss an die
hizblitaneien in Sala gemeinsam die formel “o Gott, segne Moham-
med und die familie Mohammeds”. Sie wurde dann aber durch die
salah tamma (= ibrahimiyya) ersetzt, die man am morgen und am
abend zehnmal und in der nacht auf den freitag selbst zwanzigmal
wiederholte. Der brauch wurde von riickwirtsgewandten reformisten
angefochten, aber von Ibn ®Abbad ar-Rundi (gest. 792/1390) vertei-
digt (Lettres2 166) [VI, 426-29].
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Auch in der schia, bei den dahabiyya in Persien, hat der anfinger
nicht das gleiche gottesgedenken wie der fortgeschrittene. Der an-
fanger soll wéhrend vierzig tagen moglichst oft bei tag und bei nacht
erstens Gott um vergebung bitten (istigfar) und zweitens den segen
(salawat) liber Mohammed sprechen, und zwar in der form: “O Gott,
segne Mohammed und die familie Mohammeds und beschleunige
deren erlosung und durch sie unsere erlésung!” Nach diesen vierzig
tagen werden dann zwei neue dikrformeln eingepflanzt (Gramlich:
Derwischorden 2, 404).

Die tasliya riickte innerhalb der $adiliyya jedoch noch auf andere
positionen vor. Sie wurde teil auch der litaneien, denen auch die aus-
gebildeten oblagen. Gemeint ist damit eine zusammenstellung
frommer formeln, die eine bestimmte anzahl von malen, sei es indi-
viduell, sei es kollektiv, hergesagt werden mussten. Ein aus Miknas
stammender Muhammad al-Mustari (bei Muradi: Silk 4, 33: Muz-
tari), dem die §adiliyya in Damaskus ihren aufschwung zu verdanken
hat und der in Mekka 1107/1695 gestorben ist, lag in Bizerta lingere
zeit mit seinen jiingern der koranauslesung, der fasliya, dem gottes-
gedenken, ahzab und awrad ob (Husayn Huga: Dayl Basa’ir ahl al-
iman 191). In wohl allen $adilitischen zweigorden setzten sich die
litaneien aus drei formeln zusammen, die manchmal als adkar,
manchmal als arkan bezeichnet werden, ndmlich aus der bitte an
Gott um vergebung (istigfar), aus einer tasliya und aus einem gottes-
gedenken. Ein Mustafa b. Muhammad an-Nuwayhi al-Misii a3-Sadili
(im 11./17. jahrhundert?) verlangte moglichst héufige haylala (= dikr
al-galala = dikr allah), mindestens tausendmal im tag, hundert
istigfars, moglichst hdufige tasliyas, mindestens hundertmal im tag
(Ahmad b. Muhammad Ibn *Ayyad: Al-mafapir al-‘aliyya 123, un-
ten). Der griinder der zawiya dila®iyya in Marokko, Abi Bakr ad-
Dila’i (gest. 1021/1612), entstammt einer familie, die mit besonderer
liebe am profeten hing. Er und seine geschwister waren schon von
ihrem vater fiir viel segenssprechungen iiber Mohammed mit extra-
geschenken belohnt worden (Higgi: Zawiya dila’iyya 52) [VII, 429-
430]. Dem paket der formeln, die er seinen novizen vorschrieb, gab
er den namen wagzifa “officium”, weil die $adiliyya keine sogenannte
“einpflanzung” (talgin) kannte. Dieses officium bestand aus der bitte
um vergebung, aus einem lobpreis Gottes, aus “es gibt keinen gott
ausser Gott”, aus “es gibt keine stidrke und keine kraft ausser durch
Gott” und einer tasliya mit dem wortlaut: “O Gott, segne unsern
herrn Mohammed, deinen knecht, profeten und gesandten, den illite-
raten profeten, seine familie und seine genossen und griisse sie aufs
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beste!” Diese tasliya war zweihundertmal zu sprechen. Es folgte
noch ein abschluss.

Sein sohn und nachfolger, Mahammad b. Abi Bakr ad-Dila1 (gest.
1046/1636) fiihrte die zeremonie der “einpflanzung” (talgin) ein und
verleibte der litanei an stelle der genannten fasliya die salat al-fatih
ein, die er in Kairo bei dem $adili Abu I-Makarim Muhammad al-
Bakri (gest. 994/1586) gelernt hatte. Die von ihm in Dila®
vorgeschriebene litanei (wird) bestand aus folgenden teilen:

hundert istigfar,

hundert salat al-fatih li-ma ugliq,

hundert haylala (= “es gibt keinen gott ausser Gott”) (Higgi:
Zawiya dila’iyya 52, 53) [VIII, 430-31].

Nach dem gleichen modell sind die awrad der nasiriyya gestaltet,
die in der gleichen ecke der islamischen welt, in Tamgrut, von
Mahammad b. Nasir (gest. 1085/1674) ins leben gerufen worden ist.
Auch er war §adili, stand aber nur in indirekter verbindung mit den
dila®iyyiin. Mahammad b. Nasir suchte so eng wie moglich bei den
iltesten liberlieferungen des islams zu bleiben, lehnte rosenkranz,
flickenrock und bewirtung der fremdlinge (diyafa) ab und ist
berithmt fiir den mut, im freitagsgottesdienst das gebet fiir den
fiirsten, in diesem fall fiir den filalier ar-Rasid, unterlassen zu haben,
weil dafiir kein gesetzlicher anhaltspunkt vorliege (Band I, 41). Er
hielt sich in der novizenerziehung elastisch und richtete sich nach
dem zustand der zoglinge. In einem brief an leute, die sich fiir seinen
unterricht interessierten, gab er aber folgende richtlinien: Nach
erledigung der morgendlichen adkar im anschluss an das frithgebet
und am abend sollten sie

hundertmal Gott um vergebung bitten,

hundertmal sagen: “O Gott, segne unsern herrn Mohammed, den
illiteraten profeten, seine familie und seine genossen und griisse sie
aufs beste!”

tausendmal die haylala (“es gibt keinen gott ausser Gott”)
(Drague=Spillmann: Esquisse 223).

Mahammad b. Nasir erleichtert diesen “wird” fiir frauen, indem er
ihnen (wegen ihrer schwiche und ihrer verantwortung fiir den
haushalt) nur hundert haylalas vorschreibt, und verschérft ihn fiir
analfabeten, indem er ihnen siebentausend haylalas zur pflicht macht
und nach jedem hundert den glaubenssatz “Mohammed ist der
gesandte Gottes” befiehlt — sicher zu dem einfachen zweck, sie erst
einmal ganz mit der grundwahrheit der beiden glaubenssitze
einzuprédgen und ihren geist auf den islam zu richten (Higgi: Zawiya
di-la’iyya 58-59). Ein enkel Mahammad b. Nasirs, namens Yusuf,
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scheint diese durchmischung der haylala mit “Mohammed ist der
gesandte Gottes” allgemein vorgeschrieben zu haben, denn er ver-
langte von einem gebildeten, Yahya b. Mahammad b. Bulgasim al-
Idikli at-Timli (gest. nach 1180/1767), der in den orden eintreten
sollte, brieflich die morgendliche litanei:

hundertmal “ich bitte um vergebung”,

hundertmal “O Gott, segne unsern herrn Mohammed, den illitera-
ten profeten” usw.,

tausendmal “es gibt keinen gott ausser Gott”, und nach jedem hun-
dert “Mohammed ist der gesandte Gottes” (Ma°“sial 17, 15).

Nach anderer richtung hatte schon der griinder selbst, Mahammad
b. Nasir, die zahl der haylalas gelegentlich gedndert, vielleicht im
hinblick auf den zustand des novizen. So hatte er dem nachmals
beriihmten gelehrten der zawiya dila’iyya al-Hasan al-Yus1 (gest.
1102/1691) dreitausend haylalas diktiert, der dies dann auch seinem
eigenen schiiler Muhammad ar-Rafi‘1 von Tetuan (der 1110/1699
noch am leben war) vorschrieb (Muhammad Dawud: Tarip Titwan 1,
408).

Es gab nasiriyya, die, beeinflusst von andern linien oder nicht,
einen profetenkult trieben, der weit iiber die niichternheit des ange-
stammten ordens hinausging. Ein beispiel war ein mann der ayt
Husayn, namens Muhammad b. Ahmad (gest. 1251/1835), der ausser
der litanei des Ibn Nasir ein grosses kontingent zusétzlicher
segenssprechungen aufbrachte (Ma‘sil 6, 208-221) [1X, 431-37]. Er
war ein lehrer des scherifen Ahmad b. Muhammad al-Maymiini at-
Timggidsti (gest. 1274/1858), der 120 km ostlich von Tiznit im
kanton Tafraut eine zawiya griindete und mit seiner nasiriyya eine
tarigat al-muhammadiyyin vereinigte, die ebenfalls §adilitisch war
und in der der tasliyadienst (hidmat as-salah ‘ala rasil allah) im
mittelpunkt stand. Er selbst soll im tag, vorsichtig geschitzt, einhun-
derttausendmal den segen iiber Mohammed gesprochen und dazu
einen rosenkranz verwendet haben (Ma‘sil 6, 174-262) [X, 438-
443]. Er stellte sich auch eine eigene litanei fiir die zeit zwischen
abend- und nachtgebet zusammen, die mit dem nasiri-“wird” begann:

hundertmal “ich bitte Gott um vergebung”,

hundertmal “o Gott, segne und griisse unsern herrn Mohammed
und seine familie” (so gekiirzt),

hundertmal “es gibt keinen gott ausser Gott”,

und noch je hundertmal von sechs weiteren sitzen, so dass er auf
insgesamt siebenhundert einheiten von gottpreisungen kam (Ma“sil
6, 219-220).
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Ein °Abdallah b. “Alf al-Trgi al-Gurafi (gest. 1214/1799-1800)
sprach mit seinen schiilern gemeinsam vor dem nachtgebet:

hundert istigfar,

drei- bis fuinfhundert oder auch weniger tasliyas,

hundert haylalas (Ma“sil 18, 225).

Im siiden des Hohen Atlas iibte bis ins 13./19. jahrhundert die
nasiriyya die alleinherrschaft aus. Sie hatte grosse verdienste fiir die
ausbreitung einer moglichst sunnatreuen stufik und frommigkeit.
Gegen ende des 13./19. jahrhunderts drangen dann die beiden neuen
orden darqawiyya und tiganiyya ein und machten den nasiriyya das
feld streitig (Ma°“sil 1, 264-266) [XI, 443]. Die darqawiyya waren
zwar ebenfalls §adiliyya, trugen aber ein ganz anderes gebaren zur
schau, hatten riesige rosenkrdnze umgehingt und den flickenrock an
und boten das bild einer niedrigeren gesellschaftsschicht, in die ein
nasiri nicht gern hineinheiratete. Einer der prominentesten nasiriyya,
die zur darqawiyya iibertraten, war “Ali ad-Darqawi (gest.
1328/1911), der vater des Muhammad al-Mubhtar as-Stisi. Er ver-
wandelte dadurch die zawiya von Illigh, die er leitete, zu einem hort
der darqawiyya. Die darqawiyya hatten mit den nasiriyya von anfang
an eines gemein: die litanei. “All b. *Abdarrahman al-‘Imrani al-
Fasi, genannt al-Gamal (gest. 1193/1779), der lehrer des griinders al-
“Arabi b. Ahmad ad-Darqawi (gest. 1239/1823), hatte seinem
schiiler gestanden, er habe die adkar von Tamgrut iibernommen
(Ma°‘sal 1, 266). At-Tayyib ad-Darqawi, der sohn des ordens-
griinders al-°Arabi ad-Darqawi, schrieb 1273/1857 an einen novizen
im Sus: Die awrdd oder besser adkar unseres vaters al-°Arabi b.
Ahmad a¥-Sarif ad-Darqawi, die er denen, die ihn, Gott und den
profeten liebten, einpflanzte, lauten:

Hundertmal “ich bitte Gott um vergebung”,

hundertmal “o Gott, segne unsern herrn Mohammed, deinen
knecht und gesandten, deinen illiteraten profeten, seine familie und
seine genossen und griisse sie!” Beim hundertsten mal hinzufiigen:
“aufs beste!”,

hundertmal “es gibt keinen gott ausser Gott, ihn allein, er hat
keinen teilhaber, ihm gehort das reich, ihm gehort das lob, und er ist
aller dinge méchtig.” Beim hundertsten mal hinzuzufiigen: “Es gibt
keinen gott ausser Gott, und unser herr Mohammed ist der gesandte
Gottes — Gott segne und griisse ihn!”

Folgt noch etwas fiir die zeit der musse (Ma°“sil 14, 39).

°Ali ad-Darqawi von Illigh erteilte zwanzig jahre spiter,
1304/1887, einem schiiler die erlaubnis zum dienst (zidma. Damit ist
das hersagen der litanei gemeint, wofiir anderwérts pidmat al-wird
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ad-dargawi o.4. gesagt wird) der ftariga §adiliyya darqawiyya, und
sie den muslimen einzupflanzen (falgin), wie sie sein lehrer Sa°id b.
Muhammad al-Ma°“dari as-Simlali ihm eingepflanzt hatte, bestehend
aus:

hundert istigfar,

hundert allahumma salli ‘ala sayyidina Muhammad ‘abdika wa-
rasilika n-nabiyyi l-ummi wa-‘ala alihi wa-sahbihi wa-sallim,

hundert la ilaha illa llahu wahdahi la Sarika lah, lahi I-mulk wa-
lahii I-hamd wa-huwa ‘ala kulli Say’in gadir.

Dazu unbefristet und ungezéhlt der dikr des grossten namens, d.i.
allah, mit genauer vergegenwirtigung der buchstaben im herzen
(Ma“‘sal 14, 130) [XII, 443-44]. Aus anderer lehrerlaubnis vom jahr
1308/1891 erfahren wir, dass das a von allah etwa sieben atemziige
lang gedehnt und das & mit pausaler vokallosigkeit gesprochen wer-
den musste (Ma‘sal 17, 244) [XIII, 444-47] In der zwischenzeit
zwischen 1304/1887 oder 1305/1888 und 1308/1891 hatte °Alf ad-
Darqawi die zahl der bitten um vergebung geédndert. In seinen lehr-
erlaubnissen von 1308/1891 ist die reihe der adkar namlich die:

dreihundert istigfar,

hundert tasliyas,

hundert haylalas (Ma‘sil 17, 245; 320) [XIV, 447]. Aber noch
nicht um 1305/1888 (ib. 17, 30,5) [XV, 447-48].

Ob die zahl vom nachfolger des Ma‘dari, des lehrers des “Ali ad-
Darqawi, erh6ht wurde? Dieser nachfolger, al-Hasan at-Tamidizti
(gest. 1316/1899), liess namlich seine schiiler am abend gemein-
schaftlich dreihundertmal Gott um vergebung bitten, den segen iiber
den profeten und “es gibt keinen gott ausser Gott” sprechen. Nur
wissen wir nicht, ob dreihundertmal hier drei mal hundert fiir jeden
satz = dreihundert oder dreihundert fiir jeden satz = neunhundert
oder dreihundert nur fiir den ersten satz und die beiden andern sitze
wie sonst meint (Ma‘sil 19, 24).2

Ahnliche awrad mit einer tasliya haben auch andere zwelgorden
der 8adiliyya: die idrisiyya des Ahmad b. Idris (gest. 1253/1837 im
Jemen) (Nabhani: Gami® karamat al- -awliya® 1, 345, 349), die davon
abhiingige santisiyya des Muhammad b. °Ali as-Sanisi (gest.
1276/1859) (Nallino: Dottrine 405-407; Rinn: Marabouts 503), die

2 Hrse.: Hier handschriftlich am rand: naa¥bandivva Saniisi: Manhal 90, 94.
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wazzaniyya des “Abdallah a-Sarif al-Yamlahi al-Alami al-Mas-
mudi (gest. 1089/1678) (Kattani: Fihris 2, 145,6; Drague=
Spillmann: Esquisse 243-244). Das schema ist auch den gadiriyya
vertraut (Vicdani: Tomar-i turuk-i ‘aliyye II, 68-81; Rinn:
Marabouts 183-185, 292-293; Trimingham: Sudan 221, 222, anm. 1;
Shellabear: A Malay Treatise 357-359; Marty: L’Islam en Maurita-
nie 106-107; Lings: A Moslem Saint 124, anm. 3).

Fiir die halwatiyya gibt man uns die reihenfolge istigfar — tasbih —
tasliya (Tawil: At-tasawwuf fi Misr 83), aber auch tahlil - istigfar —
tasliya (Vicdani: Tomar 111, 29-230), ja auch eine zweiteilige litanei:

1) sure 1. Hundertmal,

2) O Gott, segne und griisse unsern herrn Mohammed, deinen
knecht, deinen profeten, deinen geliebten, deinen gesandten, den illi-
teraten profeten, seine familie und seine genossen. Hundertmal
(‘Ugaymi — 11./17. jahrhundert — bei Santsi: Manhal 82).

Die reihe der orden und der einzelnen siifiyya, die die fasliya in
ihren litaneien (awrad) vorschreiben, wiirde zu lang, wollte man alle
aufzihlen. Einige beispiele sind zu finden bei Muhammad b. ®Ali as-
Santisi: As-salsabil al-ma‘in.

°Abdassamad at-Tihami Ganniin (gest. 1352/1934) beschreibt das
verfahren beim tédglichen pensum mit einigen bemerkungen zum sinn
des dreiteiligen systems: Der mensch vollzieht die kleine waschung,.
kleidet sich in reine kleidung, sucht einen reinen ort, wie zum ritual-
gebet, moglichst abseits von den leuten, zu guten zeiten, zwischen
dem morgengebet und dem sonnenaufgang, zwischen dem nachmit-
tagsgebet und sonnenuntergang und zwischen den beiden nachtgebe-
ten und der morgenddmmerung, nimmt die giblarichtung ein und
eroffnet seine litanei (wird) mit:

1) istigfar, hundertmal, oder weniger oder mehr, um sein inneres
vom schmutz der stinden reinzuwaschen und sich vorzubereiten fiir
dessen ausschmiickung mit den lichtern der restlichen formeln, die er
nachher erfahren soll.

2) Dann lésst er die tasliya in der gleichen anzahl folgen, um damit
sein inneres zu erhellen und sich vorzubereiten,

3) das geheimnis des fahlil aufzunehmen, das er erfahren wird.

Damit erstrebe er nichts anderes als, gegen Gottes befehl gehorsam
zu sein und sein wohlgefallen zu suchen. Was ihm hilft, das herz
préisent zu machen und die gottesdienstliche nihe (qurba) in diesen
adkar anzustreben, ist, dass er den befehl Gottes zu jeder einzelnen
formel durchs herz ziehen lédsst, um dem herzen die ehrfurcht vor
dem befehl bewusst zu machen, den zu erkennen, von dem der be-
fehl ausgegangen ist (Nasag 507-508). Es folgen dann noch genauere
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anweisungen, die zeigen, dass man vor jedem der drei teile zuflucht
vor dem satan zu nehmen und welche formeln man zu sprechen hat,
dass man sich bei der tasliya die gestalt des profeten vergegenwirti-
gen (istihdar) und am schluss des ganzen Gott loben (d.h. danken)
soll. Danach schérft Ganniin dem iibenden noch ein, ja nicht Mo-
hammed zu vergessen, denn er sei die grosse pforte zu Gott, ohne
den anschluss an ihn und sein gedenken erreiche man sein ziel nim-
mermehr. Unverstindige pseudosiifiyya hitten eingeworfen, dass das
viele gedenken des profeten nur eine scheidewand vor Gott bilde,
das reine gottesgedenken “es gibt keinen gott ausser Gott”, ohne
nennung des gottgesandten dagegen die wirkung des monotheisti-
schen bekenntnisses (tawhid) befordere und beschleunige, bekennt-
nis zum einen Gott und anerkennung des profeten seien zwei paar
stiefel und dieses auseinandergehen in zwei richtungen schwiche die
wirkung ab. Die verbindung beider sitze sei nur fiir den eintritt in
den islam notig. Ganniin gesteht, dies aus dem kommentar des
Muhammad b. Yusuf as-Sanusi (9./15. jahrhundert) zu seiner eige-
nen Sugra, aber gekiirzt und geéndert zu haben (Nasag 508-510).
Andere liberlegungen zum gleichen thema bei Tisiti (1320/1902
noch am leben): Gays 198 ff. Der widerstand einiger sufiyya gegen
die aufnahme der tasliya in die dikriibungen zeigt, dass die vertreter
der alten, klassischen schule ihre tradition nicht kampflos aufgaben.
Die drei formeln konnen begreiflicherweise auch bestandteil der
aufnahmezeremonien sein. Bei der qadiriyya im nilotischen Sudan
spricht der neuling dreimal je das istigfar, das tahlil und die tasliya,
bevor er dem scheich, der ihn aufnimmt, die huldigung bezeugt
(Trimingham: Sudan 221). Nach einem anderen bericht wird bei der
aufnahmezeremonie fiir die qadiriyya und die $adiliyya in Ostafrika
am schluss neunundneunzigmal “ich bitte Gott um vergebung”,
neunundneunzigmal “o Gott, segne unsern herrn Mohammed” und
neunundneunzigmal “es gibt keinen gott ausser Gott” hergesagt
(Reusch: Islam in Ost-Afrika 154). Bei der aufnahme eines novizen
in den sammani-orden in Agypten beten die anwesenden nach dem
rosenkranz die formel “ich bitte Gott um vergebung”, dann “o Gott,
segne unsern herrn Mohammed” und schliesslich “es gibt keinen gott
ausser Gott” (Kahle: Zur Organisation der Derwischorden 163).
Ahnliches g11t fiir die zeremonien der beférderung. Wird im
sammani-orden in Agypten ein derwisch zum naqib befordert, so
werden zuerst vier knoten in das giirtungstuch (hirqa) gekniipft,
dann einer um den andern aufgelost. Einer der derwische 6ffnet den
ersten knoten und sagt “mit tausend segensspriichen tiber den profe-
ten”, ein zweiter 6ffnet den zweiten mit den worten “mit tausend
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‘es gibt keinen gott ausser Gott’”, ein dritter den dritten mit den
worten “mit hundert fatihas”, ein vierter den vierten mit den worten
“mit tausend bitten um vergebung” (Kahle, ib. 167).



3. DIE TASLIYA BEI DIKR UND SAMA*

Dass unter den formeln vor einer dikrveranstaltung die tasliya
vorkommen kann, ist angesichts der tatsache, dass versammlungen
jeglicher art damit anfingen und oft auch schlossen, leicht verstind-
lich. Es wundert auch nicht, dass dariiber gewohnlich nichts verlau-
tet; es scheint selbstverstindlich gewesen zu sein. Hier ein zeugnis
aus dem jahr 973/1565. Der halwatischeich Karim ad-din Muham-
mad b. Sams ad-din b. °Abdallah al-Halwati al-A¥°ari al-Misri (gest.
986/1578) in Kairo wurde von zweifeln beschlichen, ob im dortigen
heiligtum auch wirklich das abgeschlagene haupt Husayns liege. Er
erhielt im traum die weisung, das heiligtum zu besuchen. Es war
dienstag. Begleitet von seinen schiilern und von leuten der strasse
erschien er im heiligtum, trug etwas koran vor, sprach den segen
iber Mohammed und hielt eine dikrversammlung ab. Die koranleser
seiner anhéngerschaft lasen und die sénger (munsidin) sangen worte
der stifiyya, wie es in seiner zawiya liblich war, und am schluss. Er
machte daraus eine regelméssige einrichtung, die bis ins 12./18.
jahrhundert bestehen blieb (Subrawi — gest. 1171/1757 —: Al-ithaf bi-
hubb al-asraf 30-31. Eine verwandte geschichte ohne die tasltya
erzéhlt Subrawi, ib. 25-26, von einem Sihab ad-din Ahmad b. as-
Silbi al-Hanafi aus dem gleichen 10./16. jahrhundert, quelle Sa°rani).
Ein tigani verlangt, dass dikrversammlungen mit dem lob Gottes und
dem segen auf den profeten beschlossen werden (Tisiti: Gays 238,1),
genau wie der qadirl Muhammad b. al-Mubtar al-Kunti (gest. 1816)
(ib. 237,2-5).

In der ersten hilfte des 13./19. jahrhunderts begann der dikr der
badawiyya (ahmadiyya) in der nacht auf den vortag des geburtstags
des profeten mit der fatiha. Darauf sangen (chanted) die dikkirs eine
tasliya: “O Gott, segne unsern herrn Mohammed unter den friiheren
geschlechtern und segne unsern herrn Mohammed zu jeder zeit und
periode und segne unsern herrn Mohammed unter den am héchsten
erhobenen fiirsten bis zu dem tage des gerichts, und segne alle profe-
ten” usw. Dann schwiegen sie etwa drei bis vier minuten und rezi-
tierten wieder die fatiha, aber still fiir sich. Lane, der uns das mitteilt,
schreibt, das sei fast bei allen derwischorden in Agypten das
gewohnliche vorspiel des dikr (Sitten 3, 65).

In der ersten hélfte des 14./20. jahrhunderts er6ffnete der naqgib al-
maglis den dikr der sammani-derwische in Kairo mit den worten: Ich
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nehme zuflucht zu Gott vor dem gesteinigten satan. Durch die gunst
“im namen Gottes, des erbarmers, des barmherzigen” (= fatiha): O
Gott, segne und griisse unsern herrn Mohammed unter den ersten,
und segne und griisse unsern herrn Mohammed unter den letzten,
und segne und griisse unsern herrn Mohammed zu allen zeiten und
stunden, und segne und griisse unsern herrn Mohammed im obersten
rat bis zum tage des gerichts usw. (Kahle: Zur Organisation der
Derwischorden 167-168) — also ganz das modell, das Lane
angegeben hatte. Den schluss bildete die patmat al-maglis, die
wieder der naqib al-maglis sprach und die einen gruss (salam) an
alle gottgesandten enthielt (ib. 169).

Dikr “gottesgedenken” und sama® “musik” sind an sich zwei ver-
schiedene dinge, sie haben sich aber in den veranstaltungen oft eng
miteinander verbunden. Die art der zusammensetzung dieser beiden
bestandteile wechselt je nach den richtlinien der betreffenden verei-
nigung (Ich habe dariiber ziemlich ausfiihrlich in meinem aufsatz
Der Derwischtanz 107-137/Bausteine 1, 23-52/Essays 23-48, und in
Abii Sa‘id 233-243 gehandelt). Schon um 500/1100 hat sich da und
dort aber auch ein “gedenken Mohammeds” zum gottesgedenken
gesellt. Der malikitische gelehrte Abu Bakr at-Turtasi (gest.
520/1126 oder 525/1131) hatte folgende anfrage zu beantworten:
Was sagt unser herr, der rechtsgelehrte, iiber die lehre der sufiyya,
nach der da eine anzahl méinner sich versammeln, anhaltend Gottes
und Mohammeds gedenken, dann gedichte durch klopfen mit einem
stock auf etwas ledernes skandieren, einer aufsteht, tanzt und sich
ekstatisch bewegt, bis er ohnmichtig hinfallt, worauf sie etwas zum
essen kommen lassen? Darf man dabeisein oder nicht? Folgendes
sind die verse, die sie vortragen:

Alter, lass von den siinden ab

vor dem hinscheiden und von den verfehlungen
und tu etwas heilsames fiir dich,

solange das tun dir noch etwas niitzt!
Die jugend, sie ist dahin,

und das ergrauen deines hauptes hat eingesetzt.

Turtusi verwarf dieses tun und verbot den besuch solcher ver-
sammlungen (Ibn al-Hagg: Mudpal 3, 99-100) [XVI, 448]; (Aba
Sa‘id 235). Das gemeinsame mohammedgedenken kann kaum etwas
anderes gewesen sein als eine fasliya im chor, also dhnlich wie die
tasliya der badawiyya, die Lane 1250/1834 beobachtete.

Die vereinigung der beiden elemente “gottesgedenken” und
“musik” diente der abwechslung. War man des einen miide, sollte
das andere wieder munter machen. Wir kennen einen fall, wo das
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gottesgedenken, wie es scheint, dem richtigen horen der musik, das
nicht hatte zustande kommen wollen, auf die beine helfen sollte (Abi
Sa‘id 236). Wir wissen von andern gelegenheiten, in denen ein
gedicht- oder liedvortrag eine erholung (istiraha) der teilnehmer an
einer langen tasliya bewirken sollte. Der schon erwihnte
Muhammad b. Ahmad der ayt Husayn (gest. 1251/1835) liess in
seinen magalis ad-dikr unter anderm nach dem gebot von sure 33,56,
den segen und den gruss fiir den profeten zu sprechen, dreihundert-
mal sagen: “Zu diensten, o Gott, zu befehl! Dies hier sind deine
schwachen knechte, die mit deiner hilfe, flehend um deine unter-
stiitzung, gehorchend deinem ruf — und alles gute liegt in deinen
hidnden — nunmehr sagen: O Gott, segne und griisse unsern herrn
Mohammed und seine familie!” und sich dann an drei versen aus
Busiris Burda, die den profeten loben, erholen. Nach weiteren
tausend rasliyas, die in portionen von 300+200+300+200 aufgeteilt
waren und zwischen denen er jedesmal das gleiche allgemeine
bittgebet sprach, gab er weitere verse aus der Burda und verse aus
dem berberischen gedicht des Agbil zum besten, so abwechselnd,
solange die litaneien dauerten (Ma°“sil 6, 212-213).

Dikr und sama‘ konnen sich aber auch in einem und demselben
stiick iiberlagern. In diesem fall singen ein oder zwei singer ein lied,
und die teilnehmer der versammlung begleiten das lied mit einem
rhythmischen basso ostinato (Beschrieben in Der Derwischtanz 132-
133/Bausteine 48-49/Essays 44-45). Dieser basso ostinato konnte
nun auch statt eines dikr allah eine tasliya sein, wie wir aus Gabarti
(gest. 1241/1825-26) erfahren (zitiert von Tawil: At-tasawwuf fi Misr
82). Doch schliesst der wortlaut nicht aus, dass mit der responsion
ein wiederkehrender zwischensatz, ein kehrreim, kein basso ostinato
gemeint ist. Die kette, in die dieser schuss eingewoben wurde, waren
verse aus der Burda des Busirl.



4. DIE TASLIYA DER SUFIYYA NASIRIYYA BEIM MARSCHIEREN

Al-Madani an-Nasiri (gest. 1306/1888-89) hielt versammlungen mit
gesprichen iiber theologische fragen ab, in denen es auch zu viel
segenssprechungen iiber Mohammed kam. In der mitt§a®bannacht
(al-layali I-mubaraka) erschienen immer auch zahlreiche leute. Sonst
war es seine gewohnheit, in den berberstimmen herumzureisen, wie
es die nasiriyya tun, um die menschen auf den rechten weg zu leiten
und unter ihnen, falls notwendig, frieden zu stiften. Diese reisen
legte er in den sommer und in den herbst und reiste mit kaum
weniger als vierzig schiilern, die den hizb rezitierten und den segen
iiber den profeten sprachen. Die segenssprechung war sein unent-
wegtes gedenken auch im stehen und im sitzen. Er war nicht nur dem
orden, sondern auch dem blute nach ein nasiri, gehorte zu den
nachkommen des Mahammad b. Nasir (Ma°“sal 10, 45-46).
Muhammad al-Mubhtars vater, °Ali ad-Darqawi (gest. 1328/1911),
scheint von diesem Madani in den orden der nasiriyya aufgenommen
worden zu sein (Ma°“sil 1, 188). Er versdumte jedenfalls Madanis
magalis as-saldh “ala n-nabi nie (Ma‘sal 1, 188; 268). °Ali ad-Dar-
qawi wurde spiter aber darqawi, und wenn er nun mit seinen voll-
zeitjiingern, meist im sommer, missionsreisen unternahm, gaben sie,
in zwei gruppen geteilt, die formel “Gott Gott Gott, es gibt keinen
gott ausser Gott” von sich, und zwar in einem besonderen, mitreis-
senden ndseln. Die orden unterschieden sich durch besondere
marschlitaneien. Die nasiriyya hielt sich, wie gesagt, beim einzug in
die dorfer an die tasliya, die gruppen des Mahammad b. Ya°qub (aus
der familie der ya®qiibiyytin), an die formel: “O grosser in der freige-
bigkeit, o du unser gebieter, lass uns zum ziel gelangen, o unser ge-
bieter!” (Ma‘sal 1, 259, mit anm. 1). “Ali ad-Darqawi befahl seinen
jlingern, ob sie standen oder sassen, am ort blieben oder wanderten,
lautes gottesgedenken. Man horte in versammlungen und auf reisen
dauernd ihren dikr (Ma‘“sil 15, 35), den dikr al-ism (ib. 15, 25-26).
Die heirat °Ali ad-Darqawis mit der nachmaligen mutter
Muhammad al-Muhtar as-Stuisis gab zu reden, weil diese aus
nasirikreisen stammte, die zur oberschicht gehorten. Als 1323/1905
der schwiegervater nach Illigh auf besuch kam, holten ihn “Ali ad-
Darqawis vollzeitjiinger — mehr als hundert an der zahl — mit
tasliyaspriichen ein, wie sie unter den nasiriyya von Timggidst iib-
lich waren — ein entgegenkommen gegen den schwiegervater
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(Ma‘sul 3, 46) [XVII, 448-49]. Auch wenn die dargawiyya von
Illigh zu dem nasir1 Muhammad b. al-°Arabi al-Aduzi gingen, unter-
liessen sie es aus riicksicht auf dessen gefiihle, stehend ihr eigenes
gottesgedenken zu sprechen, und beschrinkten sich auf rasliya,
lobgedichte auf Mohammed und das gewohnliche “es gibt keinen
gott ausser Gott” (Ma‘sil 5, 163).

In seinem todesjahr 1328/1911 reiste °Ali ad-Darqawi nach Mar-
rakesch. Unterwegs wurde er von den zoglingen der nasirischulen
mit ihrer tasliya empfangen, und die fugara’ Darqawis antworteten
mit ihrem eigenen gottesgedenken (Ma°“sil 1, 312).

Die begegnungen zeigen zuriickhaltung und riicksichtnahme sei-
tens der darqawiyya gegen die nasiriyya. Die nasiriyya erscheint als
unbeugsam; sie weiss, dass sie gesellschaftlich am langeren hebel-
arm Sitzt.

Auch $adiliyya des ostens sprachen unterwegs oft den segen tiber
den profeten. Dayfallah (gest. 1182/1768-69), der vater des verfas-
sers der Tabagqat fi husiis al-awliya’, am oberen Nil hatte auf dem
marsch immer seinen rosenkranz bei sich und rezitierte den segen
iiber Mohammed (Ibn Dayfallah: Tabagat 248) [XVILL, 449-450].



5. DIE TASLIYA BEIM SUCHEN UND BEIM NICHTFINDEN EINES
SCHEICHS

Al-°Arabi ad-Darqawi (gest. 1239/1823), der griinder der darqa-
wiyya, empfahl die tasliya als eines der mittel, in zweifelsfragen zu
einer entscheidung zu gelangen. “Wenn jemand nicht weiss, was er
tun soll”, schrieb er, “soll er das vorgeschriebene ritualgebet und das,
was sicherer religioser brauch ist, verrichten und dann dreimal sagen:
Gott ist unsere geniige und der beste sachwalter, dreimal: Es gibt
keine stirke und keine kraft ausser durch Gott, den hohen und mich-
tigen, dreimal: Gott wird dich vor ihnen beschiitzen, und er ist der
allhorende, allwissende, dreimal: Unser herr, gib uns von dir her eine
barmherzigkeit usw. sowie morgens und abends je dreimal: O Gott,
segne unsern herrn Mohammed, den illiteraten profeten, seine
familie und seine genossen! dann wird er wunderbares erleben, ob er
auf reisen oder sesshaft ist. Tut er das, was wir gesagt haben, so
stdrkt sich seine entscheidungskraft fiir die seite, wo ihm gutes
erwichst” (al-°Arabi ad-Darqawi: Rasa’il 39-40. Tahayyara zu lesen
statt tahayyarta 39,-4) [XIX, 450]. Entsprechenden rat gibt er auch
jemand, der einen scheich wéhlen will, hilt aber schon die tasliya
allein fiir geniligend. “Der mann, der nicht weiss, wessen hand er
ergreifen soll unter den leuten des mystischen nus (ahl al-wagqt), und
nicht weiss, was er tun soll, der ziehe sich in eine leere moschee oder
an den sarg eines grossen heiligen fiir eine woche, fiir zwei oder drei
wochen zuriick. Er muss korperlich und in der kleidung rein sein und
einen rituell reinen ort aussuchen, seine zunge muss ohne liige, sein
bauch ohne verbotenes sein. In dieser zeitspanne muss er entweder
ritualgebete verrichten oder koran lesen oder den segen iiber den
profeten sprechen oder sonst ein ritualgebet oder eine lesung oder
segenssprechung iiber den profeten durchfiihren (unklar), dies ohne
zwang und anstrengung. Dann zeigt ihm Gott das richtige und
beseitigt bei ihm das falsche” (Rasa’il 38). In dieser dusserung wird
der tasliya wie auch den andern genannten religidsen libungen die
fiahigkeit zugeschrieben, das innere, vielleicht auch den kopf eines
suchenden so zu reinigen, dass ihm die richtige wahl gelingt oder der
blick fiir den richtigen meister geschenkt wird, oder dass ihm Gott
zum lohn fiir seine andachten den richtigen meister zuspielt.

Der gelehrte °Abdarrahman b. °Abdallah al-Ge$timi (gest.
1269/1853) ermahnt seinen sohn °Abdallah in einem brief, sich in
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solchen fillen zuriickzuziehen und sich mit niitzlichen studien zu be-
fassen wie koran, hadit, frommen werken wie fasten, koranlektiire,
lesen siifischer schriften, insbesondere der Ihya® des Gazzali und des
Qut al-qulib des Abu Talib al-Makki, denn die siifischen schriften
ersetzten heute den erziehenden scheich, den es nach
tibereinstimmender meinung ja nicht mehr gebe. Weiter sei hilfreich
das flehen um Gottes vergebung, die adkar und die segenssprechung
liber Mohammed, also die bekannten drei bestandteile der siifischen
awrad (Ma°‘sil 6, 80) [XX, 450-51]. Hier wird auf die schwierigkeit
hingewiesen, in der entarteten neueren sufik noch einen brauchbaren
meister zu finden, ein zustand, der schon jahrhunderte friiher beklagt
worden war. Schon Sa°rani im 10./16. jahrhundert hatte es fiir aus-
sichtslos gehalten, noch nach einem scheich mit den qualitéten eines
Gunayd zu suchen, man miisse froh sein liber einen, der etwas mehr
wisse, als man selber weiss (Anwar qudsiyya 178). (Fiir den Sayh at-
tarbiya vgl. verf. Hurasan und das ende der klassischen sifik 545-
570/Bausteine 131-156/Essays 189-219).

Aber schon ein jahrhundert vorher, im 9./15. jahrhundert, war der
glaube aufgetaucht oder war die erfahrung gemacht worden, dass die
tasliya nicht nur den nebel vor der person des zu wihlenden scheichs
lichte, sondern dass sie selbst schon etwas von der arbeit zu besorgen
vermdoge, die man sonst von einem scheich erwartete, oder vielleicht
sogar die ganze arbeit. Diese ansicht hatte Zarrligs lehrer Abu I-
°Abbas Ahmad b. “Ugba al-Hadrami (gest. 895/1490 in der Sahara)
vertreten. Er sagte zu Zarrtiq: “Lass dir geraten sein, dauernd Gottes
zu gedenken und viel den segen iiber den gesandten Gottes zu
sprechen! Dies (letztere) ist eine leiter, eine treppe und ein hinschrei-
ten zu Gott, wenn der suchende keinen scheich und fiihrer trifft. Ich
(Hadrami) horte im jahr 84. (der einer ist weggefallen)/1437 ff. in
Mekka einen frommen, der mir das von einem wahrhaftigen freund
Gottes liberlieferte; beide sind bekannt, und ich habe sie gesehen”
(Zarruq: Qawa‘id, nr. 114, 69. Wenn die jahreszahl 840 und ungera-
de richtig ist, kann der mann, der die beiden uns unbekannten from-
men in Mekka gehort und gesehen hat, nur Hadrami sein, denn
Zarruq wurde erst 846/1442 geboren. Die stelle wird bei
¢Abdassamad at-Tihami Ganntin: Nasaq 488 zitiert und zwar mit der
jahreszahl 846/1442-43, also gerade dem geburtsjahr Zarrugs).

Die ansicht ist demnach noch élter als Hadrami und geht auf leute
zuriick, die uns unbekannt bleiben. Ja, Muhammad b. Yusuf as-
Saniisi (gest. 895/1490), ein zeitgenosse Hadramis und Zarrigs, will
sogar bei einer sufischen autoritdt — welcher zeit ist unbekannt —
schon gelesen haben, dass man bei fehlen eines erziehenden scheichs
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einfach viel den segen iiber den profeten sprechen solle, um zum ziel
(zum mystischen ziel) zu gelangen (Ganniin: ib.). Das fiihrt noch
einmal mindestens so weit, in die erste hilfte des 9./15. Jahrhunderts
zuriick. Ein neuerer Sulayman b. Yiinus b. “Ali al-Guhani a3-Safi°i
al-Halwati hat das direkt oder indirekt aus Muhammad b. Yisuf as-
Santisi abgeschrieben und gibt vor, die lesefrucht bei der sufiautori-
tédt selbst gepfliickt zu haben. Er erinnert sich an den hadit von Abu
Hurayra, der seine sédmtlichen segenssprechungen dem profeten
geschenkt habe und dafiir mit der versicherung belohnt worden sei,
dass ihm seine sorgen erspart blieben und seine siinden vergeben
wiirden - an den hadit also, der uns schon im aufsatz iiber “Die
segenssprechung tiber Mohammed im bittgebet und in der bitte”
(375 f./Bausteine 2, 848 f./Essays 561 f.) beschiftigt hat, der aber
nichts mit Abli Hurayra zu tun hat. Der halwati fahrt fort, der
gottsucher erspare sich also mit der tasliya die sorgen, die er sich
unter einem scheich um die reinigung seiner seele machen miisste
(Fayd al-malik al-hamid 12-13) [XXI, 451].

In der tiganiyya sind alle diese iiberlegungen erhalten. In
iibereinstimmung mit Ibn °Ata’allah as-Sikandari fordert Ahmad at-
Tigani schon vor dem eintritt bei einem scheich, dauernd Gottes zu
gedenken und den segen iiber Mohammed zu sprechen, wie wenn
man vor diesem sitze, und zwar mit grosserem eifer als fiir jegliche
tiberpflichtige gottesdienste (nawdfil), denn gottesgedenken und
segenssprechungen seien der schliissel zu den pforten alles guten.
Dabei solle man sich zuriickziehen, die nahrung vermindern und et-
was fasten und schweigen (Ti3iti: Gay§ 188; Ibn Anbuga: Mizab ar-
rahma 146, unten). Die zeiten seien schlecht, sagt er, und man finde
selten einen scheich, der fihig wére, einen vorwértszubringen.
Schwer seien liigner von wahren scheichen zu unterscheiden. Suche
man einen wahren scheich, so bleibe einem nichts anderes iibrig, als
Gott darum anzuflehen, einem einen solchen zu zeigen. Das
allerbeste jedoch sei die dauernde segenssprechung iiber den profe-
ten, durchgefiihrt mit hoflichkeit und innerer présenz, als sitze man
vor dem profeten selbst. Nach langer, unermiidlicher beibehaltung
dieser andacht nehme Gott einen bei der hand und ziehe einen zu
einem solchen lehrer oder schicke einem einen solchen zu oder die
pforte tue sich einem infolge der segenssprechung von selbst auf.
Denn die segenssprechung sei die gewaltigste wasila zu Gott. Keiner
habe je dauernd den segen iiber Mohammed gesprochen, der leer
ausgegangen wire. Nach einem scheich lange umschau zu halten und
seine personlichkeit zum gegenstand langwieriger iiberlegungen zu
machen, helfe nichts. Das sei eher ein riegel. Man wiirde immer
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mingel an den leuten finden (°Ali Harazim: Gawahir al-ma‘ani 1,
162-163) [XXII 452].

Einer seiner spéteren jlinger, der ihn nicht mehr personhch kannte,
der mauretanier “Ubayda b. Muhammad as-Sagir b. Anbuga a3-
qultl at-Tisit1 (gest. 1284/1867) mochte noch differenzieren. Er
sagt, es konne sich um zweierlei handeln. Der novize konne schon
bei einem scheich sein, aber dessen zustdndigkeit noch nicht hinrei-
chend erkennen. Durch die tasliya bekomme er den blick dafiir und
finde die rechte beziehung zu ihm. Oder der sucher habe wirklich
keinen fiithrer und finde ihn nun infolge seiner segenssprechungen
(Mizab ar-rahma 146-147).

Ahmad at-Tigani glaubte, dass die segenssprechung ihn als scheich
unter umsténden tatséchlich ersetzen konne: “Wer mich in einer
sache zum ratgeber haben mochte, mit mir aber nicht zusammen-
kommen kann, der spreche hundertmal den segen iiber den profeten
und schenke den lohn dafiir dem profeten, dann wird die antwort das
sein, was ihm im herzen einféllt” (Sukayrig: Kasf al-higab 182, aus
Sufyanis Ifada. Es folgt noch: und er vergegenwirtigt sich vor mir.
Vielleicht im sinn von: wobei er sich vorstellt, er sei vor mir). Ein
anderes dictum Tiganis traut jedoch einem scheich grossere kraft zu
als der blossen tasliya. Es lautet: “Die segenssprechung iiber den
profeten ist zwar das mittel, zum ziel zu gelangen (tawassul), aber
wenn man strauchelt, findet man niemand, der einen bei der hand
fasste, ganz anders der scheich: sooft der novize strauchelt, nimmt er
ihn an der hand” (Sukayrig: Kasf al-higab 183, aus Sufyanis [fada).
Dieses eingestidndnis fallt auf bei einem ordensgriinder wie Tigani,
der die vita purgativa weitgehend durch die tasliya ersetzte.

Man gewinnt aufs ganze gesehen den eindruck, dass die tasliya ur-
spriinglich und grundsitzlich den scheich nur als notbehelf ersetzte
und nur als iiberbriickungsmassnahme empfohlen wurde, sei es vor
der auffindung eines lehrers, sei es bei inneren unsicherheiten
wihrend der schulung, sei es in zwischenzeiten bei unerreichbarkeit
des scheichs und schliesslich, wenn es keine andere wahl mehr gab,
und auf grund von guten erfahrungen, iiber l'aingere zeitspannen oder
fir immer. Weltuntergangsstimmung liegt in dem satz, den die au-
torititen Sahawi, Gazili, Ibn Hagar al-Makki (=Haytami) ausge-
sprochen haben sollen: “Am ende der zeit wird der vollkommene
wegleiter so selten sein wie roter schwefel, und viel segen und griisse
an den profeten werden die stelle der erziehung und wegleitung
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einnehmen” (Muhammad Haqqi an-Nazili: Hazinat al-asrar 292,1-
3) [XXIII, 452-56]. Kein zweifel, dass man mit dem segen und dem
gruss dem profeten niher zu kommen oder ihn niher an sich heran-
zuziehen hoffte, weil man einen helfer brauchte.



6. BEDRANGUNG VON DIKR UND VITA PURGATIVA DURCH DIE
TASLIYA

Im 9./15. jahrhundert hat die segenssprechung iiber Mohammed
einen rang erreicht, auf dem sie das gottesgedenken (dikr) und sogar
die vita purgativa in der stufik bedroht. Zeugen fiir diesen auf-
schwung der fasliya sind zwei ménner, die selbst namhaft daran
betelhgt waren: Gazalf (gest. 869/1465) mit seinen Dala’il al- hayrat
in Marokko und Nir ad-din a$-Suni (gest. 944/1537) mit seinem
mahya (siehe Band I, kap. 10, 48 ff.) in Agypten. Beide, Gaziili mit
seinem buch und Stini mit seinem brauch, greifen weit iiber den kreis
der stifiyya hinaus und gewinnen dadurch auch aussenstehende fiir
die tasliyalitaneien. Wie Siini war auch sein ilterer landsmann
Ahmad az-Zawawi (gest. 923/1517) von kindsbeinen an versessen
auf die segenssprechung. Stni hatte die tigliche litanei von zehntau-
send, Zawawi von vierzigtausend segenssprechungen Man berief
sich auf das gebot des profeten, “viel” den segen iber ihn zu
sprechen. Sa‘rani (gest. 973/1565), schiiler Stnis, hebt das besondere
verfahren (fariga) der beiden dgypter von andern ab, will damit aber
nicht sagen, sie oder Siini hitten einen “orden” gegriindet. Es ist
vielmehr eine besondere methode der siifik oder allgemeiner der re-
ligitsen dlsz1p11n gemeint.

Von seinem lehrer Muhammad as- -Sinnawi (gest. 932/1525-26)
wurde Sa‘rani berichtet, dass es im Jemen leute gebe, die dem
novizen nicht das gottesgedenken, sondern eine segenssprechung
iber den profeten “einpflanzen”. Durch stindige wiederholung
gelange er dann dazu, mit Mohammed wachend und miindlich zu
verkehren und ihm seine gesichte zur deutung vorzulegen, wie man
das sonst gegeniiber einem scheich tue. Binnen weniger tage — das
wire die zweite stufe — mache der novize dann allein durch die anlei-
tung des profeten, ohne alle scheiche, ungeheure fortschritte. Das
zusammenkommen (igtima“) mit Mohammed sei der beweis fiir die
ehrlichkeit seines strebens (Anwar qudsiyya 32). Er wiederholt das
und setzt es ausdriicklich in gegensatz zum gottesgedenken, das die
anderen sufiyya libten (Anwar qudsiyya 180).

Durch die litanei der segenssprechung erklimmt also hier der
novize eine stufe, auf der ihm der profet erscheint. Es ist
anzunehmen, dass der scheich, der ihm die formel einpflanzt, so lang
beaufsichtigt, falls er das notig haben sollte. Auf der besagten stufe
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ibernimmt ihn aber der profet zur weiteren leitung. Das ziel ist im-
mer noch Gott, die dritte stufe. Texte, die eine solche erziehung im
Jemen um 900/1500 bestitigen, sind mir nicht bekannt. Sinnawi be-
hauptet, diese methode hitten auch folgende dgypter benutzt: Ahmad
az-Zawawi ad-Damanhuri (gest. 923/1517) mit der litanei “o Gott,
segne und griisse unsern herrn Mohammed den illiteraten profeten,
seine familie und seine genossen”, Niir ad-din a3-Stni (gest.
944/1537-38), Muhammad b. Déwﬁd al-Manzalawi (?) (gest. an-
fangs des 10./ende des 15. jahrhunderts), Muhammad al-®Adl at-
Tanahi (keine daten), Suyiiti und andere (Anwar qudsiyya 32-33.
Wiederholt bei Muhammad Haqqi an-Nazili: Hazinat al-asrar 291).
Unter diesen schrieb Manzalawi eine abhandlung unter dem titel
Tarigat al-faqr al-muhammadi, meinte aber damit am ehesten die
dussere befolgung von Mohammeds worten und die nachahmung
seiner taten, und sein satz “wir haben nur einen scheich: den
gesandten Gottes”, ist vielleicht in diesem sinn zu verstehen (Ga221
Kawakib 1, 46-47; Ibn ‘Imad al-Hanbali: Sadarat 8, 10-11). Sa°rani,
der ihn von kindsbeinen an kannte, bestétigt das, wenn er ihm hdch-
ste treue zur sunna nachrithmt (Tabagat 2, 126). Aber er wird wohl
auch gewusst haben, warum ihn Sinnawi in diese tariga stellte.
Sa°rani vergisst Gott nicht, aber er weiss, dass der weg zu ihm —
was immer man darunter versteht — {iber den vermittler fithrt. Ohne
mittelsleute gelangt man zu keinem herrscher, so auch nicht zum
herrscher iiber himmel und erde. Der vermittler ist der profet. Nur
wer sich mit ihm gut stellt, lasst Gott an sich heran. Das mittel, sich
mit ihm gut zu stellen, ist die segenssprechung. Dabei entsteht
allerdings ein merkwiirdiges quidproquo. Um in die ndhe Gottes zu
treten, braucht man die néhe des profeten, und um die néhe des pro-
feten zu gewinnen, braucht man die ndhe Gottes. Das verdienst, das
man sich durch die segenssprechung erwirbt, ist aber gar nicht
eigenes verdienst, sondern das verdienst des profeten selbst, der
einem diese heilige pflicht auferlegt hat. Sa°rani hitte auch sagen
konnen: Gottes, da die aufforderung schon im koran steht. Aber
Sa°rani denkt wohl auch hier, dass der mensch ohne die vermittlung
durch Mohammed nichts davon wiisste. Kurz, die segenssprechung
liber den profeten “gehort zum besten, womit man die néhe zum pro-
feten erreicht, und es gibt niemand, dem Gott das 16sen und binden
in dieser und in jener welt verliehen hat, wie ihn, den profeten”. Er
hilt den weg iiber die segenssprechung fiir den kiirzesten zu Gott
(Lawagqih 284) [XXIV, 456-462] (und fiir den, der den menschen am
jlingsten tag am néchsten zum profeten bringt) (Lawagih 286).
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Sa‘rani will von Hadir die weisung empfangen haben, nach dem
morgengebet bis zum sonnenaufgang immer zuerst den segen iiber
Mohammed zu sprechen und erst hinterher (‘agibaha) Gottes zu
gedenken (Lawagih 286). Er kann sich sogar leute vorstellen, deren
einziger gottesdienst die segenssprechung iiber Mohammed ist. Er
verweist auf eine stelle in Ta‘labis Qisas al-anbiya’, wonach es hin-
ter dem berge Qaf geschopfe (halg) gebe, die nur den einen gottes-
dienst leisteten: die segenssprechung iiber den gesandten Gottes
(Lawagqih 285). Wahrscheinlich hat Sa°rani die geschichte von
Buliigiya im auge, der lange vor dem islam auf seiner suche nach
Mohammed auf dem berg Qaf einen engel trifft, der ihm sagt, es sei
ihnen, den engeln, zu denen er gehort, befohlen, den segen tiber Mo-
hammed zu sprechen (Qisas al-anbiya® 255,23-24). Sa‘rani hat da-
raus herausgelesen, dass sie nur dies titen. Aber die fassung der
geschichte in Tausendundeiner Nacht verbindet an zwei stellen, die
daraus abgeleitet sind, diese segenssprechung der engel mit dem
preis Gottes (1001 Nacht 3, 36-37/Littmann 3, 803, 806).

Die darlegungen Sa°ranis waren spiter den tiganiyya wichtig. Al-
Hagg “Umar riickte die stelle 1261/1845 in sein buch Rimah hizb ar-
rahim ‘ala nuhur hizb ar-ragim ein (2, 55-57. Ein stiick daraus bei
‘Abdassamad at-Tihami Ganniin: Nasaq 489-490).3 Die tiganiyya
gingen nicht so weit, das gedenken Gottes der zasliya zu opfern.
Aber sie stellten die fasliya ganz in den mittelpunkt ihres bemiihens
und nannten ihr verfahren “eine tariga der litaneien (awrad), die fiir
jedes ziel gentligt”. Der profet soll zu Ahmad at-Tigani gesagt haben:
“Halte dich an diese tariga ohne klausur und ohne zuriick-
gezogenheit von den menschen, bis du auf den standplatz gelangst,
der dir versprochen ist, wobei du so bleibst, wie du bist, ohne enge
und miihe und ohne viel vita purgativa (mugahada)” (Gawahir al-
ma‘ani 1, 51 [ XXV, 462-63]; Sarqi: Bugyat al-mustafid 175) [XXV],
463-64]. Viel den segen iiber Mohammed zu sprechen sei der grund-
pfeiler der tiganischen tariga und der schliissel zu allem guten im
diesseits und im jenseits, heisst es (Sukayrig: Kasf al-higab 26), der
drehpunkt (madar) dieser tariga (Tisiti: Mizab 150 [XXVII, 464-65];
Sarqi: Bugya 26 [XXVIII, 465). Der profet habe Ahmad at-Tigani
versichert, dass seine awrad zu Gott fiihrten ohne exerzitium
(riyada), vita purgativa, arbeit und miihe, ohne all das, was nach dem
anfang des islams in der erziehung iiblich geworden sei, allein durch
die einpflanzung (der litaneien) seitens derer, die die echte erlaubnis
dazu hitten, unter erfiillung der betreffenden bedingungen (Sarq:

3 Hrsg.: Text XXIV, 459.
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Bugya 122) [XXIX, 465-66]. Vor allem die spezifisch tiganische
salat al-fatih verhelfe dazu (Sargi: ib. 26). An die stelle der alten
klausuren treten bei den tiganiyya drei neue:

1) Halwat al-yaqiata al-farida. Sie dauert zwanzig tage, wobei die
yagqita tiglich zweitausendmal hergesagt werden muss. Die yagita
ist nicht die formel yaqgitat al-haqd’iq fi t-ta‘rif bi-sayyid al-pala’iq
(Gawahir al-ma‘ani 1, 125 [XXX, 466]; 2, 226 [XXXI, 466-67];
227-260; al-Hagg “Umar: Rimah 1, 183, 235) [XXXII, 467], sondern
die salat al- fatzh die auch als yagiita farida bezeichnet wird (Ga-
wahir al-ma‘ani 1, 144,4 [ XXXIII, 467]; Sarq1 Bugya 370 ft.).

2) Halwat al-fatiha. Sie dauert vierzig tage, wobei man unentwegt
sure 1 zu wiederholen hat und nur schlafen darf, wenn einen der
schlaf iibermannt.

3) Halwat al-basmala. Sie dauert neunzehn tage, wobei man
taglich neunzehnmal die basmala wiederholen muss (Badr
¢Abdalhadi Salama at-Tigani: An-nafha al-fadliyya 58).

Die literatur der tiganiyya zeigt, dass die vita purgativa keineswegs
so vollstindig verbannt war, wie die angefiihrten sédtze erwarten
lassen. Im zusammenhang mit der vorbereitung zum noviziat und
mit dem noviziat selber wird etwelche bekdmpfung schlechter eigen-
schaften verlangt (Gawahir al-ma‘ani 1, 155 ff., und manche ander-
weitige bemerkungen, auch bei Salama: Badr) [XXXIV, 467-68].
Aber die vita purgativa alten stils wird zuriickgedridngt durch das
litaneienwesen, und dieses besteht zur hauptsache aus
segenssprechungen iiber Mohammed.

Muhammad b. Muhammad as-Sagir as-Sinqiti at-Ti3iti zitiert
einige sitze, die der tasliya einen vorsprung vor dem gottesgedenken
sichern sollen. Sie lauten: “In der segenssprechung iiber den profeten
ist das gedenken Gottes und das gedenken seines gesandten enthal-
ten, aber nicht umgekehrt. Darum erzeugt ein beharren auf den
formeln des gottesgedenkens und ein verbleiben bei ihnen eine ab-
biegung, bewirkt eine lichthaftigkeit, die die eigenschaften ver-
brennt, und erregt eine glut in der natur des menschen. Die
segenssprechung iiber den profeten ldsst diese glut der menschlichen
natur wieder verschwinden und stirkt die seele, denn die segens-
sprechung wirkt wie wasser. Auch von dieser seite aus vertritt sie
den erziehenden scheich” (Gays 271-272. Es ist mir nicht klar, ob
dies aus Muhammad al-Kuntis Ar-rawd al-hasib oder aus Muham-
mad al-Mahdi al-Fasis Matali¢ al-masarrat stammt. Beide sind
unmittelbar vorher genannt). Der erste satz passt einigermassen zum
letzten: Wenn die tasliya das gottesgedenken in sich enthilt, ist es
denkbar, dass es den scheich, wenigstens auf eine strecke, ersetzt.
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Die zwischensitze aber preisen die fasliya als ein gegenmittel an, die
durch einseitiges gottesgedenken entfachte iiberhitzung im mensch-
lichen gemiit zu ddmpfen. Auch diese rolle kann sonst der scheich
iibernehmen, wenn er einseitig korrigierend eingreift. Die umfassen-
de aufgabe der fasliya im ersten fall ist aber eine andere als das bloss
korrigierende eingreifen im zweiten. Es liegt also eine klitterung vor,
und Tisiti hilft uns in einem nachsatz auf die spur. Er verweist auf
ein dhnliches wort in Zarrtigs Qawa‘id, und dort steht tatséchlich,
wenn auch etwas veridndert, nur der zweite gedankengang: “Die
lichthaftigkeit der formeln des gottesgedenkens verbrennt die eigen-
schaften des menschen und erregt durch eine abweichung von ihrer
natur die hitze seiner natur. Darum wird mit ihnen (den formeln des
gottesgedenkens) zusammen die segenssprechung iiber den
gesandten Gottes befohlen, weil sie immer wie wasser wirkt, die
seele kriftigt und so die glut der natur verschwinden lédsst. Das
geheimnis dieser sache steckt schon im (verlangten) fussfall (der en-
gel) vor Adam, als sie sprachen: Wo wir (engel) dir doch lobsingen
und deine heiligkeit preisen (sure 2,30). Darum befehlen die schei-
che die segenssprechung iiber den gesandten Gottes bei der
iiberwiltigung durch die gefiihlsekstase. Das erlebnis zeugt dafiir”
(Qawa‘id nr. 115, 69). Zarriq will sagen: Die engel waren einseitig
nur auf Gott eingestellt und wollten nichts vom menschen wissen.
Da befahl ihnen Gott, vor Adam niederzufallen. So gehtre zum ein-
seitigen gottesgedenken die segnung des profeten. Falls Zarrtiq in
seinen Qawa°‘id hinter dem namen seines lehrers Abl 1-°Abbas
Ahmad al-Hadrami den frommen wunsch “Gott habe wohlgefallen
an ihm” tatsdchlich selbst geschrieben hat (50, 67, 86, 106. Fehit
138) und dies nicht erst die abschreiber besorgt haben, muss er die
aforismen in seinen letzten vier lebensjahren 895-899/1490-1493
verfasst haben — wiederum ein zeugnis fiir das starke vorriicken der
tasliya in der stfischen erziehung, aber keines fiir die ibermacht der
tasliya tiber das gottesgedenken schon im 9./15. jahrhundert.



7. BERECHNUNGEN TIGANIS UBER DEN VORTEIL DER TASLIYA
VOR DER KORANLESUNG

So wenig wie Ahmad at-Tigani das gottesgedenken fiir iiberfliissig
erkldrt, so wenig will er die koranlesung hinter die rasliya
zuriicksetzen oder gar verdriangen. Er sagt ausdriicklich: Koranle-
sung ist besser, denn ihr vorzug ist gesetzlich verankert und bildet
die grundlage aller religiosen handlungen. Den koran nicht zu lesen
ist eine unterlassungssiinde, die Gottes zorn hervorruft (Gawahir al-
ma‘ant 1, 141) [ XXXV, 468]. Aber er unterscheidet verschiedene
menschen und glaubt sagen zu konnen, dass fiir eine gewisse schicht
die segenssprechung iiber den profeten vorteilhafter ist. Er sieht die
muslime in einer vierstufigen pyramide. Den obersten rang, sagt er,
nihmen die frommen ein, die den koran ldsen und ihm hohere er-
kenntnisse abgewonnen. Die zweitobersten seien diejenigen, die den
koran wenigstens dusserlich verstiinden. Die dritten die, die nur seine
worte nachspréichen, den sinn aber nicht erfassten. Die untersten die,
die, ob sie den koran verstiinden oder nicht, sich jedenfalls nicht
daran kehrten und die gebote Gottes nicht hielten. Fiir die menschen
der drei oberen ringe sei koranlesung oder rezitation zutrédglich, fiir
die viertrangigen jedoch eher ein fluch, da Gott seines wortes nicht
spotten lasse. Eine ausnahme bildeten die, denen Gott trotzdem et-
was besseres zugedacht habe. Die anderen konnten ihr los am
ehesten durch segenssprechungen verbessern, da Gott ihnen fiir jede
segenssprechung tiber den profeten zehn eigene segenssprechungen
zahle. Koranlesung sei daher fiir siinder weniger aussichtsreich als
segenssprechung (Gawdahir al-ma‘ani 1, 176-178) [XXXVI, 468-
470].

Ahmad at-Tigani schliesst damit an die bekannte haditreihe an, die
einem menschen, der einmal den segen iiber Mohammed spreche,
zehn segenssprechungen Gottes verheisst, aus der schon iltere
gelehrte ihre schliisse gezogen haben (Band I, 224 ff.). Tigani rd-
sonniert weiter: Die ungeheure arbeit, die dem profeten erwiichse,
wenn er die segnungen seiner anhénger selbst erwidern und mit dem
ihm eigenen edelmut vergiiten wollte, habe Gott iibernommen. Nach
dieser theorie schon des hadites erfiillt Gott nicht nur die bitte des
menschen, den segen iiber Mohammed zu sprechen, sondern erwi-
dert sie noch mit einer zehnfachen segenssprechung fiir den men-
schen selbst. Gott sei dazu noch so gern bereit, sagt Tigani, da er
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jedermann, der etwas fiir den profeten tue, mit nichts als
liebenswiirdigkeit zu liberhdufen trachte. “Selbst wenn er”, schreibt
Tigani, “so viel slinden beginge wie alle menschen zusammen seit
dem anfang bis zum ende der welt, ja ein vielfaches davon, wiirde
Gott alle diese siinden ins meer der verzeihung gelangen lassen und
ihm den hochsten grad seines wohlgefallens schenken.” Fiir leute der
heutigen zeit sei daher die segenssprechung iiber Mohammed das
sichere mittel, das wohlgefallen Gottes zu finden, keineswegs besser
als koranlesung, aber sicherer fiir die menschen unserer zeit, die so,
wie sie seien, gerade durch koranlesen nur den hass Gottes auf sich
zbgen (ib. 179-180) [XXXVII, 470-71].

Tigani stellt aber noch rechnerische iiberlegungen an. Er geht von
dem hadit qudsi aus: Wer sich mir eine spanne nihert, dem néhere
ich mich eine elle, usw., und kalkuliert folgendermassen: Gott rech-
net dem menschen fiir jeden buchstaben des gottesgedenkens (dikr)
zehn guttaten oder gutpunkte an, einigen sogar mehr. Gleich viel
rechnet er fiir jeden buchstaben des monotheistischen glaubenssatzes
“es gibt keinen gott ausser Gott”, der im arabischen, plene gezéhlt,
insgesamt fiinfzehn buchstaben enthalte (I’ °I’h °Il’ °lI’h). Dies
ergebe einen lohn von 15x10=150 punkten, tausendmal gesprochen
also einhundertfiinfzigtausend punkte. Und zehn punkte habe man
auch fiir jeden buchstaben einer tasliya wie etwa “o Gott, segne un-
sern herrn Mohammed” zu gute. Bei der tasliya komme aber noch
hinzu, dass sie nicht nur von Gott, sondern auch von jedem engel
zehnfach bezahlt werde, und ausserdem, dass jede segenssprechung
eines engels nicht nur zehn, sondern hundert gutpunkte wert sei. Die
gutpunkte bemissen sich aber nicht nur nach zahlen, sondern auch
nach gewichten, und dieses gewicht schwanke beim menschen zwi-
schen einem kornchen (oder gran) und einem berg, je nach dem
herzen des betreffenden menschen. Bei einem engel dagegen errei-
che ein gutpunkt die schwere eines bergklotzes in der grésse von
zwanzig tagereisen im kubik. Die buchstabenzahl der tasliya multi-
pliziert mit hundert ergebe aber immer noch nicht das endprodukt
der gutpunkte fiir eine segenssprechung, denn es sei ja nicht nur ein
einziger engel, der die tasliya hundertfach erwidere, sondern die
grenzenlose zahl aller engel. Daraus ermesse man, wie viel
gewaltiger der lohn fiir segenssprechungen ist als fiir alle gottesge-
denkensformeln (Gawahir al-ma‘ani 2, 9) [XXXVIII, 471-72].

Dies gilt angeblich fiir die tasliyar allgemein. Tigani hat aber noch
eine eigene tasliya anzubieten, deren wert alle bisherigen berech-
nungen in den schatten stellt. Das ist die salat al-fatih li-ma ugliq
“die segenssprechung ‘6ffner dessen, was verschlossen war’”, so
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geheissen weil darin Mohammed so bezeichnet wird. Sie bildet den
kern seiner litaneien. Tigani hélt sie fiir glelchwertlg sechshundert-
tausend andern tasliyat (Gawahir al-ma‘ani 1, 137) [XXXIX, 472-
73]. Aus jeder einzelnen salat al-fatih entstiinden beim aussprechen
sechshunderttausend vigel mit je siebzigtausend fliigeln. Sie priesen
Gott, und der lohn dafiir falle dem sprecher zu (Gawahir al-ma‘ani
1, 137). Oder auch anders: Es wiirden ihm fiir jede salat al-fatih die
sechshunderttausend segenssprechungen der unendlichen zahl der
engel gutgeschrieben samt den zehn obligatorischen segens-
sprechungen, die sie ihm zuteil werden liessen (ib. 2, 285) [XL,
474]. Da nach einem hadit, den ihm der profet als echt bescheinigte,
jede segenssprechung, gleichgiiltig welcher art, vierhundert kriegs-
ziige wert sei, bemesse sich der wert einer einzigen salat al-fatih auf
sechshunderttausend mal vierhundert kriegsziige, abgesehen von
dem gewinn einer paradiesesfrau, zehn gutpunkten und tilgung von
zehn schlechtpunkten, der erhebung um zehn stufen im paradies und
den zehn segenssprechungen, die man von jedem engel zu gute habe
(ib. 1, 137. Einiges auch Tisiti: Gays 216-217). Eine salat al-fatih
habe den wert von einhundertachtundzwanzig jahren gottesdienst
(‘ibada), sofern man diese salah jeden tag zehntausendmal spreche
(Gawahir al-ma‘ani 1, 138) [XLI, 474-75]. Ein andermal
veranschlagt Tigani eine einzige salat al-fatih auf den wert von
sieben korandurchlesungen, aber auch auf sechstausend koran-
durchlesungen und dhnliche dquivalente (ib. 1, 136. Vgl. Abun Nasr:
Tijaniyya 51). In einem brief an einen kaufmann in Fes rét ihm
Tigani von seinen bisherigen litaneien ab, die ihm niemals den lohn
auch nur einer einzigen salat al-fatih einbrichten, und legt ihm ans
herz, zweihundertmal im tag und in der nacht neben verschiedenen
lobpreisungen Gottes (den bagiyat salihat, s. Lane bagiyat) die salat
al-fatih herzusagen, was ihm besser tue als tag und nacht Gottes zu
gedenken (Gawahir al-ma‘ani 2, 187-188) [XLII, 475-76].
Ahnliches gibt er einem fagih der zawiyat Zarhiin zu bedenken:
Wenn er seine gewohnten adkar, segenssprechungen und bittgebete
hunderttausendmal am tag hersagte und dies hunderttausend jahre
lang tdte, wiirde er davon nicht so viel haben wie von einer einzigen
salat al-fatih (ib. 2, 183) [XLII, 475].

Tigani preist seine salat al-fatih natiirlich an, um die leute zu ver-
locken, seinem orden beizutreten, denn es geniigt nicht, die an sich
jedermann zugéngliche formel herzusagen. Dazu muss ein scheich
da sein, der sie einem “einpflanzt”, und diese einpflanzung (talgin)
bedingt die aufnahme in seine anhéngerschaft. Der scheich wird also
durch die der formel zugeschriebene wirkung nicht iiberfliissig
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gemacht, sondern ist deren voraussetzung. Die hohen tOne, in denen
Ahmad at-Tigani seine berechnungen vortrégt, kann er aber nur sin-
gen, weil er sich selbst wieder auf jemand beruft, und das ist in
diesem fall der profet selbst, der ihm erschienen sei und ihn alles
gelehrt habe. Ohne diese oder auch eine andere autoritét hitte ihm
wohl schwerlich jemand geglaubt.

Die salat al-fatih ist fiir einen tigani unbedingte pflicht, sonst, fiir
die allgemeinheit, eine freiwillige handlung, im gegensatz zur koran-
lektiire. Niemand wird dafiir bestraft, dass er eine freiwillige hand-
lung unterldsst (ib. 1, 141). Man kann fragen: Wie kommt es, dass
Gott etwas bestraft, was er befohlen hat, und bei etwas anderem, was
jemand von sich aus, freiwillig, tut, fiinfe grad sein ldsst? Die
antwort lautet: Wer etwas befohlenes nicht oder nicht richtig
ausfiihrt — und koran zu lesen, ohne ihn zu befolgen, heisst das gebot
nicht wirklich erfiillen — verstdsst gegen den sinn des befehls.

Kritiker der tiganiyya griffen die einstufung der tasliya iiber der
koranlesung an und missachteten dabei die von Tigani gestellten
bedingungen. Leute aus dem orden verteidigten die auffassungen
Tiganis, so Muhammad b. Muhammad as-Sagir a$-Sinqiti at-Ti§iti
(1320/1902 noch am leben) in seiner streitschrift Al-gays al-kafil
117-127 (GAL S II, 876. Ibn Stida nr. 797).



8. DIE SALAT AL-FATIH

Mohammed hat unter den vielen beinamen, die er trigt, einige mit
Gott gemein, so etwa ra’if “huldreich”, andere nur in abwandlung,
so fatih “erdffner”, dem bei Gott das gleichbedeutende fartah
gegeniibersteht (Kadi °Iyad: Sifa 1, 328-329). In einem, wie es
scheint, unechten hadit soll Gott bei seinem gesprich mit Moham-
med auf dessen himmelsreise zu ihm gesagt haben: Ich habe dich zu
einem offnenden und schliessenden (hatim) gemacht (ib. und 240),
womit gemeint sein soll, dass er, Mohammed, die reihe der profeten
erdffne und beschliesse. Nach einem andern, nicht weniger zweifel-
haften hadit soll °All davon gebrauch gemacht und den segensspruch
gelehrt haben: “O Gott ... setze deine edlen segenssprechungen und
deine sich vermehrenden segenserweise und die freundlichkeit
deiner gnddigkeit auf Mohammed, deinen knecht und gesandten, den
offner dessen, was verschlossen ist, und schliesser dessen, was vo-
rangegangen ist” (al-fatih li-ma ugliq wal-hatim li-ma sabagq)... (Sifa
2, 643) [XLIII, 476]; (Barizi, Sprenger 127a, 95b.) Mit langem
kommentar bei Saniisi: Salsabil 14-25. Erwdhnt von Muhammad
Taqi ad-din al-Hilali in seiner gegenschrift gegen die tiganiyya Al-
hadiyya al-hadiya 106). Er erscheint dann auch in Gazulis Dala’il
al-payrat, im al-hizb al-awwal fi yawm al-itnayn. Ibn € Ata’allah as-
Sikandari (gest. 709/1309) betitelt Mohammed in der einleitung zu
seinem werk iiber Mursi und Sadili “6ffner und schliesser” (Lata’if
al-minan 6).

Im 11./17. jahrhundert reiste Mahammad b. Ab1 Bakr ad-Dila°1
(gest. 1046/1636) nach osten und erlernte in Kairo von einem bakri-
den eine tasliyaformel mit folgendem wortlaut: “O Gott, segne un-
sern herrn Mohammed, den 6ffner desen, was verschlossen ist (oder
war), den schliesser dessen, was vorangegangen ist (oder war), den
helfer der wahrheit durch die wahrheit, den rechtleitenden auf deine
gerade strasse, und seine familie, wie es sein rang und seine
gewaltige bedeutung verdient” (Higg1: Zawiya dila’iyya 52, unten).
Dila’1 stellte diese tasliya in seine litanei ein zwischen istigfar und
haylala und ersetzte damit eine andere tasliya, die sein vater Abll
Bakr ad-Dila®i (gest. 1021/1612) gelehrt hatte (ib. 53). Beide waren
Sadiliyya.

Ahmad at-Tigani iibernahm diese tasliya zum gleichen zweck und
behauptete, Bakri (sic) habe sie nicht selbst verfasst, sondern habe
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sich solange an Gott gewandt mit der bitte, ihm eine méchtige tasliya
zu schenken, bis ihm die bitte erhort worden sei und “der engel” ihm
die formel auf einem blatt aus licht zugebracht habe (Gawahir al-
ma‘ani 1, 137-138; Tisiti: Gays 218). Kennzeichen solcher géttlicher
blitter ist nach Ibn al-°Arabi, dass man sie von allen seiten lesen
kann (§arqi: Bugya 375; Muhammad as-Sayyid at-Tigani: Al-fawz
wan-nagah 238) [XLIV, 476-77]. Tigani erkannte den vorzug dieser
salah 1191/1777, als er von seiner pilgerfahrt nach Tilimsan zuriick-
kehrte. Als er dann 1196/1782 von Tilimsan nach Abi Samgun
libersiedelte, verfiel er wieder auf eine frithere tasliya, die ebenfalls
sehr wirksam und verdienstlich gewesen sein soll. Aber der profet
bedeutete ihm, die salat al-fatih wiederaufzunehmen (Gawahir al-
ma‘ani 1, 135-136).

Eine andere quelle will wissen, dass die salat al-fatih zu den
geheimnissen gehore, die Gott dem profeten bei der unterredung im
himmel iibermittelt habe. Er habe Mohammed befohlen, damit den
segen liber sich selber zu sprechen und sie erst dem qutb bakri
wenigstens dusserlich bekanntzumachen. Spiter solle er sie dann mit
allen ihren inhalten dem “verborgenen qutb” (al-qutb al-maktim),
wenn er erscheine, “einpflanzen”. Sie sei aber keine religionsgesetz-
liche vorschrift, sei nicht wie der koran und auch keine abart von
hadit, auch kein hadit qudsi. Koran sei sie nicht, weil sie dem profe-
ten nicht durch Gabriel, sondern direkt von Gott mitgeteilt worden
sei, die hochste form der offenbarung (nihayat anwa® al-wahy). Und
die tiefste der wissenschaften, “das innere des inneren”, habe der
profet auch nicht dem qutb bakri, sondern erst dem qutb maktim —
gleichbedeutend dem “siegel der heiligen” — verraten diirfen (Ma°“sil
11, 172-175, auf autoritét des al-Ahsan al-Ba‘°qili al-Baydawi, gest.
1368/1949) [XLV, 477-489].

Der qutb bakri, dem der engel das blatt mit dieser tasliya — viel-
leicht im auftrag des profeten (der eben genannte Ba‘®qili behauptet
das und fasst den engel als engel der eingebung und diesen als diener
des profeten auf, Ma‘sil 11, 181), vielleicht von Gott (so Sargqi:
Bugya 375) tiberbracht haben soll, war, wie Ahmad at- T1gan1 mit-
teilt, ein Muhammad al-Bakri as-Siddiqi (Gawahir al-ma‘ani 1,
135), und da “immer wenn in den biichern... bloss von al-Bakri oder
al-Bakri al-Kabir oder von sayyidi Muhammad al-Bakri die rede ist”,
Abii 1-Makarim Sams ad-din Muhammad b. Muhammad al- Bakr1
(gest. 994/1586) gemeint ist (al-Bakri as- Slddlql al-°Umari al-
HaSimi: Bayt as-Siddiq 84,1-2), muss dieser der gesuchte qutb bakri
sein (Bayt as-Siddiq 81-87; De Jong: Turug 10, anm. 11. Er ist nicht
952/1545 gestorben, wie Abun Nasr: Tijaniyya 51 angibt; das wiire
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Abu I-Hasan “Ali: Bayt as-Siddig 87-100; Ibn al-°Imad al-Hanbali:
Sadarat 8, 292-293). cAbdalgam an-Nabulusi berichtet in seiner
reisebeschreibung, dass 1100/1689 im haus eines bakriden in Kairo
eine anzahl leute dazu angestellt waren, nach dem mittagsgebet den
hizb eines vorfahren (§add), scheich Muhammad al-Bakri, vorzutra-
gen. “Wir horten von ihm und ihnen segenssprechungen iiber den
profeten und baten seinen bruder scheich Zayn al-°abidin um die
lehrerlaubnis fiir diese salawat”, schreibt er (Bayt as-Siddig 63).
Vielleicht hat sich Tigani spiter die salat al-fatih liber die bakriden
in Kairo angeeignet, oder hat sie im westen irgendwie von den
dila*iyyun gehort. Higgi meint, dass beide, die dila’iyylin und die
tiganiyytn, den scheichen der tariga $adiliyya in Kairo verpflichtet
seien (Zawiya dila@’iyya 53, pu-ult.).

Der gern iibertreibende Ba‘qili tut so, als habe der profet die salat
al-fatih nicht nur dem qutb bakri, sondern auch dem qutb maktiam
eingegeben, wie es die logik in seiner geschichte von ihrer herkunft
auch verlangen konnte (Ma°‘sal 11, 181-182). Mit dem, was wir
sonst wissen, wiirde besser im einklang stehen, wenn der profet dem
qutb maktam, also Ahmad at-Tigani, nur die verborgenen
geheimnisse dieser tasliya erkldrt hitte, nachdem er doch den
dusseren wortlaut schon Bakri kundgetan hatte. Denn andere
tiganiyya und stillschweigend Tigani selbst geben zu, dass er jeden-
falls den wortlaut nicht vom profeten hat. Vom profeten habe er nur
die ndheren erklarungen iiber ihren sinn, ihren wert, ihren gebrauch
und den auftrag, sie bekanntzumachen (Gawahir al-ma‘ani 1, 122,
138 usw. sowie Sarqi: Bugya 377). Nach allem, was man weiss, wird
Tigani die salat al-fatih aus einer dusseren iiberlieferung, die er bei
seinen friihen scheichen gehort hat, iibernommen und einige modali-
tdten ihrer beurteilung und anwendung in ausnahmezustinden, in de-
nen er den profeten zu sehen und zu horen glaubte, dazuvernommen
und hinzugedacht haben. Er hat auch andere litaneien, die er bei
ehemaligen lehrern gelernt hatte, beibehalten (Gawahir al-ma‘ant 2,
176, unten). Im wortlaut stimmt seine fassung der salat al-fatih mit
derjenigen des Mahammad b. Abi Bakr ad-Dila’1 iiberein. Einen
kommentar lieferte Ba‘qili (Ma°‘sil 11, 177-179). Man hat auch
Gazilis Dala’il al-payrat dem profeten in den mund gelegt, so dass
manche sie nicht nur auf normalem iiberlieferungsweg, sondern auch
noch vom profeten empfangen haben wollen. So soll Fathallah al-
Bannani (gest. 1353/1934) sie von einer mehrzahl von scheichen,
aber auch direkt vom profeten iiberliefert haben, wie vor ihm schon
andere (Ibn al-Muwaqgqit: Sa‘ada abadiyya 2, 32) [XLVI, 490].
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Tigani lehrte seine jlinger eine litanei, wie jeder scheich. Dieser
“wird”, den ihm der profet “eingerichtet” haben soll (Rimah 1, 229)
[XLVII, 490-91], ist, wie iiblich, aus drei adkar oder arkan zusam-
mengesetzt. Das sind:

1) ich bitte Gott um vergebung, hundertmal,

2) eine beliebige tasliya, hundertmal,

3) haylala, hundertmal.

Tigani pflanzte diesen “wird” aber nur jemand ein, der bereit war,
die litaneien, die er von andern scheichen empfangen hatte,
aufzugeben und keine neuen anzunehmen (Gawahir al-ma‘ani 1,
123) [XLVIII, 492-93]. Die so erhaltene litanei ist jeden morgen und
abend herzusagen. Versdumt man dies aus irgend einem grunde, so
hat man es nachzuholen. Der “wird” ist (im gegensatz zur sogenann-
ten wagzifa) unbedingte pflicht (ib. 1, 124). Bei der hohen ein-
schitzung der salat al-fatih versteht es sich von selbst, dass man an
der zweiten stelle dieses “wird” mit vorliebe diese form der tasliya
verwendete. Das wird auch empfohlen (Tisitl: Gay§ 202,1). Man
kann die salat al-fatih dem ganzen “wird” aber auch erst folgen
lassen (Gawahir al-ma‘ani 2, 164) [XLIX, 493]. Die letzte der hun-
dert haylalas wird abgeschlossen mit dem nachsatz: “Mohammed ist
der gesandte Gottes — Gott segne und griisse ihn” (Tisiti: Gays
202,1-3).



9. DIE GAWHARAT AL-KAMAL

Anders die drei tasliyaformeln mit den namen gawharat al-kamal
“juwel der vollkommenbheit”, yaqgitat al-haqa’iq fi t-ta“rif bi-haqiqat
sayyid al-pala’iq “rubin der wirklichkeiten: iiber die bekanntma-
chung der wirklichkeit des herrn der geschopfe” (= Mohammed) und
As-salah al-gaybiyya fi l-haqiqa al-ahmadiyya “die iibersinnlich-
keitssegenssprechung: iiber die ahmadwirklichkeit” (Gawahir al-
ma‘ant 2, 226-283, mit kommentaren). Ahmad at-Tigani will sie alle
drei von Mohammed im wachzustand diktiert bekommen haben. Die
bedeutendste und bekannteste von ihnen ist die gawharat al-kamal.
Sie lautet: “O Gott, segne und griisse die quelle der gottlichen
barmherzigkeit und den wahrhaften rubin, der den mittelpunkt des
verstehens und der sinngehalte umfasst, das adamslicht der ins
dasein geratenden daseinsdinge, den besitzer der géttlichen wahrheit,
den hellstrahlenden blitz mit den wolken der gewinne (arbah), die
jedes sich darbietende meer und gefiss fiillen, dein hellleuchtendes
licht, mit dem du dein sein, das die orte des rdumlichen (oder
raumes) (?) umfasst, erfiillt hast! O Gott, segne und griisse die quelle
der wahrheit, aus der sich die throne der wirklichkeiten enthiillen, die
geradeste quelle der erkenntnisse, deine vollkommene geradeste
(asqam) strasse! O Gott, segne und griisse die erscheinung der
wahrheit mit der wahrheit, den gewaltigsten schatz, deine
ausstromung von dir zu dir, die umfassung des geheimnisvoll
verschlossenen lichts — Gott segne ihn und seine familie so, dass du
uns dadurch ihn (Mohammed) erkennen lisst!” (Gawahir al-ma‘ani
2, 227, erkldarungen 2, 260-271; Ahzab wa-awrad al-qutb ar-
rabbani... as-Sayh Ahmad at-Tigani 4-5; Badr °Abdalhadi Salama at-
Tigani: An-nafha al-fadliyya 18-19, und andere tiganiliteratur.
Ubersetzt bei Abun Nasr: Tijaniyya 52; Amadou Hampaté Ba: Vie et
enseignement de Tierno Bokar 234-235; Louis Brenner: West
African Sufi 193-194). Das stiick trégt alle ziige einer “intuition”,
namlich einer unkontrollierten eingebung im schlaf oder im wachen,
und ist in einem aufgequollenen, nicht durchwegs verstdndlichen,
ungepflegten arabisch abgefasst, das, von aussen betrachtet, schwer-
lich von Mohammed stammen kann. Darauf hat schon Hilali in
seiner gegenschrift gegen die tiganiyya den finger gelegt und insbe-
sondere den superlativ asgam von mustagim angeprangert, der
maghrebinisch sei (Hadiyya hadiya 110-111).
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Mit dieser gawharat al-kamal hat es eine besondere bewandtnis.
Erstens ist sie vom profeten diktiert. Zweitens darf sie nur sitzend
(Salama: Naﬂza 9) und drittens nur an rituell reinem ort und von
tlganlyya in rituell reinem zustand rezitiert werden (Gawahir al-
ma‘ani 1, 230). Darunter versteht man in diesem zusammenhang
nach einer waschung mit wasser. Sandabreibung (tayammum) geniigt
nicht (Gawahir al-ma‘ani 1, 124). Weiter wird empfohlen (aber
nicht vorgeschrieben), ein reines tuch auszubreiten (Salama: Nafha
10) [L, 493-94]. Nach siebenmaliger rezitation der gawhara soll der
profet und sollen auch die vier kalifen anwesend sein und so lange
bleiben, bis man die lesung beendet hat, ob man die rezitation allein
oder in gemeinschaft durchfiihrt (Sarq1 Bugya 356) [LI, 494-95].

Aber auch die gawhara wird meist in einem paket von adkar oder
arkan rezitiert. Dieses paket heisst wazifa “officium” und ist, anders
als der besprochene “wird”, nicht obhgatorlsch und bei unterlassung
nicht nachholpflichtig (Gawahir al-ma‘ani 1, 124). Die wazifa
besteht aus folgenden vier adkar oder arkan:

1) istigfar in beliebiger form, hundertmal,

2) salat al-fatih, hundertmal oder fiinfzigmal,

3) haylala, zweihundertmal oder hundertmal,

4) gawharat al-kamal, zwolfmal.

Da die beiden mit “oder” wiedergegebenen moglichkeiten schon
der vor Ahmad at-Tigani verstorbene °Ali Harazim nennt, muss die
freie wahl schon friih bestanden haben. Nach Tiganis tod verteilten
sich die beiden moglichkeiten auf verschiedene geografische gebiete.
In einigen Ostlichen bezirken der Sahara hielten sich die hohern
zahlen, in andern, im osten und im westen und in den grossen stddten
setzte sich die weniger anstrengende form, mit den kleineren zahlen,
durch, wobei das istigfar sogar nur dreissigmal hergesagt wurde
(Sarqi: Bugya 360). Man fiihlte sich dazu ermutigt und berechtigt
durch Tiganis ausdriickliche erlaubnis, die litanei der wazifa zu

“erleichtern” (ib. 360). Er hatte sogar selber die zahl dreissig genannt
(Gawahir al-ma‘ani 2, 165). Etwas unsicher ist auch die vorschrift
iiber die zahl der gawharat al-kamal in der wazlfa °All Harazim gibt
einmal elf (Gawahir al-ma‘ani 1, 124, 11), ein andermal zur “erleich-
terung” wieder elf (Tisiti: Gays 252), sonst durchweg zwolf an. Doch
aus dem lehrgedicht Munyat al-murid des nach 1260/1844 gestorbe-
nen at- Tlgém b. Baba b. Ahmad Tiba b. “Utman b. *Abdarrahman b.
at-Talib a3-Sinqiti geht hervor, dass Tigani urspriinglich nur elf
gawharat al-kamal verlangt hatte. Die verse lauten:
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Und danach (nach istigfar, salat al-fatih und haylala) wird die
gawharat al-kamal sofort elfmal gelesen.
Aber schon zu lebzeiten unseres scheichs fiigten sie
5 noch eine hinzu. Diese vermehrung ist richtig.
(Sarqi: Bugya 360).

In einer lehrerlaubnis des Tigani an einen Muhammad al-Hafiz b.
al-Mubtar b. Ahbib as-Singqiti, die vor 1224/1809 (dem todesjahr des
Ibn al-Masri) geschrieben worden ist, wird die zahl der gawharat-al-
kamalrezitationen in der wagzifa tatsdchlich auf “elf oder mehr” fest-
gelegt (Sukayrig: Kasf 541) [LII, 496]. Also war elf die mindestzahl,
die dann auf zwdlf erhoht worden ist. Eine erzdhlung fiihrt das auf
einen zufall zuriick: Tigani soll sich einmal verspétet bei der wazifa
seiner jiinger eingefunden haben, als sie die gawhara schon elfmal
durchgenommen hatten, und nun, um sie zu verabschieden, noch ein
weiteres mal angefiigt haben (Amadou Hampaté Ba: Vie et
enseignement 58). Ein befiirworter der alten zahl elf kam 1900 nach
Nioro (zwischen Senegal und Niger), fiihrte dort die wazifa mit elf-
maliger gawharat al-kamal ein und rief so eine spaltung der
tiganigemeinden jener gegend hervor. Nach einem seiner schiiler
Hamahu 1lah “Gott beschiitze ihn”, kiirzer Hamallah, hiessen die
elfer dann hamallisten und die bewegung hamallismus (Dariiber
Amadou Hampaté Ba: Vie et enseignement; Brenner: West African
Sufi; Abun Nasr: Tijaniyya 150-155).

Die zahl elf kommt in der stfik auch sonst vor. So soll der
gebildete novize unten den $adiliyylin nach dem ritualgebet elfmal
die salah tamma sprechen; (Ibn °Ata’allah: Miftah al-falah 32-33).
Nach °Abdalqadir al-Gilani wird ein bittgebet nach zwei verbeu-
gungseinheiten und der fatiha nach jeder der beiden erhdrt, wenn
man noch elfmal sure 112 wiederholt; Tadift: Qala’id al-gawahir 36.
Der schon zitierte Muhammad b. Ahmad (gest. 1251/1835) be-
hauptete, wenn einer das kleinere geschenk, d.h. die elfmalige
wiederholung von sure 112 und was er noch dazu sagt, den toten
schenke, erbarme sich Gott der toten; Ma“sil 6, 216 [LIII, 496].
Tigani verordnete oder erlaubte die elfmalige rezitation von sure 112
zum schutz vor allem unheil — Gawahir al-ma‘ani 2, 180 — und soll
Gott gebeten haben, den eintritt ins paradies ohne abrechnung allen
seinen ahnen bis zum elften glied zuriick und allen seinen von seinen
eltern abstammenden kindern und kindeskindern bis in die letzten
tage der welt zu gewihrleisten (Hilali: Hadiyya hadiya 102) [LIV,
496]. Darin ist allerdings er selbst als zwolfter inbegriffen).

Die vorschrift, vor der gawharat al-kamal eine waschung vorzu-
nehmen, und die empfehlung, ein reines tuch auszubreiten, haben,
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ganz natiirlich, auch in der wazifa geltung. Das tuch geht auf eine
vorsichtsmassnahme Tiganis selbst in Fes zuriick. Bevor dort seine
zawiya gebaut war — was 1215/1800 geschah (Sukayrig: Kasf al-
higab 21) — hatte er die wazifa jeweils vor der tiir seines hauses lesen
lassen, wo sonst die leute und viele besucher ein- und ausgingen.
Obwohl der ort rechtlich rein war, breitete er zusitzlich, um die
rituelle reinheit abzusichern, ein tuch in der mitte des zirkels aus, nur
fiir die lesung der gawhara, wie der berichterstatter ausdriicklich
sagt. Das tuch wurde nachher zusammengerollt oder -gefaltet und bis
zum nichsten mal aufbewahrt. Das macht den eindruck, als sei es
nicht fiir die ganze wazifa, sondern nur fiir den letzten teil, eben die
gawhara, ausgelegt worden. Dem widerspricht auch nicht eine wei-
tere bemerkung, dass das ja bei “einem gedenken (dikr), das das
gedenken Gottes und seiner schonsten namen und seiner eigen-
schaften, das gedenken des gewaltigsten geliebten (= Mohammeds),
sein lob und seinen preis mit erwdhnung einiger seiner vollkommen-
heitseigenschaften und freundlichkeits- und erhabenheitsqualifika-
tive umfasst”, auch nicht zu verwundern sei, denn die gawharat al-
kamal enthdlt solche lobeserhebungen Gottes und des profeten
(Sarqi: Bugya 354-355) [LV, 496-99]; teil daraus abgedruckt bei
Sukayrig: Kasf 238). Das tuch wire also in der wazifa erst nach der
haylala ausgerollt worden. Man miisste dann allerdings fragen, ob
auch die waschung erst dann vollzogen wurde.

Der grosse augenblick ist die siebte rezitation der §awhara, wenn
der profet und die vier ersten kalifen unter die anwesenden treten
und bis zum schluss der rezitation anwesend bleiben. Das ist in der
wazifa der elfer bis zum elften und in der wagzifa der zwolfer bis zum
zwolften mal, ausserhalb der wagzifa aber bis zu unbestimmten
malen. Tigani sagt: Zeitlebens, falls man sie bis zum tod weiterrezi-
tieren sollte (Sarq: Bugya 356)*. Die anwesenheit der hohen perso-
nen wird bald als nur im geist, bald als geistig und leiblich aufgefasst
(ib. 356). Wiirden einem die schleier vor ihnen geliiftet, so miisste
man sie sehen (ib.) Aber gewohnlich bleiben sie unsichtbar. Ein
nichtmitglied, das einer rezitation der awhara beiwohnte und nichts
sah, wunderte sich. Aber auch kein mitglied hatte den profeten da-
sitzen sehen, nicht weil er nicht dagewesen wire, sondern weil sie,
die teilnehmer, von ihm abgesperrt gewesen waren (Tisiti: Gays 86).
Tigani und andere heilige sollen sie jedoch wachend gesehen haben

4 Wer, ausserhalb der wazifa, die rezitation bis zum zwanzigsten mal fortsetzt
und dann das verdienst dafiir dem profeten schenkt, der hat so grossen lohn
erworben wie einer, der die reise zum grab Mohammeds in Medina ausgefiihrt hat
(Sukayrig: Kasf 199) [LVI, 499].
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(Rimah 2, 188). Andere sind immerhin in zustdnde geraten. Ein al-
Mubtar b. “‘Abdallah ad-Dabbag at-Tilimsani beschleunigte jeweils
die rezitation und konnte sich nicht mehr bezéihmen bis zum ende.
Der mugaddam Muhammad Balqasim Basri al-Miknasi (gest.
1244/1820) riigte sein benehmen, und als er einmal infolge der
heftigkeit der epifanie (tagalli) hinauslief, spottete Basri: Diesmal
hielt er es nicht mehr aus, sondern nahm sein fell (haydiira) und
ging. Tigani erschien ihm aber im traum und verbot ihm, iiber Basri
spésse zu machen (Sukayrig: Kasf436). Nicht immer wird behaup-
tet, der hohe besuch komme erst bei der siebten rezitation, zumal
wenn nicht eigens von der wagzifa die rede ist. Tigani sagte oft ein-
fach, dass bei der gawharat al-kamal der profet anwesend sei
(Gawahir al-ma‘ani 1, 124; Rimah 1, 211) [LVII, 499-5001].

Es wurde die frage aufgeworfen, ob man das tuch (tawb, izar,
mandil, safsarisifsari) (Vgl. Abun Nasr: Tijaniyya 53. Das gewohn-
lich gebrauchte wort ist tawb. Mandil in Ma‘sial 6, 299-300) [LVIII,
500] fiir ihn und die vier kalifen hinbreite. Sie wurde verneint. Das
tuch sei jedenfalls nicht als sitzplatz fiir den profeten gedacht
(Ma‘sul 6, 300). Doch scheint der ungebildete tigani von solchen
vorstellungen nicht ganz frei gewesen zu sein. Der skeptische
°Abdalhayy al-Kattani, verfasser des Fihris al-faharis, sagte miss-
billigend zu einem tigani: Ihr breitet dem profeten ein weisses tuch
aus, damit er sich darauf setzt, und unsere eigenen genossen (die
kattaniyyin, von denen Kattani hier abstand nimmt) stehen auf und
gehen an die tiir, um ihn zu empfangen (Hilali: Hadiyya hadiya 14).
Er wollte damit zwei albernheiten einander gleichstellen. Die
tiganischen schriftsteller sind vorsichtiger. Thre zuriickhaltende for-
mulierung lautet: Das tuch wird hingelegt, weil die gawharat al-
kamal gegeniiber den andern adkar etwas besonderes ist, und diese
besonderheit besteht in der gegenwart des profeten und der vier
kalifen (Sarqi: Bugya 354; Salama: Nafha 63; Tisiti: Gays 88-90, mit
einem unpassenden hinweis auf Abii Bakr, der sein kleid den engeln
zum daraufsitzen hinbreitete, wenn er auf den locus verschwand).
Das tuch wird also nicht fiir den profeten, sondern wegen des pro-
feten, wegen seiner anwesenheit, benutzt, offenbar um den ort fiir
den anlass ganz rein zu halten. Auch wenn nicht alle aussagen sauber
zueinander stimmen, darf vielleicht doch gesagt werden, dass das
tuch urspriinglich nur eine absolut klinische reinheit herstellen sollte.
Muhammad al-Gali (gest. 1244/1828-29) erhielt in Medina auf die
frage, was sie machen sollten, wenn sie den dikr abhalten wollten
und unreinheit des bodens oder der unterlage (firas) befiirchteten,
von Tigani die antwort: Breitet etwas reines dariiber aus und setzt
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euch darauf! (Rimah 1, 211). Mehr sollte man nicht in die verwen-
dung des tuchs fiir die gawharat al-kamal hineingeheimnissen. Man
kann hochstens noch fragen, warum gerade bei der gawharat al-
kamal und sonst nicht. Darauf ist die antwort: eben wegen der
gegenwart des profeten.

Die fiinf personen, die sich beim rezitieren der gawhara einfinden,
erinnern an die ahl al-kisa®> Mohammed, Fatima, °Ali, Hasan und
Husayn (dariiber Massignon: La Mubdhala), sind aber wohl kaum
deren umwandlung. Thr erscheinen in frommen versammlungen wird
schon vor Tigani gelegentlich behauptet (z.b. “Ayyasi: Rihla
wartilaniyya 297) [LIX, 500-501].

Dass der profet bei gottesdienstlichen handlungen seiner anhénger
anwesend gedacht wird, ist auch sonst bezeugt. Der maghrebinische
suft ‘Ali b. Ahmad al-Haralli (gest. 638/1241) schreibt: Wenn man
(am morgen) zur moschee gelangt (um dort das ritualgebet zu ver-
richten), so vergegenwirtige man sich, dass der profet darin ist, denn
der knecht trennt sich nicht vom haus seines herrn (=Gottes), und
dass darin fromme gottesdiener sind, die das auge nicht sieht (= ginn,
rigal al-gayb, abdal o.4.). Man spreche den segen iiber Mohammed
und sage dann: O Gott, vergib mir meine siinden und 6ffne mir die
pforten deiner barmherzigkeit! Gruss dem profeten und Gottes
barmherzigkeit und segenserweise! Gruss uns selber und den from-
men gottesdienern! Hierauf erst wende man sich an die gldubigen,
die in der moschee sind, und griisse auch sie. Wer die, die sein auge
sieht, vor denen griisst, die sein herz sieht, hat ein blindes herz (Al-
iman at-tamm 10a. Uber Haralli s. Nwyia: Al-Hirrdli. Un coufi du
XllIe siécle 39-53; Gubrini: ‘Unwan ad-diraya 143-155). An den
abenden der “versammlungen der wirklichkeit” in Persien stellt sich
der haksar den zwolften imam an der wand vor, die der tiir
gegeniiber liegt. Es wird kein platz fiir ihn freigelassen und kein tuch
fiir ihn ausgebreitet, aber ein anteil am mabhl fiir ihn auf den wand-
sims gestellt (Gramlich: Derwischorden 3, 64, 66-67. Vgl. auch 72).
Bei der zeremonie der heisswasserverspritzung in Sidi Rahhal stellt
man sich Sidi Rahhal als anwesend vor (Doutté: En tribu 192).

In Maroua (Kamerun) kann man am freitag nachmittag in einigen
kleinen moscheen mitglieder der tiganiyya zur rezitation ihrer
litaneien um ein auf den boden gelegtes weisses tuch sitzen sehen
(Haafkens: Chants musulmans en peul 4). Das lisst sich mit dem
brauch zusammenbringen, vor der haylala am freitag nachmittag
eine wagzifa durchzurezitieren (Rimah 1, 230).



10. TARIQA MUHAMMADIYYA

Obwohl begriffe wie din Muhammad fiir den islam natiirlich sind
und schon frith vorkommen (Agani 14, 69/neu 15, 305; Lammens:
L’Arabie occidentale 172, anm. 2), wird muhammadi
“mohammedaner” doch ungern und selten fiir den muslim gebraucht.
Man legt diese bezeichnung schon eher dem nichtmuslim in den
mund, so in einer legende zwei monchen, die Muhammad b. Ya°qib
al-Hurasani/al-°Argi, einen zeitgenossen Muhasibis, mit ya
muhammadi angesprochen haben sollen (Yafi‘i: Rawd ar-rayahin
299-300). Nabhani dndert das in seiner wiedergabe in ya muslim
(éc‘zmi ¢ karamat al-awliya® 1, 101-102). Ein monch, der auf Malta
den von den seerdubern eingebrachten Muhammad b. Muhammad
at-Tayyib at-Tafilati (gest. 1191/1777) in eine disputation ver-
wickelt, redet ihn mit y@ muhammadi an (Muradi: Silk 4, 103). Aber
sogar kopten weichen manchmal, wenn sie mohammedaner sagen
wollen, auf ragul hanifi oder hanafi aus (so in koptischen legenden
iiber Abii Mina).5 Aber auch sie verstehen sich zu muslim. Unver-
kennbar herabsetzend nennt Ibn ar-Rawandi (3./9. jahrhundert) den
islam muhammadiyya “mohammedanismus” in seinem Kitab az-zu-
murrud gegen die profeten (Hayyat: Intisar, ed. Nader, arab. 12).
Paul Kraus bemerkt dazu: In den ohren des muslims sei es eine blas-
femie, seine religion wie eine beliebige hiresie nach dem namen
ihres stifters genannt zu finden. Ibn ar-Rawandi wolle damit betonen,
dass er sich nicht mit zur muslimischen gemeinde rechne. Er stelle
sich auf den standpunkt der brahmanen (durch deren mund er seine
rationalen angriffe gegen die profetie vortrigt). Auch die europii-
schen bezeichnungen fiir islam und muslime “mohammedanismus”
und “mohammedaner” hétten wenigstens in ihrem ursprung einen
verdchtlichen beigeschmack (Beitrige zur islamischen Ketzerge-
schichte 121).

Dies ist aber nicht immer und nicht iiberall so. °Abdalqadir al-
Gilani (gest. 561/1166) braucht din Muhammad im besten sinn (Fath
rabbani 295, unten), und sultan Qaytbay, 888/1483, rithmt sich in
einer ldngeren titulatur an der aussenseite des siidostlichen stadttors
von Biregik, nasir ad-din al-muhammadi zu sein (van Berchem:

5 Felicitas Jaritz: Die arabischen Quellen zum Heiligen Menas. Heidelberg
1993.
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Arabische Inschriften 104-105, nr. 131, bei Oppenheim: Inschriften
aus Syrien, Mesopotamien und Kleinasien). Ibn Zaki ad-din
wiinschte in seiner freitagspredigt Saladin nach der riickeroberung
Jerusalems 583/1187, dass Gott es ihm fiir die hanifische religion
lohne und ihm fiir die milla muhammadiyya danke (Ibn Hallikan:
Wafayat 4, 235), und spornte gleich zu neuen kriegstaten an, indem
er sagte: Die tage haben schon ausgerufen: Auf zu den islamischen
rachetaten und fiir die milla muhammadiyya (ib. 4, 234). Und Abu 1-
Hasan a$-Sadili (gest. 656/1258) sagte: O Gott, vergib der gemeinde
Mohammeds (ummat Muhammad)! O Gott, erbarme dich der
gemeinde Mohammeds! O Gott, bedecke die gemeinde Moham-
meds! O Gott, hilf der gemeinde Mohammeds auf! der wird unter die
frommen eingeschrieben. Das sei das gebet des Hadir (Yafi‘l: Rawd
249). Muslime konnen als ahl al-gibla al-muhammadiyya “die die
gebetsrichtung Mohammeds (also Mekkas) einnehmen” bezeichnet
werden (Targamat Muhammad al-Kattani 181), und dhnliches mehr.
Beliebt war das adjektiv bei dem bedeutenden &gyptischen mystiker
‘All b. Wafa (gest. 807/1405) (Vgl. seine ausspriiche bei Sa‘rani:
Tabagat 2, 22-65. °Alis lebenszeit ist nicht, wie Sa‘rani angibt, 761-
801, sondern 759-807/1358-1405; Ibn Hagar al-°Asqalani: Inba’ al-
gumr 2, 308; Ibn al-°‘Imad al-Hanbali: Sadarat 7, 70-72; Sahawi:
Daw’ 6, 21-22). Einen guten klang muss das wort muhammadi auch
im gemiit des irren heiligen Gamal ad-din °Abdallah b. °Abdallah al-
Aswad al-Magdub al-Maflag (gest. 835/1431-32) in Kairo gehabt
haben: War er aufgerdumt, so sagte er: Muhammadi muhammadi!
Und wer es horte, erlebte eine innere gelostheit (inbisat) (Sahawi:
Tuhfat al-ahbab 186-187). Ibn al-°Arabi (gest. 638/1240) brauchte
muhammadiyyin fiir muslime (Fusis 75, kalima idrisiyya).

Zwei bewegungen aber eigneten sich mit eifer den begriff
muhammadi, muhammadiyyin, muhammadiyya selber zu, die einen,
weil sie Mohammed auf einem &dusseren weg, dem riickweg zur ver-
meintlichen urgestalt des islams, nahe zu kommen suchten, die an-
dern, weil sie Mohammed selbst, nicht bloss in der schriftlichen
liberlieferung, sondern auch und besonders auf einem inneren weg,
durch schau, gesehen und gehort zu haben behaupteten oder zu
gesicht bekommen wollten. Die ersten sind die fundamentalisten, in
dem sinn, wie sie Fritz Steppat definiert hat (Der Riickhalt im Eige-
nen 24), die zweiten gewisse mystiker, die die traditionelle siifik
tiber bord warfen und sich meist iiber die tasliya einen direkten zu-
gang zur gestalt des profeten bahnten.

Den &dusseren weg schlug Ibn Taymiyya (gest. 728/1328) ein und
riet dazu. Er wurde gefragt: Was sagen die grossen religidsen autori-
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titen zu einem mann, der auf die frage, was seine glaubensrichtung
(madhab) sei, antwortet: “Muhammadi. Ich folge dem buch Gottes
und der sunna seines gesandten Muhammad!” Dem man erwidert:
Jeder gldubige muss einer bestimmten glaubensrichtung (madhab)
folgen; wer keine glaubensrichtung hat, ist ein satan. Der zuriickgibt:
“Was war denn die glaubensrichtung des Abu Bakr as-Siddiq und
der kalifen (unmittelbar) nach ihm?” und dem gegeniiber man darauf
besteht: Du darfst nur einer dieser glaubensrichtungen folgen? Frage:
Wer ist im recht?

Ibn Taymiyya: Die menschen haben Gott und seinem gesandten
gehorsam zu sein. Jene andern zwar sind die, die zu befehlen haben
und denen zu gehorchen Gott befohlen hat mit den worten von sure
4,59: “Gehorcht Gott und dem gesandten und denen unter euch, die
zu befehlen haben!” Aber ihnen ist nur zu gehorchen in nachfolge
des gehorsams gegen Gott und seinen gesandten, nicht unabhingig.
Denn Gott sprach weiter, sure 4,59: “Und wenn ihr iiber etwas strei-
tet, so bringt es vor Gott und den gesandten, wenn anders ihr an Gott
und den jlingsten tag glaubt! So ist es am besten und nimmt am
ehesten einen guten ausgang.” Wenn also der muslim einen fall zu
16sen hat, soll er zwar jemand um auskunft bitten, von dem er glaubt,
dass er ihn nach dem gesetz Gottes und seines gesandten berit, was
immer dessen glaubensrichtung sei. Aber kein muslim ist daran
gebunden, einer bestimmten person in irgend etwas, was diese sagt,
nachzubeten, und kein muslim muss sich an die glaubensrichtung
eines andern halten, es sei denn die des profeten selbst. Die befol-
gung der glaubensrichtung einer person durch eine andere fiihrt von
der unfihigkeit der letzteren her, das gesetz nicht anders zu erkennen
(Fatawt kubra 2, 386-387).

Der begriff muhammadr fillt hier nur in der frage, beweist aber,
dass es um 700/1300 muslime gab, die sich so nannten und damit
zum ausdruck bringen wollten, dass sie iiber die verschiedenen
glaubensrichtungen hinweg unmittelbar auf Mohammed, das heisst
auf koran und sunna, zuriickgriffen. Sie nehmen die spétere salafiyya
voraus, die bekanntermassen einen Isldm muhammadien vertreten
haben (Ali Merad: Origines et Voies du Réformisme en Isldm 395).
Ibn Taymiyya gibt ihnen den segen.

Muhammadi scheint auch von ordensangehorigen, die nicht farbe
bekennen wollten, als deckname benutzt worden zu sein. Sie wollten
sich wohl damit herausreden, dass sie so oder so auf dem boden von
koran und sunna stiinden. Im jahr 1355/1936 sollte der tigani Ahmad
Sukayrig (gest. 1363/1944) jemand eine schriftliche lehrerlaubnis
offensichtlich fiir irgendwelche seiner werke erteilen. Er bat um ein
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paar tage geduld und wollte noch die ordenszugehorigkeit des
bittstellers wissen. Er warnte ihn jedoch: Antworte mir nicht, du
seiest muhammadi und habest keine andere tariga als koran und
sunna, denn alle orden haben das. Ein turugi ist, wie auch immer,
sunni und jeder andere ein mulhid “atheist” oder er behauptet etwas
falsches (Ma‘siil 18, 65-66).

Zwei sehr verschiedene schriften tragen den begriff tariga
muhammadiyya im titel: At-tariga al-muhammadiyya fi bayan as-
sira al-ah-madiyya des Muhammad b. Pir °Ali al-Birkawi (gest.
981/1573) (GAL 11, 440-442) und At-tariga al-muhammadiyya fi
bayan at-tariga an-naqsbandiyya des Muhammad Husayn al-Hafi
an-NagSbandi, einem schiiler des °Abdalhaqq ad-Dihlawi (dieser
gest. 1052/1642). Das erste ist eine religiose pflichtenlehre und ethik
(Keine sammlung “seiner predigten und homilien”, wie es in EI2
Birgewi heisst durch missverstandnis von “Ata°i: Hedaik iil hekaik 1,
180,32: mevaize miiteallik). Der titel will der vielgelesenen schrift
die bedeutung einer islamischen verhaltensrichtlinie verleihen. Das
zweite buch habe ich nie gesehen. Es wird den naq$bandi-orden als
Mohammed am wohlgefilligsten und dem islam am geméssesten
dargestellt haben. Hafl war ein lehrer des mekkanischen gelehrten
Hasan al-°Ugaymi (gest. 1113/1701-02), iiber den gleich zu sprechen
sein wird (Kattani: Fihris al-faharis 2, 126).

In Indien griindete in den zwanziger jahren des 19. jahrhunderts
Sayyid Ahmad Barelvi eine tariga-i muhammadiyya von der art, wie
sie Ibn Taymiyya hitte anerkennen konnen, eine gemeinschaft mit
dem ziel, den dortigen islam von hinduistischen und andern fremden
zutaten zu reinigen, ihm die unverdorbene urgestalt wiederzugeben.
Er schritt zu militdrischen unternehmungen und konnte
vorlibergehend Peshawer und die gebiete an der afghanischen grenze
besetzen, unterlag dann aber 1831 in einem krieg gegen die sikhs
und wurde getotet (Garcin de Tassy: Sur des vétements 332; Aziz
Ahmad: Studies in Islamic Culture 210-215; A. Schimmel: A “sin-
cere Muhammadan’s” way to salvation 221-242).

Hier wire wohl der schon genannte #gyptische fromme
Muhammad b. Dawiid al-Manzalawi (gest. anfangs des 10./ende des
15. jahrhunderts) anzuschliessen, der fiir seine sunnatreue sprich-
wortlich war und eine schrift Tarigat al-faqr al-muhammadi ver-
fasste (hiervorn 314). Aber er gehort doch zugleich in die zweite ka-
tegorie der muhammadiyyin, die Mohammed auf dem mystischen
weg suchen. Diese haben dhnliche merkmale wie die ersten. Nur sind
hier die hindernisse, die ihnen die aussicht verwehren, nicht die
lehren der grossen theologen und rechtskundigen, sondern das



336 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

schulwesen der traditionellen sufik. Wie die muhammadiyyin der
ersten art die geltung der theologischen und juristischen zwischen-
instanzen in zweifel ziehen und zu iiberspringen trachten, so
mochten die muhammadiyyiin des inneren wegs den personenkult der
herkémmlichen sufik und die massgeblichkeit der alten novizen-
erziehung, ja sogar teile der eingebiirgerten zielsetzung, in frage
stellen und am liebsten iiberhiipfen. Mawlanas vater Baha®-i Walad
(gest. 628/1231), der sich nicht zu den sufiyya zdhlte, wollte sich in
dieser weise als schiiler Mohammeds verstanden wissen. Er horte
eines nachts einen sifi iiber die hafifiyan, die die sehnsucht und die
schau Gottes kultivierten, und tiiber die abii-yazidiyan und
gunaydiyan, die sich weder ans dieseits noch ans jenseits kehrten
und nur Gott gehdren wollten, erzdhlen, und fragte sich, wie er es
angesichts des vielfiltigen heilsangebots halten solle. Eine inspira-
tion belehrte ihn: Du kannst nicht alle die moglichen wege gehen,
aber auch nicht auf jeglichen weg verzichten. Du musst einen
wihlen, um zu einer gewissheit, einem lustgefiihl und einem erlebnis
zu kommen. Er blieb bei dem “weg Mohammeds” (rah-i
Muhammad). Dieser habe sich bisher nicht als falsch und jene an-
dern hitten sich noch nicht als wahr erwiesen (Ma‘arif 1, 349; verf.:
Baha 7).

So wenig aber die tariga muhammadiyya des dusseren wegs eine
neue rechtsschule oder dhnliches ist oder sein wollte, so wenig ist die
mystische tariga muhammadiyya ein neuer orden. Sie ist vielmehr
nur ein neues verfahren, eine neue richtung, die grundsétzlich jeder
orden einschlagen konnte, ein mogliches vorgehen innerhalb jedes
beliebigen ordens. Darum sagt ein halwati in Kairo, Muhammad al-
Halwati, im 11./17. jahrhundert zu Abu Salim al-°Ayya$i (gest.
1090/1679): Unsere tariga ist muhammadiyya und ldsst sich auf
niemand zuriickfiihren (Rihla ‘ayyasiyya 1, 325; Sarqi: Bugya 73).
Damit wollte er sagen: Unsere richtung hat Mohammed zum
scheich, wobei niheres allerdings nicht erklért wird. Man konnte an
den griinder des demirdaszweiges der halwatiyya in Agypten
denken, der Muhammad Demirda$ al-Muhammadi genannt wird und
929/1523 gestorben ist. Da dieser Demirda$ urspriinglich ein mam-
luk des sultans Qaytbay gewesen war (hinweise auf quellen EI2
Supplement. Demirdashiyya, Fred de Jong), konnte er mit dem
beinamen al-Muhammadi haben sagen wollen, er gehdre jetzt nicht
mehr Qaytbay, sondern Mohammed, und zwar in dhnlichem sinn,
wie wir eben das muhammadiyya des Muhammad al-Halwati ver-
standen haben: zugehdrigkeit durch engen anschluss irgend welcher
art. Das gleiche wire der fall bei Sahin al-Muhammadi (gest.
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954/1547), der ebenfalls ein frelgelassener Qaytbays und schiiler des
balwati ‘Umar RawSani war (Sa‘rani: Tabagatr 2, 184; Gazzi:
Kawakib 2, 150-151; Ibn al-°*Imad al-Hanbali: Sadarat 8, 302). Dass
mindestens Sa‘rani dieses muhammadi so verstanden hat und ver-
standen wissen wollte, ergibt sich daraus, dass er anderwirts auch
°Ali al-Hawwas (Durar al-gawwas 2) und auch den fiir seine sunna-
treue beriihmten Sihab ad-din Ahmad b. Muhammad b. Dawid al-
Manzalawi (gest. 951/1544), wohl den sohn des eben genannten
Manzalawi, als muhammadi bezeichnet (Tabagqat 2, 187, pu).

Es liegt nahe anzunehmen, dass die bekanntschaft mit solchen aus-
sagen, die offenbar immer wieder von siifiyya der gleichen zeit
gemacht wurden, Hasan/Husayn b. “Alf al-°Ugaymi al-Yamani al-
Makki (gest. 1113/1701-02) bewogen haben, eine muhammadiyya an
den anfang der vierzig orden zu stellen, die er in seiner risala oder
fahrasa aufzdhlt und von der er eine frithe abschrift 1074/1664
°Ayyasi nach Tripoli nachgeschickt hat (Rihla ‘ayyasiyya 2, 214-
217) [LX, 501-02]. (Dieser bericht gibt keinen titel. Ebensowenig
Kattani in Fihris al-faharis 1, 336. Massignon, EI! tarika, nennt die
schrift Fahrasa. Er besass eine handschrift). “‘Ugaymi beschreibt
seine tariga muhammadiyya folgendermassen: Die muhammadiyya
ist bezogen auf den profeten Mohammed. Der grund, warum sich
diese richtung speziell auf Mohammed bezieht, obwohl doch alle auf
ihn zuriickgehen und von ihm zehren, ist der: Ihr griinder (oder na-
menstriger, sahib) beschiftigt sich nach richtigstellung seines be-
ginnens und seines schreitens auf dem pfad der ausgerichtetheit, wie
er in koran und sunna dargelegt ist, mit der segenssprechung iber
den profeten, bis die liebe zu ihm sein herz beherrscht und seine
verehrung sein innerstes durchdringt in der weise, dass er beim horen
seiner erwdhnung erzittert, seine schau (musahada) sein herz
iiberwiltigt und sein bild (timzal) ihm vor die augen seines inneren
blicks (basira) tritt. Gott liberhduft ihn dann dusserlich und innerlich
mit seinen gnaden. Er weiss keinem geschopf dafiir dank als allein
dem profeten. Er sieht diesen im wachzustand und im traum und
fragt ihn beliebig nach dingen. Diesen weg beschritt eine ganze an-
zahl von scheichen alter und neuer zeit (°Ayyast: Rihla 2, 217. Da-
raus Sarqi: Bugya 72-73).

¢Ayyasi féahrt fort: Der verfasser (‘Ugaymi) erwéhnt eine ganze
reihe von ihnen. Ich selbst (°Ayyas3i) traf in Kairo in der moschee al-
Maridini 1064/1654 scheich Muhammad al-Halwati. Er war ein be-
tagter mann, zuriickgezogen in der moschee. Er hatte schiiler. Ich
fragte ihn nach seiner tariga und wem er sich zuschreibe. Er
erwiderte: Meine tariga ist muhammadiyya. Ich schreibe mich
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niemand zu. Er fiigte bei: Ich bewahre in mir die vergegenwirtigung
(istihdar) seiner gestalt (sira). Die enthob mich der gefolgschaft
(taqlid) eines scheichs und der notwendigkeit, von einem solchen zu
zehren (istimdad). So oder ghnlich sagte er (“Ayyasi, Rihla 2, 217,
Sarqi: Bugya 73).

Mit andern worten: Man versucht, Mohammed durch geeignete
massnahmen zu seinem scheich zu machen und lédsst sich nachher
nur von ihm unterrichten. Es ergibt sich daraus, dass diese mystik in
ihrem ersten abschnitt ein vorziel sucht und hinterher in irgendeiner
weise vielleicht auch noch Gott nidher zu kommen trachtet. Im
vorziel ist keine entwerdung in Mohammed, sondern nur eine
begegnung und womdglich dauernde unmittelbare verbindung mit
ihm enthalten. Sarqi, der alles aus ¢ Ayyasi zitiert, hilt es fiir ein zei-
chen des unverstandes seiner zeit, des 13./19. jahrhunderts, dass so
viele gelehrte und stfiyya von dieser tariga muhammadiyya keine
ahnung hitten, ihre existenz leugneten und die tiganiyya falsch
beurteilten (Bugya 73).

°Ayyasi und Sarqi haben also die tariga muhammadiyya nicht an-
ders aufgefasst als wir: Sie ist eine methode mystischen verhaltens,
die quer durch alle orden hindurchgehen und all denen nachgesagt
werden kann, die sich besonders ausgiebig dem profetenkult ver-
schreiben. Was hier von einem halwati und von der tiganiyya gesagt
wird, gilt natiirlich auch fiir andere suflyya dieser art. Massignon
nennt mit recht Gazali (gest. 869/1465) einen muhammadi at-tariga
(La Rawda de Médine 271, anm. 2), und Ibn al-Muwaqgqit bezeichnet
dessen tariga als die von Mohammeds genossen, basierend auf vie-
len salawat “ald n-nabi (Sa‘ada abadiyya 2, 19). Den sprung unmit-
telbar auf Mohammed zuriick, schreibt Massignon (EI! tarika,
Muhammadlya) hitten schon °Ali al-Hawwas (gest. 939/1532) und
sein schiiler Sa‘rani (gest. 973/1565) getan °All al-Hawwas soll
durch fiinfzigtausend segenssprechungen im tag erreicht haben, dass
ihn der profet in seine geistliche abstammungslinie aufnahm (Qusasi:
Simt 134/Gumari: Burhan gali 147). Er gibt auch einen hinweis auf
die griinde, warum es dazu kommen konnte. Es sind die gleichen, die
Zarruq (gest. 899/1493) (Hurasan und das ende der klassischen sifik
568/Bausteine 154/Essays 219) und spiter auch andere beklagt
haben (hiervorn 309): es gibt keine richtigen scheiche mehr. °Ali al-
Hawwas formulierte das so: “Samtliche pforten der heiligen sind
entfernt zur verschliessung, und nur noch eine, die tiir des gesandten
Gottes, ist heute offen. Also ladet jede bedringnis, die euch heim-
sucht, ihm auf!” (Sa‘rani: Tabagqgat 2, 153. Das Jahr in dem Hawwas
dies gesprochen haben soll, 941/1534-35, muss ein irrtum sein, denn
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Hawwas war zwei jahre vorher gestorben; Gazzi: Kawakib 2,
221,23; Ibn al-°Imad al-Hanbali: Sadarat 8, 233-234).

Ausser Hawwas gehort auch Zawawi (gest. 923/1517) hieher. Er
sprach téglich zwanzigtausend gottpreisungen und vierzigtausend
salah ‘ala n-nabi, und er war es, der Sa‘rani zur tasliya leitete
(Tabaqat 2, 145) [LXI, 502]. Zawawi sagte einmal zu Sa‘rani: Unser
weg (tariga) ist, so viel segenssprechungen iiber den profeten
vorzunehmen, bis er im wachzustand bei uns sitzt und wir seine
schiiler sind wie die ehemaligen profetengenossen und bis wir ihn
nach den dingen unserer religion und nach den ausspriichen fragen
konnen, die die kenner unter uns fiir schwach erkldrt haben, und bis
wir uns beim handeln nach seinem direkten wort dariiber richten
konnen (Lawagih 284). Sarqi zitiert diesen passus, verweist noch auf
dessen fortsetzung und liest daraus “die art und weise des
pfadbeschreitens nach der tariga muhammadiyya” (Bugya 79) [LXII,
503], wobei ihm freilich schon die muhammadiyya Tiganis
vorschweben diirfte.

Sa‘rani nennt noch mehrere andere, Muhammad al-°Adl, Muham-
mad b. °Inan (gest. 922/1516), Suyuti und ihresgleichen. Er
behauptet, der profet sei “unser wahrhafter scheich” durch vermitt-
lung der sufischeiche oder ohne vermittlung, wie bei den heiligen,
die sich im wachzustand mit ihm vereinigten und von denen er eine
ganze anzahl kennen gelernt habe (Lawagih 5) [LXIII, 504], und
nennt sich dankbar selbst sunni muhammadi (Anwar qudsiyya 18,6).
Beriihmt war insbesondere Ibrahim al-Matbali (gest. 877/1472) (so
Sahawi: Daw’ 1, 85-86, mit einem niichternen artikel. Sa°rani datiert
seinen tod falsch nach 880/1476; Tabagat 2, 87). Er soll den profeten
zuerst nur im traum, dann aber auch im wachen gesehen und sich
jeweils rat bei ihm geholt haben (Tabagat 2, 83 unten [LXIV, 504].
Vgl. Qusasi: Sim¢ 134/Gumari: Bustan gali 147). Sa‘rani selbst darf
zu ihnen gerechnet werden schon wegen seiner engen verbindung
mit Nur ad-din as- -Siini und dessen  mahya (Band [, 48 ff.).

Wie Sarani von seinem lehrer Sinnawi erfuhr, lag ein herd dieser
richtung im Jemen. Diese jemenier, von denen uns keine namen
genannt werden, erzogen ihre novizen ausschliesslich durch die
tasliya. Die zoglinge sollen mit dieser methode auf den stand ge-
bracht worden sein, dass ihnen der profet erschien und die weitere
erziehung iibernahm (Vgl. hiervorn 313). Schon die iltere $adiliyya
hatte grossen wert darauf gelegt, in direkten kontakt mit dem profe-
ten zu kommen. Abu 1-°Abbas al-Mursi (gest. 685/1287) nennt
riickbeziige iiber die linie der flickenrockverleihung herabsetzend
riwaya “Uberlieferung” und hebt von ihr die hidaya “rechtleitung”
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ab. Manchmal ziehe ndmlich Gott einen menschen zu sich her, so
dass dieser keinem menschen mehr verpflichtet sei. Manchmal aber
vereinige sich der mensch auch mit dem gesandten Gottes und lerne
alles von ihm. Sogar schon Abd s-Su‘lid b. Abi I-°ASa°ir (gest.
644/1247) besuchte zuerst seine scheiche und soll dann nur noch
unter der leitung Mohammeds gestanden haben. Mohammed habe
ihm regelméssig nach dem ritualgebet die hand gedriickt (Sarqi:
Bugya 216, 272, aus Sa‘rani). Makin ad-din al-Asmar (gest. 7./13.
jahrhundert) habe gesagt: Mich hat niemand anders als der gesandte
Gottes erzogen. Und °Abdarrahim al-Qinawi (gest. 592/1196; al-
Adfuwi: Tali® sa‘id 297-303): Ich habe eine dankesschuld nur gegen
den gesandten Gottes. Denn — so Mursi — wenn Gott einem men-
schen giite erweisen und ihn aller meister entheben wolle, so dass er
keine vorfahren in ihnen habe, tue er es (Ibn ®Ata’allah: Lata’if al-
minan 53, schluss von kapitel 1. Daraus teilweise Gumari: Bustan
gali 16) [LXV, 505].

Nun muss man sich aber vor einem schweren irrtum hiiten. Der
wortlaut einiger der angefiihrten texte konnte den eindruck er-
wecken, dass die scheiche in der tariga muhammadiyya iiberhaupt
ausgespielt hitten. Wire das der fall, so hitte nur der fromme mit
einer mystischen naturbegabung die tariga muhammadiyya beschrei-
ten konnen. Solche gab es, aber sogar die wéren wohl nicht gerade
auf diese art mystik und auf die richtige methode verfallen, wenn sie
nicht eine entsprechende tradition vorgefunden hitten. Sa°rani
schreibt denn auch ausdriicklich jenen jemeniern, die mit der
segenssprechung arbeiteten, einen sanad, eine “gewihrsméinner-”
oder “lehrerkette” zu und spricht von einem akt der “einpflanzung”
(talgin), durch den der “novize” (murid) die formel iibernehme
(Anwar qudsiyya 32, hiervorn 313). “Ugaymi erwihnt folgerichtig
verschiedene linien, liber die er zur tariga muhammadiyya gelangt
sei (Sanisi: Salsabil 10). Santsi folgt seinem beispiel und setzt
hinzu, dass von den ménnern seiner kiirzesten linie ein jeder doch
wieder direkt mit dem profeten verkehrt habe (Manhal 49-51)
[LXVI, 505-509]. Damit entsteht ein gleiches bild wie bei der
gottesmystik: ein scheich stellt den novizen auf den weg, den er
selbst gegangen ist, und der novize erreicht dann das gleiche ziel wie
der scheich. Nur ist dieses vorerst Mohammed. Von ‘Ugaymi ist
ausserdem zu erfahren, dass die gefahr der frommen selbstgefillig-
keit auch auf diesem weg bestehe und sich auch auf diesem weg
beim schiiler ausnahmezustinde einstellten, beides abirrungen, vor
denen ihn nur die hand eines scheichs oder bruders, kurz eines
“helfers” (musda‘id), schiitzen konne (Salsabil 7-8) [LXVII, 509-
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515]. Die einfiihrung und die begleitende beratung scheinen also
auch hier — von ausnahmen abgesehen — die regel gewesen zu sein,
und erst mit dem durchbruch (fath) war man mit Mohammed allein.

Diese “mohammedmystik” — das etwa wire tariga muhammadiyya
— fand einen bedeutenden vertreter in dem hasaniden “Abdal‘aziz b.
Mas®ud b. Ahmad ad-Dabbag, der 1132/1719 gestorben ist (Ibn Sada
202) und iiber den uns sein schiiler Ahmad b. al-Mubarak al-Lamati
(gest. 1156/1743) in seinem werk Al-ibriz oder Ad-dahab al-ibriz fi
manaqib as-Sayh ‘Abdal‘aziz ausfiihrlich berichtet hat (Der wortlaut
des titels schwankt je nach dem druck. Ich benutze einen undatierten
druck des verlags al-Hagg °Abdassalam b. Muhammad b. Saqriin;
GAL II, 462 — korr. — Ibn Suda nr. 820; Muhammad al-Ahdar: Al-
hayah al-adabiyya fi [-magrib 237).

Dabbag versuchte es zunichst mit allen moglichen scheichen, bis
er endlich 1121/1709 am grab des °Ali b. Hirzihim (gest. 559/1164)
in Fes von al-Hadir die litanei empfing: “O Gott, o herr, bei dem
ansehen unseres herrn Mohammed, sohn des °Abdallah, vereinige
mich mit unserm herrn Mohammed, sohn des ®Abdallah schon im
diesseits, vor dem jenseits!” Er befolgte die anweisung unter der ob-
hut eines schiilers seines fritheren lehrers. Nach dessen tod
1125/1713 gerit er sofort in einen abnormen zustand: er zittert, fiihlt
sich riesengross, sieht durch alle dinge und sich selbst mitten in
zuckenden lichtern, er wirft sich nieder, um sie nicht zu sehen, aber
alles an ihm wird auge, auch seine kleider bilden kein hindernis. Der
vorsteher des grabes von Idris nimmt sich seiner an und schickt ihn
zu °Abdallah at-Tawidi. Darauf stirbt er. Dabbag stdsst unterwegs
auf einen schwarzen aus Bornu, “Abdallah al-Burnawi. Dieser leitet
ihn die folgenden monate und nimmt ihm die furcht, bis er am 12. da
I-higga 1125/30. dezember 1713 den profeten schaut. Burnawi
liberantwortet ihn erleichtert Gott, indem er sagt: “Bis heute hatte ich
um dich angst. Nun aber, da dich Gott mit seiner barmherzigkeit, das
heisst mit dem herrn des seins (= Mohammed), versammelt hat, bin
ich beruhigt.” Burnawis aufgabe war gewesen, ihn sicher durch das
licht dahin zu bringen, dass ihm der profet erschien (Ibriz 8-10).

Wer den durchbruch, die erdffnung (fath), erfahren hat, sagt
Dabbag spiter, bindet sich nicht mehr an eine bestimmte glaubens-
richtung (madhab), da er von selbst das wahre und richtige erkennt.
Wie der wanderer auf der dusseren tariga muhammadiyya die
quellen alles giiltigen wissens in den heiligen schriften direkt sucht,
so findet der heilige, der sich innerlich zum profeten durchgeschla-
gen hat, das wissen jenseits nicht nur der stfischen, sondern auch
jener dusseren, theologischen iiberlieferung. “Wenn sédmtliche
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glaubensrichtungen einschliefen”, sagt er, “kénnte er das
religionsgesetz wiederbeleben. Wieso auch nicht, wo der profet doch
keinen augenblick von ihm weg ist und er keinen augenblick aus der
schau Gottes heraustritt! So kennt er das willensziel des profeten und
das willensziel Gottes in dessen pflichtvorschriften und in dessen
andern entscheidungen (gemeint sind die schicksalsentscheidungen).
Da das so ist, ist er ein argument gegen andere, kein anderer aber ein
argument gegen ihn, weil er ndher an der wahrheit ist als einer ohne
den durchbruch” (Ibriz 228). Und nicht nur im wissen, sondern auch
im tun ist er andern iberlegen, da er iiber hohere krifte verfiigt.
Dabbag: “Alles, was Salomo in seinem reich erhielt, was David un-
tertan gemacht und Jesus in gnade verlichen wurde, alles und noch
mehr gibt Gott den wundermichtigen (wortlich den leuten der
verfiigung ahl at-tasarruf) der gemeinde des profeten, denn Gott
unterwirft ihnen ginn und menschen, die satane, den wind und die
engel, ja iiberhaupt alles, was es in allen welten gibt, und schenkt ih-
nen die kraft, blinde und aussitzige zu heilen und tote lebendig zu
machen. Aber es ist eine libersinnliche, verborgene sache, die den
menschen nicht sichtbar wird, damit diese sich nicht den wunder-
méchtigen zuwenden und ihren herrn vergessen. Die wundermichti-
gen aber besitzen diese gabe nur durch die segenswirkung (baraka)
des profeten, und all das sind eigentlich wunder Mohammeds” (Ibriz
203).

Die verehrung Mohammeds durch ausgedehnte segenssprechung
stand in der nasiriyya von jeher hoch im kurs. Bei einigen person-
lichkeiten steigerte sie sich zur mohammedmystik, so bei
Mahammad Wa‘aziz (gest. 1248/1833 in Tiznit), der auf die tasliya
geradezu versessen (mugram) war, sie auch zum schutz vor gefahren
verwendete, den profeten oft im traum und in der welt der urbilder
(‘alam al-mital) sah und “alles”, was er riet, aus dem munde des pro-
feten empfangen haben soll (Ma“sial 12, 92-95) [LXVIII, 515-16].

Unter den ayt Husayn war Muhammad b. Ahmad (gest.
1251/1835) fiir seine unentwegten lesungen der Dala’il al-payrat
beriihmt. Bei keinem bittgebet und in keiner versammlung liess er
die segenssprechung aus. In der moschee jedes dorfes, auf jedem
friedhof, in heiligengribern, in jeder zawiya, in der er iibernachtete,
sprach er den segen liber Mohammed, besuchte regelméssig den au-
gust-mawsim fiir Ahmad b. Musa (gest. 971/1564), um dort an den
versammlungen der segenssprechung iiber Mohammed teil-
zunehmen. Am grab seines scheichs aus der nasiri-familie in
Tamgrut durften auch die frauen der familie zuhSren, wenn er mit
seinen leuten einen maglis der segenssprechung abhielt. Die ruhe-
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pausen solcher veranstaltungen fiillte er mit versen aus der Burda des
Bisiri oder aus der §ilhischen dichtung des Muhammad b. “Ali Akbil
aus (Ma‘sil 6, 208-221), d.h. des nasiri Muhammad b. °Ali b.
Ibrahim al-Hawzali, genannt Akbil (gest. 1162/1749) (Ma°‘sil 19,
14).

Der grosse Mohammedmystiker der nasiriyya war aber sein
schiiler, der hasanide Ahmad b. Muhammad al-Maymini at-
Timggidsti (gest. 1274/1858) (iiber die aussprache des ortsnamens
Ibn Stida nr. 826; Ma“sal 15, 355, ult.). Er gehorte, wie sein sohn
Hasan (gest. 1297/1880), zur "tariga 3adiliyya des tarig an-
nasiriyya” und ausserdem — und hier fillt der begriff muhammadi
— zur “tarigat al-muhammadiyyin, die marfi‘ as-$adiliyya sein soll”
(Ma“sal 6, 174). Der berichterstatter erklért diese bezeichnung nicht.
Vielleicht dass man dieses verfahren aus der &lteren §adiliyya her-
leitete, bevor sie sich in suborden verzweigte, jedenfalls bevor die
nasiriyya entstand. Ein orden war es nicht, sondern eine betriebsart.
Er fihrt fort: “Das sind die leute der jidmat as-salah ‘ala n-nabi.
Wir schitzten seine (Ahmads) litanei (wird) vorsichtig auf taglich
hunderttausend fasliyat, es konnen auch mehr gewesen sein, ja er
war tag und nacht darein versunken, dazu kam noch das wunder der
zungenfertigkeit und der handbewegung. Er schlief mit dem
rosenkranz und betitigte ihn immer sofort etwas, wenn er erwachte”
(Ma“sul 6, 174-175). “Er verfasste auch eigene tasliyat, und die ihm
zugewandten betrieben sie und fiihrten sie durch — (hadamaha I-
muhibbin wa-garrabiha), mit dem erfolg, dass sie rasch die eroff-
nung bekamen, d.h. den profeten sahen, ihre angelegenheit erleich-
tert, ihre sorgen behoben, ihren glauben gestirkt und ihr inneres
geldutert fanden” (ib. 175). Er “betrieb” (Jadama) auch die heilige
wissenschaft. “Seine liebe zum profeten lésst sich tiberhaupt nicht
ermessen. Man kennt so etwas nur von ‘Abdal®aziz ad-Dabbag (-
den wir erwihnt haben -). Er gedachte viel des profeten und geriet
ausser sich (yati¥) und wurde verziickt (yatrab) bei der
segenssprechung und bei lobgedichten auf ihn. Keine versammlung
von ihm verlief ohne gedenken des profeten und seiner anrechte,
seiner preiswiirdigkeit und seiner stellung bei Gott. Er erweckte
diese liebe zum profeten auch in seinen schiilern, so dass sie und die
hochachtung vor ihm ihre brust und ihr herz erfiillten und ihnen
vergdnnt war, ihn im traum oder in einem schlummer, der dem
wachsein dhnelte, zu sehen” (ib. 176). “Bat einer von ihnen den
scheich um den rat in einer sache, so forderte er ihn auf, sich selbst
so lange vorzunehmen, bis er den profeten um rat fragen konnte, ja
bis ihm die erdffnung zuteil wurde, ihn (im wachzustand) zu sehen
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und er ihn fragen konnte, was er wollte. Er lenkte die menschen zu
Gott und dem profeten, trieb sie zu diesen und nicht zu sich” (ib.
176-177). “Ich kenne keine leute, denen das sehen des profeten so
zuteil ward wie seinen schiilern, weil eben die liebe und die
verehrung des profeten in ihrem herzen platz gegriffen hatte. In den
tagen des mawlid waren sie bei ihm wie tage des vergniigens bei
wohllebenden: Sie ergingen sich in den gérten der schonheiten des
profeten und entziickten sich am gedenken seiner zustdnde und
erkenntnisse. Oft befahl er ihnen, tag und nacht einander abwech-
selnd in lobgedichten und lobliedern zu schwelgen.” Wer es verdien-
te, den tadelte er und befahl ihm eine grosse zahl von
segenssprechungen liber den profeten und moglichst viele bitten um
vergebung” (ib. 177). “Ich horte ihn im rhythmus von “es gibt keinen
gott ausser Gott, Mohammed ist der gesandte Gottes” schnarchen
und schnaufen, und seine mutter horte ihn oft im schlaf mit dem pro-
feten sprechen und sagen: Gesandter Gottes, ich m&chte von dir das
und das und bin in deiner schuld (°Gr) fiir das und das” (ib. 177).
Einst sah er Mohammed (im traum), der sagte zu ihm: Jetzt mochte
ich sehen, ob du ein edler scherif bist. Er setzte sich zu ihm. Der
profet sammelte im mund seine spucke und spie sie aus, um sie in
einen brunnen auszuwerfen. Der scheich wollte sie abfangen und
trinken und nichts davon in den brunnen gelangen lassen. Er tat es
mehrfach. Darauf sagte der profet: Du bist wirklich der edle unter
den scherifen. Ein andermal begleitete er ihn im traum. Als der pro-
fet sich von ihm trennen wollte, ging er allein weiter, aber der boden
drang ihm in die fiisse ein, als wanderte er tiber rasiermesser. Er rief
nach dem profeten: Ich will nicht von dir weggehen. Der profet
antwortete ihm: Ich bleibe bei dir und trenne mich nicht mehr von
dir. Da wurde ihm der boden wieder, wie er gewesen war (ib. 178).
Einer wurde schiiler bei ihm, weil er im traum gesehen hatte, wie
der profet nach Timggid§t kam, um dort wohnung zu nehmen. Ein
anderer sah den profeten im haus des Timggidsti, wie er die verant-
wortung fiir dessen familie iibernahm und sie in allem leitete und wie
die familie in allen dingen auf ihn und er auf sie zuriickgriff. Die
familie sagte zu ihm: Unser vater, und er sagte zu den angehorigen
der familie TimggidStis: Meine kinder (ib. 178). Das scheint nach
Timggidstis tod gewesen zu sein. Diese anreden entsprachen der ab-
stammung TimggidStis von Mohammed. Aber Timggidsti hatte von
ihm auch die versicherung erhalten, dass die siifische polschaft in
seiner nachkommenschaft fortdaure bis zum jiingsten tag (ib. 193).
Nachkommen sind noch heute vorhanden, ebenso die zawiya in
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Timggidst, etwa 125 km 6stlich von Tiznit im bezirk Tafraut, an-
geblich mit reicher bibliothek (Ma“siil 6, 319).

Ahmad at-Timggidsti blieb nasiri. In einem brief von 1262/1846
lobt er die scheiche von Dar®a, dass sie den islam gefordert und fiir
den osten und westen niitzlich gewesen seien. Er lege den ratsver-
sammlungen (gamda‘at) in den dorfern und wiisten ans herz, sich je-
mand zu nehmen, von dem sie die dinge der religion lernen konnten,
den fugara’ aber, dauernd den segen iiber den profeten zu sprechen
und einander zu lieben und zu helfen, und denen, die das buch des
Hawzali auswendig konnten, es den gleichgiiltigen vorzutragen (ib.
245). Das ist eines der beiden in berberischer sprache abgefassten
lehrgedichte Al-hawd und Bahr ad-dumii¢ des nasiri Muhammad b.
°Ali al-Awzali, genannt Akbil (gest. 1162/1749) (B. H. Stricker:
L’océan des pleurs, mit angaben im vorwort; Ma‘sil 19, 14).

Weitere mohammedmystlker waren die scherifen von Wazzan.
Thren ahnherrn ®Abdallah a3-Sarif (gest. 1089/1678), urspriinglich
schiiler des Ahmad b. Ali as-Sarsari (gest. 1027/1618), der der
tariga tabba®iyya gaziiliyya angehorte, fand man, schon bevor er
sich in Wazzan niederliess, tag und nacht in der wiederholung des
satzes begriffen: “O Gott, segne und griisse unsern herrn Moham-
med, den illiteraten profeten, seine familie und seine genossen!” Bis
er eines morgens riicklings auf dem boden lag und alle viere von sich
streckte. Er entschuldigte sich mit der erkldrung, diese nacht habe er
die eroffnung bekommen, der profet habe ihn besucht und ihm be-
fohlen, hénde und fiisse auszustrecken und ihn zu empfangen. Wer
seine glieder in zukunft kiisse, bleibe mit der holle verschont. Das
viele segensprechen soll er aber schon von seinem vater iiber-
nommen und dann bis auf vierhundertzwanzigtausendmal im tag
gesteigert haben. Sein sohn und nachfolger in Wazzan, Muhammad
(gest. 1120/1708), setzte es fort und sagte: Die ménner haben die
hochsten standplidtze nur durch viele segenssprechungen erreicht.
Dessen sohn at-Tuhami (gest. 1127/1715) blieb der tariga seines
vaters und seines grossvaters treu. Tuhamis bruder at-Tayyib, der
auffallend viel spiter gestorben ist, ndmlich erst 1181/1767 oder ein
jahr vorher, war der erste lehrer des Ahmad at-Tigani (gest.
1230/1815) (Sarqi: Bugya 155-157, Gawahir al-ma‘ani 1, 43. Die
jahreszahlen stimmen mit denen bei Drague=Spillmann: Esquisse
227 ff. iberein) [LXIX, 516-17].

°Abdalqadir al-Gaza®iri (gest. 1300/1883), der algerische freiheits-
kdmpfer und verehrer Ibn al-°Arabis, glaubte den namen
muhammadi darum zu verdienen, weil er die gnade erfahren habe,
bei eingebungen mit koranversen angesprochen zu werden. Das sei
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mohammederbschaft (wirata muhammadiyya), und wer mit koran-
versen angesprochen werde, sei, da arabisch die sprache der
endgiiltigen offenbarung sei und Mohammed sédmtliche profeten
tibertrumpfe, muhammadi (Mawagqif 1, 159) [LXX, 518-521].



11. UWAYSIYAN

Zur tariga muhammadiyya gehoren auch die uwaysiyan, obwohl sie
ihre methode nicht tariga muhammadiyya nennen und eine
eigentliche methode von ihnen nicht bekannt ist. Sie werden zuerst
von Farid ud-din-i Attar (gest. 618/1221) in seiner sammlung von
heiligenviten Tadkirat ul-awliya 1, 24,7-12 erwihnt. Es sei eine
gruppe von siifiyya (gawmé), die keinen scheich brauchten, sondern
im schoss der profetie von dieser selbst erzogen wiirden ohne ir-
gendeine zwischeninstanz, genau wie es Uways al-Qarani (1./7.
jahrhundert) geschehen sei, der den profeten selbst nie gesehen habe,
was ein sehr hoher standplatz sei. Vielleicht schon zu °Attars zeiten,
jedenfalls aber spiter wurde die bezeichnung aber auch und beson-
ders auf leute iibertragen, die iibersinnlich nicht vom profeten — das
ist mit “Attars “profetie” gemeint — sondern vom “geist” eines ver-
storbenen scheichs geschult worden sein sollen (Gami: Nafahat 20-
21). Wir kennen etliche, von denen dies behauptet wird, mit namen
(einige werden aufgez#hlt bei Gramlich: Derwischorden 2, 235,
anm. 1238).

Noch einen schritt weiter ging in Teheran eine familie °Anqa
(nachkommen des letzten safawiden Sah Husayn), zuerst ein Galal
ud-din “Ali (gest. 1333/1915), dann dessen sohn Qutb ud-din
Muhammad (gest. 1341 $amsi/1962) und schliesslich dessen sohn
Sah Magsud Sadiq. Galal ud-din sagt tiber sein verfahren: “Wenn ein
durstiger sucher zu mir kommt und ich eine schuldigkeit verspiire,
gebe ich ihm das auf den weg mit, was zum weg gehort, und lasse
ihm eine hilfe aus dem inneren guten der errungenschaften der
grossen zum erreichen des ziels angedeihen” (Anqa Pir-i Uwaysi:
Anwar-i quliab-i salikin (und) Haqa’iq ul-manaqib 44). Nach seinem
sohn Muhammad ist man uways? nicht, weil man “einem verstorbe-
nen geistlichen Fiihrer folgt, sondern weil das Band zum sichtbaren
Meister rein geistig und unsichtbar ist” (Gramlich: Derwischorden 2,
235). Die uwaysiyan aus dieser familie hatten, genau wie ihre an-
hénger, alle ihre sichtbaren meister.

Aber manche “wilde” uwaysiyan scheinen sich auch aus anderen,
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uns nicht fassbaren griinden so genannt zu haben (so nach einem
iibelwollenden buch des Nur ud-din-i Mudarrisi-i Cahardihi: Silsi-

lahay-i sifiyya-i Iran 246-263).



12. SONDERFALL TIGANIYYA

Die tiganiyya trigt manchmal den bombastischen namen tariga
ahmadiyya muhammadiyya ibrahimiyya hanifiyya tiganiyya. Es
geniige aber auch jedes dieser adjektive allein zur bezeichnung der
tariqa, sagt al-Hagg ‘Umar 1261/1845 in seinem buch Rimah 2, 140
ff., also tariga ahmadiyya, aber unbedingt tariga ibrahimiyya
hanifiyya, nicht ibrahimiyya allein. Uns interessiert hier nur muham-
madiyya. ‘Umar zéhlt dafiir vierzehn griinde auf:

1) Alle ausgiessungen iiber sdmtliche heilige kommen aus Ahmad
at-Tigani, genau so wie alle ausgiessungen iiber sdmtliche profeten
aus Mohammed kommen. Tigani selbst verkiindete: Alles, was sich
aus Mohammed ergiesst, empfangen die andern profeten, und alles,
was sich aus den andern profeten ergiesst, und auch das, was sich
tiber samtliche geschopfe ergiesst von anfang bis zum ende der welt,
empfange ich. — Tigani vereinigt also in seiner person wieder alles,
was Mohammed, ldngst bevor er auf erden erschien, an die alten pro-
feten verteilt hatte.

2) Dariiber hinaus empfing Tigani aber noch einen nur ihm eige-
nen teil der erkenntnis, von dem die andern profeten nichts wissen,
obwohl Tigani wie sie aus der gleichen quelle, Mohammed, direkt
trank.

3) Die tiganiyya ist speziell die tariga Mohammeds, weil dieser
selbst ihm (Tigani) gesagt hat: Deine fuqara® sind meine fugara’,
und deine schiiler meine schiiler... Zu einem tigani: Du bist der sohn
des geliebten und in die tariga des grossten nachfolgers (oder stell-
vertreters), des allberithmten erben, des reinen Tigani eingetreten.

4) Die angehorigen der tiganiyya haben den vorteil, dass Moham-
med ihnen in besonderer weise biirge ist und ihre sache in die hand
nimmt. IThr kennzeichen ist, dass ihnen zwischen die augen
“Mohammed” und am riicken “Muhammad b. °©Abdallah”
geschrieben sein wird, dass sie auf dem kopf eine krone aus licht tra-
gen werden mit der inschrift “tariga tiganiyya, erwachsen aus der
haqiqa muhammadiyya”.

5) Am jiingsten tag wird der ruf erschallen: Ihr auferstandenen,
dies ist euer fiihrer, von dem elite und volk ihre hilfe beziehen kon-
nen. Seine tariga ist darum die tariga muhammadiyya, und darum
sind ihre ehrlichen mitglieder im jenseits hoher gestellt als die
grossten erzheiligen, ausser den profetengenossen.
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6) Tigani besass alle “géttlichen vollkommenheiten” der heiligen,
wie Mohammed alle gottlichen vollkommenheiten der profeten be-
sass. Dieses grosse geheimnis ging durch seine tariga, und darum
wurde sie muhammadiyya genannt.

7) Tiganis tariga ist die letzte, wie Mohammeds religionsgemeinde
die letzte ist. Tigani sagte: Alle furuqg sind in der $adiliyya enthalten
ausser unserer tariga muhammadiyya ibrahimiyya hanifiyya. Sie ist
selbstindig, und wir diirfen nur sie allein haben, weil Mohammed sie
uns als etwas von sich an uns gegeben hat. Er sagte auch: Nichts er-
reicht dich anders als durch mich (Tigani). Er ist es, der uns erzogen
und zum ziel unserer wiinsche gefiihrt hat.

8) Tiganis tariga liberwindet alle turug und vernichtet sie. Tiganis
stempel wird iiber jeden andern stempel gedriickt. So liberwindet
auch das gesetz Mohammeds alle andern gesetze, und kein anderes
das seinige.

9) Wer eine litanei anderer scheiche durch eintritt in die tariga
muhammadiyya (Tiganis) aufgibt, den sichert Gott im diesseits und
im jenseits, so dass er weder vor Gott noch vor dem profeten noch
von seinem scheich, sei er lebendig oder tot, etwas zu befiirchten hat.
Wer aber umgekehrt die tiganiyya verldsst und anderswo eintritt, der
wird im diesseits und im jenseits von noten heimgesucht, wie es
auch beim verlassen von Mohammeds gesetz der fall ist.

10) Der mahdi wird bei seinem auftreten am ende der zeiten die
tariga Tiganis annehmen, und alle furug werden zu einer einzigen
tariga verschmolzen, genau wie die verschiedenen religionsgesetze
im einen, islamischen gesetz aufgehen werden.

11) Die mitglieder unserer tariga werden gegenstand besonderer
eifersucht, wie es die profetengenossen waren. Dies weil unsere
mitglieder die fugara’® und schiiler des profeten sind (s. hier nr. 3),
wie es dessen genossen waren. Mohammed sagte, was diese tariga
quile, quile auch ihn. Tigani betonte, dass seine schar bei Gott etwas
gelte, und das bringe mit sich, dass Gott diejenigen verstosse, die
seine schar durch ehrverletzungen zu betriiben suchten. Das bedeu-
tet, dass diese tariga in besonderem grad muhammadiyya ist.

12) Die vervielfiltigung des lohnes fiir guttaten der tiganiyytn
steht in dhnlichem verhéltnis zu der vervielfdltigung des lohnes in
andern orden wie die belohnung der muslimischen gemeinde zur
belohnung nichtmuslimischer gemeinschaften. So wiegt eine einma-
lige litanei in der tiganiyya so viel wie sdmtliche litaneien aller
erkenner zusammen. Das gilt fiir die yagiita farida (= salat al-fatih).
Andere litaneien wie die gawharat al-kamal sind dreimal so viel
wert wie der gottesdienst der ganzen welt usw.
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13) Gott behandelt die tiganiyyin wie ein liebender seinen
geliebten. Laut aussage Tiganis erweist ihnen Gott neben der allge-
meinen huld noch eine besondere. Man kann dies schon jetzt erleben.
Aber auch am jiingsten tag wird es sich erweisen, wie Tigani voraus-
gesagt hat. Die tiganiyytin werden mit der ersten schar im verein mit
Mohammed ins paradies einziehen.

14) Die tiganiyytn sind in grosserer zahl als alle andern orden,
genau wie die muslime an zahl alle andern religionen iibertreffen
(Rimah 2, 144-147. Vgl. Abun Nasr: Tijaniyya 32-33. Eine etwas
abweichende und kiirzere liste von erklirungen gibt Sarqi: Bugya 79-
82) [LXXI, 521-24].

Die begriindungen verm&gen nur teilweise zu liberzeugen. Manche
sind an den haaren herbeigezerrt, sind ergebnisse eines erbaulichen
beziehungsdenkens und fiir den tigani sicher richtig. Der begriff lag
aber, wie wir gezeigt haben, schon vor und wurde von Tiganis an-
héngern nur etwas umgedacht, und zwar schon zu Tiganis lebzeiten.
Sein schon vor ihm verstorbener schiiler °Ali Harazim braucht ihn,
um damit die einweihung Tiganis direkt durch Mohammed
auszudriicken. Er schreibt: Was seine tariga muhammadiyya betrifft,
so teilte er uns mit: Wir hatten von mehreren scheichen gelernt.
Doch Gott hatte nicht bestimmt, dass das ziel durch sie erreicht
wurde. Unsere gewéhrsménnerkette und unser meister (Druck
istinad. Ich lese mit Sarqi: Bugya 271, unten, ustad) in diesem tarig
geht vielmehr (direkt) auf den herrn des seins (=Mohammed) zuriick.
Es war bestimmt, dass wir durch ihn die er6ffnung erlangten und
zum ziel kamen. Kein anderer als er, kein scheich hat tiber uns
verfiigt (tasarruf), und das geniigt (Gawahir al-ma‘ani 1, 129)
[LXXII, 524]. °Ali Harazim nennt sich selber einen tigani tariqatan
“einen tigani dem orden nach”, “einen muhammadi hagiqatan “einen
muhammadi der hoheren wirklichkeit nach” (Gawahir al-ma‘ani 2,
285, unten). Sarqi bringt spiter den etwas erweiterten titel fariga
muhammadiyya Sarifa mardiyya, ohne ihn erkldren zu wollen, nach
aufzéhlung der pflichten damit in verbindung, dass der profet selber
Tigani beauftragt habe, schiiler in dieser richtung zu erziehen (Bugya
26). Der name geht also zweifellos darauf zuriick, dass dieser orden
sich als eine stiftung des profeten betrachtete (Abun Nasr: Tijaniyya
37-38).

Tigani verhehlt nicht, dass er nach der damals ldngst iiblichen
mode bei mehreren scheichen in die schule gegangen ist und
mehreren orden zugleich angehort: der qadiriyya, nasiriyya,
“malamatiyya”, halwatiyya. Er lehnte die aufnahme in den orden des
at-Tayyib b. Muhammad al-Wazzani ab, weil er damals zu sehr mit
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sich selbst beschiftigt war und die bedeutung Wazzanis noch nicht
kannte. In Medina wollte ihm Muhammad b. °Abdalkarim as-
Samman (gest. 1189/1776) in einer klausur von drei tagen eine
nachfirbung geben, aber Tigani reiste (Gawahzr al-ma‘ani 1, 43-50)
mit dessen lehrerlaubnis fiir die Ahzab as- Sadzlz Wazifat az- Zarruq,
Dal@’il al-payrat und Ad-dawr al-a“la ab (Gawahir al-ma‘ani 2,
176). Die salat al-fatih hatte er ebenfalls von aussen (hiervorn 322
ff.). Vom profeten will er erhalten haben den hizb sayf“ die
§awharat al-kamal (hier 326 ff.), die yagiitat al-haqa’iq und die
salah gaybiyya (Gawahir al-ma‘ani 2, 176, 226-283). Wenn es
trotzdem etwa heisst, Tigani sei seine litanei (bestehend aus istigfar,
salah ‘ala n-nabi und haylala/tahlil) im wachzustand von Moham-
med mitgeteilt worden (Sarqi: Bugya 271) oder Mohammed habe
ihm eine fiir alle ziele ausreichende tariga der litaneien, ohne
klausuren, “eingepflanzt” (laggana, Sarql Bugya 175 [LXXIII, 525-
26]; Rimah 1, 229; Ma“‘sal 11, 170), so kann damit nicht gemeint
sein, dass der profet auch den wortlaut erfunden hétte. Was der pro-
fet dabei tat, war nur das tartib, “die anordnung, einrichtung,
regelung” (Gawahir al-ma‘ani 1, 122,5). Die worte konnten anders-
woher stammen. Das gilt mutatis mutandis auch fiir die wazifa.6
Deutlicher wird es noch dadurch, dass Mohammed von der litanei
(wird) zuerst, 1196/1782, nur istigfar und tasliya verordnete und erst
spéter, um 1200/1786, die haylala hinzufiigte (Gawahir al-ma‘ani 1,
51). Die worte waren schon immer vorhanden, wurden aber dem
scheich in zwei schiiben verordnet. Der erste durchbruch (fath) zum
auftrag des profeten ereignete sich 1196/1782 in Abi Samgtin, wobei
Tigani im wachzustand mit den augen seines kopfes Mohammeds
antlitz gesehen und ihn sprechen gehort haben soll (Sarqi: Bugya
175, 271) [LXXIV, 526].

Er macht aber auf die tariga muhammadiyya noch mehr rechte
geltend: er beansprucht das monopol. Mohammed soll ihm némlich
beim zweiten mal, bei der vervollkommnung seiner einsetzung,
eroffnet haben, er sei sein erzieher (murabbi) und sein biirge (kafil)

6  Selbst die Gawahir al-ma‘ani, die vita, die “Ali Harazim iiber Tigani
geschrieben hat, soll eigentlich von Mohammed verfasst sein. Tigani will auch das
vom profeten selbst gehdrt haben (Sargl: Bugya 183; Sukayrig: Kasf 71, 73, 76). Da
die literarischen kiinste “Ali Harazim fremd waren, werden diese schonheiten in
seinem werk als wunder ausgegeben (Sarqi: Bugya 183; Sukayrig: Kasf 73). Dabei
hat er gerade sie einfach abgeschrieben aus der vita des heiligen Abt 1-°Abbas
Ahmad b. Mahammad b. “Abdallah b. Ma®n al-Andalusi (gest. 1120/1708), einer
schrift des bekannten ®Abdassalam b. at-Tayyib al-Qadiri (gest. 1110/1698, vor
Andalusi). (Abun Nasr: Tijaniyya 24. Die schrift Ibn Stda nr. 897. Der verfasser
GAL S1I, 682-683).
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und nichts erreiche ihn von Gott ausser durch ihn und seine vermitt-
lung. “Du hast keinem ordensscheich etwas zu verdanken. Ich bin
dein mittler und versorger (mumidd) in wirklichkeit. Lass also alles,
was du von deinen orden iibernommen hast! Halt dich einfach an
diese tariga ohne klausur und ohne zuriickgezogenheit von den men-
schen, bis du deinen standplatz erreichst, der dir verheissen ist,
wobei du so bleibst, wie du bist, ohne enge, bedrédngnis und ohne
viel vita purgativa! Lass alle heiligen...” (Gawahir al-ma‘ani 1, 51,
hiervorn 315). Mehr noch: Er verbietet, seine ordenslitanei (wird)
jemand einzupflanzen, also ihn in seine tariga muhammadiyya
aufzunehmen, der nicht alle seine frilheren ordenslitaneien aufgibt
und sich nicht Gott gegeniiber verpflichtet, nie mehr darauf
zuriickzukommen. Tigani gibt vor, damit nicht behaupten zu wollen,
die andern furug seien wertlos und fiihrten nicht zu Gott, und sagt,
die vorschrift verrate keine iiberheblichkeit, sondern sei einfach eine
ordensregel (Sart) (Gawahir al-ma‘ani 1, 123). Diese “erkldarung”
kann aber nur bedeuten, dass Tiganis orden eben doch hoher stehen
sollte als alle andern orden. — Das sagt ja auch al-Hagg ‘Umar in
seinen punkten 7, 8 und 9 — und es kann nur ein trick sein, ihren
protest und ihre feindseligkeit in grenzen zu halten. Er verbietet aber
weiter seinen anhingern, andere scheiche, die nicht von ihm ordi-
niert seien, zu besuchen und ihr grab nur, wenn sie dort Gottes
wohlgefallen fiir sie erbiten (Gawahir al-ma‘ani 1, 124). Spéter ver-
bot er auch dieses (Badr °Abdalhadi Salama: Nafha 4-5, 120, 189).
Zu diesen hohen anspriichen der tiganiyya gesellen sich ihre hohen
versprechungen. Tigani glaubte, den inhabern seiner litanei (wird)
samt ihren gattinnen, kindern und kindeskindern den eintritt ins
paradies ohne abrechnung und ohne strafe verburgcn zu konnen,
allein auf grund der ordenslitanei (wird), die sie haben (Gawahir al-
ma‘ani 1, 133) [LXXV, 526-27]; ib. 2, 180). Siinden vermdchten ih-
nen nichts mehr anzuhaben (Gawahir al-ma‘ani 1, 123-124). Tigani
konnte den satz vom freien eintritt ins paradies aus einer angeblichen
aussage libertragen haben, die Muhammad al-Bakri zu seiner salat
al-fatih gemacht hatte, nimlich: Wer diese formel einmal hersagt
und nicht ins paradies kommt, moge ihren verfasser (oder vermittler,
sahibaha) vor Gott (sein recht fordernd) packen! (Gawahir al-
ma‘ani 1, 135 [LXXVI, 527-28]; Sarqi: Bugya 376 [LXXVII, 528];
Muhammad as-Sayyid at-Tigani: Al-fawz wan-nagah 238. Aus
einem buch Wardat al-guyiab, Ward al-guyab, Rawdat al-guyib.
Varianten). Das aber wird vergessen und der satz zu den vorteilen
gerechnet, die nur ein tigani zu gut habe. Weder °Abdalqadir al-
Gilani noch °Abdarrahman at-Taalibi (gest. 875/1471) (°Adil



354 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHA NGEN

Nuwayhid: Mu‘gam a‘lam al- Gaza’ir 90- 91) noch at-Tuhami (al-
Wazzani, gest. 1127/1715) hitten etwas &hnliches zu bieten
(Gawahir al-ma‘ani 1, 133).

Einen vorteil, den nur seine zeitgenossen und nachbarn gehabt
haben konnen, verspricht die versicherung des profeten, dass er am
montag und am freitag immer von morgens bis abends bei Tigani sei
und jeder, der diesen dann sehe, von engeln als paradlesesanwarter
aufgeschrieben werde (Gawahzr al-ma‘ani 1, 133; korr. lam in la;
Rimah 2, 29; korr lam in Ia; Sarqi: Bugya 216). Daraus hat man auch
seine anwesenheit bei der obligaten haylala-sitzung am freiag
nachmittag abgeleltet kronzeuge dafiir ist Ibn al-Masri; vgl. Sarq1
Bugya 369). Das ist eine abwandlung des mehreren mystikern in den
mund gelegten satzes: Gliicklich, wer mich sieht, und gliicklich, wer
jemand sieht, der mich gesehen hat, 0.4., womit sie sich selbst als
kultfiguren angepriesen haben sollen (Uber die fragwiirdige echtheit
siehe Abii Sa‘id 452-453).

So verengt Tigani den wahren islam auf seinen orden. Er beruft
sich dafiir auf Mohammed, der ihm erschienen sei und ihm die
geheimnisse, wie man am sichersten ins paradies gelangt, geliiftet
habe. Dies und den inhalt seiner botschaft anzunehmen, ist ein akt
des glaubens. Wer nicht schon von haus aus darin aufwichst, kann
durch einen solchen glaubenszusatz tigani werden. Richtiger: jeder
tigani, auch der schon von seinen eltern indoktrinierte, muss sich in
die wunderwirkende litanei einweihen und in den orden aufnehmen
lassen, und zwar von einem ordensmitglied, dessen einweihung
selbst letztlich auf Tiganl und damit auf Mohammed zuriickgeht,
genauer gesagt von einem ordensmitglied, das von einem andern
mitglied bis auf Tigani zuriick nicht bloss in den orden aufgenom-
men, sondern auch ordiniert worden ist, d.h. die berechtigung erhal-
ten hat, neue mitglieder aufzunehmen, also von einem sogenannten
muqaddam ‘“‘vorsteher”. Daraus wird ein weiterer vorteil der
tiganiyya ersichtlich. Wéhrend die iibrigen orden in langen, iiber
viele jahrhunderte reichende stammb#dume der einweihung
schliesslich auf den profeten, der 11/632 gestorben ist, zuriickgehen,
kann sich der tigani auf den nachtodlichen Mohammed stiitzen, der
um 1200/1786 Ahmad at-Tigani erschienen ist. Das bedeutet eine
ndhe zum profeten, wie sie nur traditionarier aufweisen, die
ausspriiche Mohammeds von einem langlebigen ddmon wie
Samhar@i§ gehort haben wollen. Auch dies konnte man fiir die be-
zeichnung der tiganiyya als tariga muhammadiyya ins feld fiihren.

Die tiganiyya will eine ergénzte neuausgabe des islams sein, ver-
mehrt schon um die angeblichen geheimnisse, die Mohammed auf
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seiner himmelsreise erfahren hatte und die erst jetzt veroffenlicht
werden sollten, z.b. die salat al-fatih, und die neuen mitteilungen,
gewissermassen die neuen hadite des profeten, die Tigani zu horen
bekam, alles natiirlich im widerstreit zu sure 5,3 “heute habe ich
euch eure religion vervollstindigt”, denn was Tigani verkiindete, galt
als verbindlich, als wort des profeten, er soll nichts dazu gesagt und
nur das verdienst der bekanntmachung gehabt haben (Ma‘sal 11,
182). Darum trégt die neue ausgabe viele ziige, die an die alte erin-
nern: Angebliche unabhingigkeit von jeglichen lehren und lehrern,
abschliessende geltung, absoluter wahrheitsanspruch, unver-
riickbarkeit, zugénglichkeit nur durch den glauben an die unfehlbar-
keit des tlibermittlers, anerkennung, aber abwertung fritherer gemein-
schaften gleichen charakters, aufnahme neuer gldubiger nur, wenn
diese dem alten abschworen, ausstossung aller, die andern, fremden
rufen folgen. Die inspiration fiir die neuausgabe erfolgt aber auf
einer stufe tiefer. Die quelle der inspiration fiir die erstausgabe, den
islam, war Gott. Die quelle der inspiration fiir die zweitausgabe, die
tiganiyya innerhalb des islams, ist der profet.

Weit ist diese neuere mystik von der alten entfernt! In der alten
zeit wurde ein system feiner benennungen und definitionen ausgear-
beitet, um eine verwechslung von heiligem (mystiker, spirituellem)
und profeten zu verhindern: Nur ein profet hatte offenbarungen
(wahy), den gegner machtlos machende wunder (mu‘gizat), war
siindenfrei (ma‘siam). Ein heiliger hatte sich mit eingebungen
(ilham), gnadenwunder (karamat), behiitetheit (hifz) zu begniigen —
ein genauer theologischer sprachgebrauch, der bis heute aufrechter-
halten wird und durch den wandel der mystik nicht iiberfliissig
geworden ist (also auch nicht von modernen worterbiichern aufgeho-
ben und eingeebnet werden sollte). Diese unterscheidungen wurden
unter dem gesichtspunkt der verschiedenen aufgaben und zwecke
getroffen. Der natur und der art nach brauchte kein grosser unter-
schied zwischen diesen besonderen gaben einerseits des profeten und
anderseits des heiligen zu bestehen. Aber diese dhnlichkeit war eben
der anlass, sie zu unterscheiden, damit nicht heilige in den rang von
profeten erhoben und nicht profeten auf die stufe von heiligen herab-
gedriickt wiirden. Denn beide parteien standen damals in ihrer
beziehung zu Gott nebeneinander oder konnten diesen eindruck er-
wecken. Nachfolge des profeten hiess ja, im tun seine taten (sunna)
und im innern seine seinsweise nachahmen, also etwa seine sunna
des arbeitens und seinen inneren zustand des gottvertrauens nachzu-
vollziehen, es ihm gleichzutun versuchen, dann aber dariiber hinaus
sich willenlos Gott ausliefern. So sieht es noch °Abdalqadir al-Gilani
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(gest. 561/1166) (Fath rabbani 254). In der neuen mystik dagegen,
in der der profet selbst ein inspirator und zum mindesten ein vorziel
des suchers war, kamen mensch und Mohammed untereinander und
iibereinander zu stehen. Der profet riickte auch auf der inneren skala
der mystischen pfadbeschreitung (sulitk) auf einen platz iiber dem
heiligen. Dadurch wurde die alte gefahr einer konkurrenz — die im
christentum von vornherein durch die vergéttlichung Christi gebannt
ist — gebannt, aber die alte terminologie trotzdem nicht iiberfliissig.
Man konnte sogar sagen, die wunder der heiligen (karamat) seien
nichts anderes als wunder des profeten (mu ‘gizat).

Doch nicht nur auf dem feld des sprachlichen, sondern auch auf
dem des sachlichen wurde durch zwischenschaltung Mohammeds als
eines mystischen vorziels die eine oder andere gefahr, die majestit
des profeten zu verletzen, beseitigt oder vermindert. Wer namlich
behauptete, schon hier Gott geschaut zu haben oder schauen zu kon-
nen, verstiess gegen das dogma, dass als einziger mensch nur Mo-
hammed auf seiner himmelsreise diese gnade genossen habe,
beraubte Mohammed eines vorrechts und setzte sich im rang iiber
Moses, dem die schau auf dem Sinai versagt worden war (vgl.
Birkawi: Tariga muhammadiyya 22, iiber einen fall aus der jiingeren
mystik). Stand Mohammed im mystischen blickfeld, so konnte
derartiges weniger geschehen. Die neue gefahr war eher die einer
vergottlichung Mohammeds, also das gegenteil dessen, was in der
alten zeit zu befiirchten gewesen war: dass der mystiker ihn zu
ersetzen oder auszustechen versuchen konnte. Dazu konnte noch die
gefahr treten, dass man sich an rang und namen den alten
profetengenossen gleichzustellen versuchte, also den frithesten
muslimen, die Mohammed noch zu dessen lebzeiten gekannt hatten,
sprach man doch nun mit Mohammed wie diese.



13. DREI ANDERE MOHAMMEDMY STIKER:
AHMAD B. IDRIS, MUHAMMAD B. “ALI AS-SANUSI UND
MUHAMMAD AL-KATTANI

Eine neue linie der tariga muhammadiyya zogen zwei andere méanner
aus dem westen: Ahmad b. Idris aus Marokko und sein schiiler
Muhammad b. °Ali as-Sanusi aus Algerien.

Ahmad b. Idris, hasanide, dreiundzwanzig Jahre junger als Tigani,
liess sich auf die stfik ein unter dem einfluss seines eigenen hadit-
schiilers al-Mugaydiri aus Mauretanien, kam dann zu dessen scheich
°Abdalwahhab at-Tazi und schliesslich zu Abu 1-Qasim al-Wazir al-
Gazi, von dem er in die $adiliyya aufgenommen wurde. Der
lehrerwechsel ergab sich immer durch den tod des fritheren. Als auch
Gazi starb, erhielt er — von wem, wird nicht gesagt — die weisung,
von nun an nur noch den koran zum scheich zu nehmen. Nach
etlichen jahren soll ihn der profet, der ihm offenbar im traum oder
visiondr erschien, mit dem koran “verbriidert” und dem koran befoh-
len haben: “Zeige ihm alle wissenschaften und geheimnisse, die in
dir sind!” In der folge legte er den koran aus. Wurde er iiber etwas
aus dem koran befragt, betrachtete er die innenseite seiner hand und
erklérte. Ging es um hadite, so betrachtete er die aussenseite seiner
hand. Spiter gab er diesen blick auf die hand auf. 1213/1798-99 kam
er nach Kairo, dann nach Mekka, besuchte auch Oberdgypten, Medi-
na, Ta’if, den Jemen und liess sich schliesslich in Asir in dem dorf
Sabya nieder, wo er nach neun jahren 1253/1837 starb. Vor, in und
nach dem ersten weltkrieg leitete ein urenkel unseres scherifen ein
staatsgebilde in °Asir.

Ahmad b. Idris soll “mohammedgaben” (mawahib
muhammadiyya), gottliches wissen und dusserlich-sinnliche zusam-
menkiinfte (igrima‘at sariyya kamaliyya) mit dem profeten gehabt
und vom profeten erzogen und von ihm in die tariga $adiliyya
eingeweiht worden sein. Er sei der besondere schiiler, uwaysi und
novize Mohammeds gewesen, heisst es in seiner vita. Der profet
habe ihm besondere litaneien und eine besondere novizenfiihrung
(tariga taslikiyya) zugeeignet und ihn versichert: Wer sich dir
zuschreibt (intama), den iiberantworte ich keiner vormundschaft oder
biirgschaft eines andern, sondern ich bin selbst sein vormund (wali)
und biirge (kafil).
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Er empfing von Mohammed zwei einweihungen in die $adiliyya,
eine mittelbare, bei der Hadir im auftrag und in anwesenheit Mo-
hammeds die litanei vorsagte, und dann noch eine unmittelbare
durch den profeten selbst. Es handelt sich um die gleiche dreiteilige
litanei (wird), wie wir sie schon von vielen orden kennen, bestehend
aus gottesgedenken, fasliya und istigfar (um-vergebung-bitten), aber
mit folgender reihenfolge und folgendem wortlaut:

1) Es gibt keinen gott ausser Gott, Mohammed ist der gesandte
Gottes. Dies in unbegrenzter anzahl.

2) O Gott, ich bitte dich bei dem licht des antlitzes Gottes, des
gewaltigen (‘azim), das die pfeiler des thrones Gottes, des gewaltigen
(‘azim), ausfiillt und auf dem die welten Gottes, des gewaltigen
(“azim), ruhen, segne und griisse unsern gebieter Mohammed, den
herrn gewaltigen (°azim) wertes, und die familie des profeten Gottes,
des gewaltigen (°azim), im ausmass der grosse (‘azama) des wesens
Gottes, des gewaltigen (“azim), in jedem augenblick und atemzug in
der zahl alles dessen, was im wissen Gottes, des gewaltigen (‘azim),
ist, in segenssprechungen, die so lange wie Gott, der gewaltige
(‘azim), dauern, zur verehrung deines anrechts, o unser gebieter, o
Mohammed, o herr gewaltiger (“azim) gutherzigkeit und ebenso
seine familie und vereinige (igma°) mich mit ihm, wie du geist und
seele miteinander vereint hast, dusserlich und innerlich, im wachsein
und im schlaf (traum), und mache ihn, o herr, zu einem geist meines
wesens (dati, kann auch heissen: meiner person oder meines korpers)
in jeglichem betracht schon im diesseits vorgingig des jenseits, o
gewaltiger (‘azim)!7

3) Ich bitte Gott, den gewaltigen (°azim) um vergebung, Gott,
ausser dem es keinen gott gibt, den lebendigen, den vergebenden der
siinden, den herrn der erhabenheit und freundlichkeit usw. (weiteres
wird nicht mitgeteilt).

Als Mohammed geendigt hatte, fiigte er hinzu: “Ahmad, ich
iibergebe dir hiemit die schliissel der himmel und der erde, das sind
das besondere gottesgedenken (dikr), die salah ‘azimiyya (so
genannt wegen des wiederholten ‘azim) und das istigfar kabir. Ein
einziges mal diese litanei ist so viel wert wie ein vielfaches des dies-
seits und des jenseits und alles dessen, was darinnen ist.” Ein ander-
mal soll ihm Mohammed mitgeteilt haben: “Ich habe sie fir dich
aufgehoben, niemand hat sie vor dir gehabt. Lehre sie deinen
schiilern, sie werden durch sie die ersten sein.”

7 Hrsg.: Englische iibersetzung in Two Sufi Treatises 162.
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Auch die ahzab will Ahmad b. Idris von Mohammed diktiert
bekommen haben, und er blieb bei ihrem wortlaut. Als einmal ein
wort im fiinften hizb einem seiner schiiler schwierigkeiten bereitete,
beharrte Ahmad darauf, indem er sagte: So aber sagte es der profet
zu mir. Selbst das, was er an wissenschaft von seinen lehrern gelernt
hatte, will er noch Gott und Mohammed unterbreitet haben, um auch
dies auf ihn zuriickfiihren zu kdnnen. Ohne auftrag Mohammeds
mochte er nichts sagen. (Nabhani: Gami® karamat al-awliya’ 1, 341-
349, mit stiicken aus den viten von Ahmads erstem nachfolger
Ibrahim ar-Rasid — gest. 1291/1874 — und dessen schiiler Isma‘il an-
Nawwab).

Als einer von Ahmads schiilern auf dem friedhof von Mekka be-
graben wurde, erblickte ein anderer, dem das innere auge geoffnet
wurde, “Azra’il, wie er dem toten einen teppich aus dem paradies
brachte und viele lampen in das erweiterte grab stellte. Er wiinschte
sich dhnliches. °Azra®il trostete ihn: Jeder von euch hat das zu
erwarten, dank dem segen der salah ‘azimiyya (Nabhani: Gami® 1,
349).

Die gemeinsamkeiten zwischen Ahmad at-Tigani und Ahmad b.
Idris springen in die augen: Schulung bei verschiedenen scheichen,
aufnahme in die Sadiliyya, in der selbstdndigkeit direkter verkehr mit
Mohammed im wachzustand. Mohammed macht ihn zu seinem
eigenen schiiler und gibt ihm eine eigene dreiteilige litanei, deren
mittelstiick eine besondere segenssprechung von besonderer wirk-
samkeit ist, ebenso andere formeln. Ahmad b. Idris dussert nichts
mehr, ohne es entweder vom profeten gehort oder, wenn es von an-
dern stammte, von ihm bestétigt erhalten zu haben. Er tritt mit pro-
fetischen autoritdtsanspriichen auf.

Die unterschiede liegen ebenfalls klar zu tage: Ahmad b. Idris soll
in seiner ersten selbstdndigkeit den koran zum meister gehabt haben.
In der salah ‘azimiyya bittet er und bitten seine schiiler unumwunden
um eine vereinigung mit Mohammed schon im leben, also um die
besondere gunst, schon hier ihn sehen und mit ihm sprechen zu
diirfen, mehr noch um eine so enge verbindung wie zwischen geist
und seele, also vielleicht um eine unauflgsliche verbindung oder gar
— was mir iiberinterpretiert scheint — um eine vermischung, durch-
dringung (?) mit dem profeten. Es ist eine erweiterte form der
segenssprechung, die Dabbag 1121/1709 am grab des °Ali b.
Hirzihim von Hadir erlernt hatte (/briz 8. Hiervorn 341 f.; zitiert bei
Saniisi: Manhal 60). Kein verbot an seine jiinger, noch einem andern
orden anzugehoren.
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Der zweite, Muhammad b. °Ali as-Sanisi, ebenfalls hasanide, ist
wieder eine generation jiinger als Ahmad b. Idris. Er bildete sich
zuerst in seiner algerischen heimat zum theologen aus und vervoll-
kommnete dies in Fes. Er schloss sich mehreren orden an: im westen
der Sadiliyya und der darqawiyya, im osten der qadiriyya,
nagSbandiyya und anderen (Kattani: Fihris 2, 375; Ziadeh: Sani-
siyah 37). Den tiganiyya jedoch muss er fern geblieben sein, selbst
wenn er einmal bei Ahmad at-Tigani etwelchen unterricht im koran
erhalten haben sollte (Ziadeh: Sanisiyah 37, anm. 11). Da die
tiganiyya gleichzeitige mitgliedschaft in andern orden nicht duldet,
hitte Saniisi jedenfalls gegen das ordensgebot verstossen, denn er
vereinigte in sich mehrere ordenslinien bis zum ende seines lebens,
wie seine schrift Al-manhal ar-rawi zeigt, und liess spéter auch in
seinem eigenen orden andere zu (Rinn: Marabouts 484, 501-502). In
Mekka stiess er auf den vorhin besprochenen Ahmad b. Idris und
gesellte sich zu ihm, ja begleitete ihn sogar ins jemenische Sabya
(oder Sabya), als dieser dorthin auswanderte. Nach Ahmads tod
(1253/1837) sollen die meisten seiner jlinger sich zu Sanisi geschla-
gen haben, der dann allerdings seine eigenen konventgriindungen in
Arabien verliess und nach Nordafrika zuriickwanderte, wo er, in Li-
byen, seine reformerisch gesinnten, arbeitsamen kolonien griindete.

Santsi schrieb zwei biicher, die iiber seine stellung innerhalb der
islamischen mystik auskunft geben. Das é&ltere ist As-salsabil al-
ma‘in fi t-tara’iq al-arba‘in, das jiingere das schon genannte Al-
manhal ar-rawi (beide in Al-magmiia al-muptara min mu’allafat...
sayyidi Muhammad b. °Ali as-Saniisi, Beirut 1968. Schade, das so
seltene zeugnisse der vergangenheit in hidnde von so liederlichen
erbschaftsverwaltern wie den veranstaltern dieses drucks geraten
sind). Sie sind beide nicht viel mehr als eine wiedergabe der namen-
losen abhandlung des mekkaners “Ugaymi (gest. 1113/1701-02),
dessen text sonst kaum greifbar ist (Massignon gibt eine hs. “M.
Fasi” an, EIl tarika). In beiden beruft sich Santsi auf ein und
dieselbe quelle, eben “Ugaymis risala, stellt aber einige namen um,
ersetzt einige durch andere, aber es bleiben vierzig. Den von °Ayyasi
aufgezihlten namen aus “Ugaymi steht die liste im Salsabil etwas
néher als die im Manhal. Aber wir haben in beiden fillen, wenn auch
etwas auseinandergehend, die aufzihlung “Ugaymis vor uns. Im
Salsabil gibt Santsi nur die bei ‘Ugaymi schon vorhandenen und auf
‘Ugaymi fithrenden gewédhrsminner, im Manhal zusitzlich, aber
bruchstiickhaft die weiteren linien bis auf Sanisi.

An erster stelle stehen in beiden schriften Sanuisis die fariga
muhammadiyya und die tariga siddigiyya. Nur sie interessieren hier.
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Fiir die muhammadiyya zitiert Saniisi die beschreibung “Ugaymis,
die wir schon aus °Ayyasi kennen (hiervorn 337), fiir die siddigiyya,
bezogen auf Abu Bakr as-Siddiq, die empfehlungen einer friih ein-
setzenden segenssprechung beim novizen, die Ibn “Ata°allah as-
Sikandari (gest. 709/1309) gegeben hat (hiervorn 293 f.; Miftah al-
falah 30-34). “Ugaymi, Saniisis vorlage, hat sie Ibn °Ata’allah, den
er mit namen nennt, entnommen. Eine siddigiyya hat er daraus kon-
struiert, dass schon Ibn °Ata’allah behauptet, sie von einem nichtge-
nannten “wahrheitserkennner” im namen Abu Bakrs empfangen zu
haben (Miftah 30, unten). Kein mensch wird das fiir bare miinze
nehmen, und ebenso wenig geht natiirlich auch die tariga
muhammadiyya in einer liberlieferunsgkette bis auf Mohammed
zuriick. Das deutet schon Muhammad Siddiq Hasan Han, knig von
Bhopal (gest. 1307/1890), in seinem buch Nuzil al-abrar 191 an,
wenn er sagt, dass diese sache auf dem “mystischen weg und der er-
fahrung” (tariga suliikiyya, tagrib) und nicht auf regelrechter
“iiberlieferung” (riwaya) beruhe. Ihre eigenart liegt wahrscheinlich
darin, dass sie sich in der schulung streng an die vorschriften des Ibn
°Ata’allah halt.

Einen weiteren unterschied scheint ‘Ugaymi — oder ist es erst
Saniisi? — darin erkennen zu wollen, dass der mystiker der tariga
muhammadiyya schliesslich den profeten selbst, der mystiker der
siddigiyya dagegen nur den “mohammedgeist” (ar-rih al-
muhammadiyya) zu sehen bekommt. Wie ist das dann aber zu ver-
stehen, wenn es weiter heisst, dass sowohl in der muhammadiyya als
auch in der siddigiyya diese gestalt zuerst im traum, spiter auch im
wachzustand erscheine? Im Manhal sind noch die “gesichte”
(waqa’i€) im leichten schlummer zwischen wachen und schlafen
eingeschaltet. Kann man im traum nur den “geist” und erst im
wachen die ganze person sehen? Warum dann der unterschied zwi-
schen muhammadiyya und siddigiyya, wenn in beiden traum- und
wachgesichte vorkommen? Oder kann man den “geist” sowohl im
traum als auch im wachen sehen, wie tatsdchlich im Salsabil und im
Manhal zu lesen steht? Das wiirde mit einer vermutung des
Muhammad b. Ahmad al-Andalusi (gest. 901/1495) (Ibn Studa nr.
1064) tibereinstimmen, der schreibt: Mir scheint, dass einige heilige
im wachzustand den geist des profeten, der sich die form seiner
dusseren gestalt gegeben hat (mutasakkila bi-siiratihi §-Sarifa), und
erst die leute des hochsten standplatzes seinen tatsdchlichen korper,
als wiren sie zu seinen lebzeiten bei ihm, sehen (Sarql Bugya 80,
211) [LXXVIII, 529-30]. So auch bei Tisiti: Gays 64. Ich lese
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ka’annahum statt ka’annahii).8 Genau so betrachtet sie Sarqi als
zwei schichten innerhalb der muhammadiyya; die nur den geist se-
hen, sind noch nicht so weit wie die andern (Bugya 80). In der
tiganiyya konnte man sich fragen, ob bei der lesung der gawharat al-
kamal der profet nur im geist oder auch im kdrper anwesend sei
(Sarqi: Bugya 356), also innerhalb der tariga muhammadiyya.

‘Ugaymi (oder Santsi) ldsst selbst die beiden linien
muhammadiyya und siddigiyya ineinanderfliessen. Er stellt ndmlich
Sa‘ranis jemenier, Stini, Zawawi, Manzalawi, die doch eindeutig auf
die seite der muhammadiyya gehoren (hiervorn 339 f.), unter die
flagge der siddigiyya und handkehrum auch unter die
muhammadiyya (Salsabil 9-10). Wir mochten daher die siddigiyya
als eine abart, als eine der moglichen formen, geschichtlich vielleicht
als eine frithform der muhammadiyya betrachten und sie dieser nicht
bei-, sondern unterordnen.

Beide suchen mit unentwegter tasliya den profeten zur erscheinung
und zum sprechen zu bringen. Am ende sollen sich die vertreter der
tariga muhammadiyya in allem sozusagen ausschliesslich auf den
verkehr mit dem profeten gestiitzt und darum ihren namen bekom-
men haben (Manhal 49). Und genau dies ist auch das ziel der sid-
digiyya. Auch sie will sich schliesslich allein vom profeten
unterrichten lassen (Salsabil 28; Manhal 54). Sanusi hatte fiir beide
Abu 1-°Abbas al-°Ara®isi als lehrer (Manhal 50, 51),9 fiir die
muhammadiyya allein noch Badr ad-din Muhammad b. °Abdallah al-
Mustaganimi und Gamal ad-din al-*Ugaymi, einen nachfahren des
Abu 1-Baqa® Hasan b. “Alt al-°Ugaymli, des verfassers der risala, vor
allem aber Ahmad b. Idris. Mit ausnahme von Gamal *Ugaymi sind
alle aus dem nordafrikanischen westen und waren auch von schei-
chen des westens unterrichtet. Aber mangels von nachrichten sind
wir nicht imstande festzustellen, ob Santisi sie schon im westen oder
erst im osten kennen gelernt hat. Nur Ahmad b. Idris, ihn hat Saniisi
erst in Mekka getroffen.

Weitere frage: Ist Sanisi liber das blosse kennenlernen der tariga
muhammadiyya und der tariga siddigiyya hinausgedrungen? Hatte er
erlebnisse mit der erscheinung des profeten? In den mir greifbaren

8 Eine bessere und wahrscheinlich richtige lesart bei Sarqi: Bugya 80,4-6.
Ahnlich muss ein Muhammad b. *Abdallah Ma°n al-Andalusi (gest. 1062/1651)
gedacht haben, der behauptete, der geist, nicht der leib Mohammeds, sei stidndig bei
ihm und er sehe ihn (Nasr al-matani 44) [LXXIX, 530]. Dass der geist Mohammeds
sich in die form seines in Medina begrabenen korpers gibt, stammt aus Ibn al-
¢Arabi: Fusas, kap. 6, 87/deutsch 38.

9  Hrsg.: Dieser Abii 1-°Abbas ist identisch mit Ahmad b. Idris.
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schriften gibt er dariiber keine auskunft. Was etwa berichtet wird
(Rinn: Marabouts 490: vielleicht ein traum), sieht legendér aus.
Spiter einmal, als die saniisiyytin meister in Libyen waren und den
osmanen nicht mehr recht trauten, soll Santisis sohn und nachfolger,
Sidi al-Mahdi (gest. 1320/1902), den profeten um rat gefragt haben.
Er schaute ihn (im traum?). Der profet hob einen ausgebreiteten
teppich auf und zeigte ihm darunter die holle und sagte: Das ist der
sitz derer, die das osmanische reich befehden. Dieses reich wird im-
merdar meine religion und meine gemeinde schirmen (Grife: “Der
Aufruf’ 313) — auch das vielleicht eine legende, zur entspannung des
verhiltnisses der santsiyylin zu den osmanen.

Weniger anfechtbar scheint eine lobeserhebung, die Saniisi seinem
alten lehrer von Maziina, Abt Talib Muhammad b. °Ali (gest. 1818-
19), widmet: Er sei ein mann mit vielen ausnahmezustédnden und im
wesen des profeten entworden gewesen (da fana’ fi dat an-nabi). Zu
gewissen zeiten sei er im gebet oder in einer lehrstunde von einer
vision, die ihn mit dem profeten habe sprechen lassen, fortgerissen
worden und habe dann seine lesung oder seine lehrstunde nicht mehr
fortsetzen konnen (Berque: L’intérieur du Maghreb 21). Aber darin
dussert sich Sansi ja wieder iiber einen andern, nicht iiber sich
selbst. Immerhin verrét er damit, dass er sich dieser art religiositéat
schon friih gegeniibergestellt sah und sich ihr auch spéter nicht ver-
schloss.

Die beste darstellung von Ahmad b. Idrisens und Sanisis tariga
muhammadiyya (regola mistica maomettica) ist die von Carlo
Nallino in seinem aufsatz Le dottrine del fondatore della confrater-
nita senussita.10 Auch er ist in unserer frage nach den tatséchlichen
mystischen erfahrungen Saniisis nicht weitergekommen. Kein wun-
der: auch er stiitzte sich auf Saniisis Manhal, der dafiir nichts hergibt.
Vergegenwirtigt man sich aber das, was bisher liber Saniisi gearbei-
tet worden ist, und die feine skizze, die Nallino am schluss seiner
ausfithrungen tiber die moglichkeiten einer wiederbelebung der reli-
gion Mohammeds zeichnet, so ergibt sich doch klar, was Santsi
wenigstens anstrebte: er wollte die muslime auf der ganzen breite
ihrer religiositét aufs engste und unmittelbarste an die person Mo-
hammeds anschliessen. “Er war von haus aus malikit”, schreibt
°Abdalhayy al-Kattani (Fihris 2, 377,2-3), “aber als er sich in den
wissenschaften der sunna ausbreitete, erkannte er, dass ihm die
forschung (igtihad) obliege. Also begann er sich nach den beweisen,

10 Hrsg.: Meiers text entstand in der mitte der achtziger jahre; zu neueren
arbeiten liber Ahmad b. Idris und Santisi siehe Bibliografie, Anhang.
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die fiir ihn iiberwogen, zu richten.”11 Er beanspruchte fiir sich und
fiir die fahigen die freiheit, iiber die hdupter der rechtsschulen
zuriickzuforschen und iiberall direkt an koran und hadit anzu-
kniipfen, ja hielt das fiir eine pflicht. Das stimmt mit dem programm
der dusseren tariga muhammadiyya eines Ibn Taymiyya, der
salafiyya, des wahhabismus, iiberein.

Schon Mohammed war aber auch staatsmann und oberster feldherr
seiner gemeinde gewesen und hatte mit berufung auf Gott und aus
eigener machtvollkommenheit auch iiber krieg und frieden
entschieden und befehle zum schutz und zur erweiterung des macht-
bereichs seiner religion erteilt. Die nachahmung Mohammeds ent-
hielt daher auch staatsménnische und militédrische tétigkeit. Das be-
streben, seinem beispiel zu folgen und alle seine lehren wiederher-
zustellen, trieb aber Sanisi nicht zur griindung eines eigenen staats,
sondern nur zur wirksamen organisation einer eigenen bewegung. Zu
diesem zweck suchte er eine einsame gegend in den libyschen
wiistenstrichen auf, leitete dort und von dort aus die gemeinde seiner
anhédnger und griindete iiberall neue niederlassungen. Die oberhoheit
der osmanischen regierung wurde in keiner weise angefochten, und
gegen ende von Sanusis leben und mehr noch unter der langjéhrigen
fiihrung seines sohnes Muhammad al-Mahdi (1276-1320/1859-1902)
musste jedem kenner nordafrikanischer verhiltnisse klar sein,
welchen stand der griinder und sein nachfolger einnahm: Sie bildeten
keine regierung, sondern eine marabutfamilie, wie man sie zu hun-
derten aus dem westlicheren teil Nordafrikas lingst gewohnt war,
diesmal aber von grosserem ausmass und belassen und eingesetzt
vom osmanischen sultan. Wie sich’s gehort, erhielten sie, zuerst
Muhammad b. °Ali as-Saniisi 1856, dann sein sohn 1870, steuerbe-
freiung gegeniiber der osmanischen regierung und das recht, den re-
ligionsgesetzlichen almosenzehnten ihrer ordensangehérigen fiir sich
oder, besser und hoflicher ausgedriickt, fiir die iibernahme und
erfilllung der erziehungsaufgaben unter der dortigen bevolkerung
einzubehalten. Damit war die macht, aber auch die verantwortung
fiir ruhe und ordnung in ihren besitzungen der marabutfamilie
iibertragen, und diese hatte alles interesse, die loyalitdt gegen die
osmanen zu befestigen, und die freiheit, die religiositit ihrer eigenen
pragung zu verbreiten. Als verehrte marabute sorgten sie zudem fiir

11 Helmut Klopfer: Aspekte der Bewegung des Muhammad ben °Ali as-Saniisi
31, schreibt aus Jgaz al-wasnan: “Zu einer der vier Rechtsschulen genotigt zu sein,
ist keine prinzipielle Verpflichtung; vielmehr mag jeder tiber jedes Vorkommnis bei
irgendeinem Mufti Rat einholen und damit operieren, wie es zu Zeiten der
Prophetengenossen gewesen ist”. Hrsg.: Dazu Exoteric, Introduction 14.
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die sicherheit des karawanenverkehrs, den die osmanische provinz-
verwaltung niemals hitte gewéhrleisten konnen (Klopfer: Aspekte
53-55, 60, 78-81).

Dass sie als islamische missionare auftraten und den islam mit der
waffe in der hand gegen europdische eindringlinge verteidigen zu
miissen glaubten, ergénzt das bild von ihrer einsatzbereitschaft fiir
ihre ideale. Wir haben diese seite ihres gehorsams gegen Mohammed
aber nicht weiter auzumalen.12 Bemerkenswerter ist fiir uns, dass in
der saniisiyya im gegensatz zu vielen anderen riickwirts gewandten
erneuerungen des islams die mystik ihren platz behielt.

Muhammad b. °Ali as-Sanusi schliesst sein gelehrtes buch zur
verteidigung des igtihad mit einem anhang iiber die mystiker, die er
als “leute Gottes” bezeichnet und in denen er offensichtlich ebenfalls
wahrheitserforscher sieht. Er unterscheidet bei ihnen drei gruppen,
eine iiber der andern. Die untersten sind die, die keine “er6ffnungen”
erlangen, eifrige fromme, die sich mit dem gehorsam gegen ihren
scheich begniigen miissen, sich ganz seinem willen unterordnen,
“wie der tote in der hand seines leichenwischers”, und sich ihm
gegeniiber so verhalten wie einst Moses gegeniiber Hadir (in sure 18)
und dann durch unverwandtes gedenken Gottes schliesslich doch
eine epifanie Gottes erleben, falls sie es so lange aushalten, und im
andern fall sich wenigstens strengstens an die gebote halten wie die
frommen altvordern vom anfang des islams. Die zweiten verzichten
von vornherein darauf, den rang ihres scheichs zu erreichen, folgen
aber in genauer beobachtung seinem tun und lassen, bis sie sich
selbstdndig weiterentwickeln konnen, und richten sich dann nach
ihrer “er6ffnung”. Sonst aber halten sie sich an die texte des korans
und der sunna wie die frommen altvordern. Die dritten erhalten von
Gott direkt innerlich ein wissen, das mit dem vom profeten
libermittelten iibereinstimmt, ohne dass sie ihre eingebungen als
gesetz oder profetie betrachten. Sie konnen zwar sagen: Mein herz
hat mir von meinem herrn mitgeteilt, oder wenn sie nach etwas
gefragt werden: Ich will mich zuerst bei Gabriel erkundigen. Aber

12 Ich benutze die gelegenheit, eine verbesserung zu meinem aufsatz
Almoraviden und marabute 113/Bausteine 2, 745/Essays 369 f., nachzutragen. Die
zweite klasse der mrabtin der libyschen wiiste zahlen nicht sadaga “almo-
sensteuer”, sondern halten “freundschaft”, sadaga, mit den eigentlichen mrabtin,
sind deren beschiitzer. Das ergibt sich aus der arbeit eines Suqayr iiber die araber am
Sinai, der auf die mrabtin zu sprechen kommt. Nallino rekapituliert sie in Raccolta
di scritti 6, 391. Es ergibt sich weiter aus ihrem namen “al-marabtin al-sadqan”,
was nur al-murabitin as-sidgan “die befreundeten marabute” heissen kann, so nach
E.E. Evans-Pritchard: The Sanusi of Cyrenaica 53, der aber trotzdem dem irrtum
von der sadaga verfillt.
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gemeint ist damit nicht der Gabriel der gesetzgebung, sondern eine
instanz, die der gefragte zu einem engel gemacht hat. Sie schopfen
also aus einem born hoherer enthiillung und sind weit von jeder
nachbeterei (taglid), dem schreckgespenst Santisis, dem gegenteil zu
seiner erforschung (igtihad), entfernt. Saniisi zitiert °Abdalhaqq ad-
Dihlawi (gest. 1052/1642), der in seinem kommentar zu
Fayriizabadis As-sirat al-mustaqim (GAL S 11, 235, nr. 10) schreibt:
Wenn es heisst, der sufi habe keine rechtsschule, so ist damit
gemeint, dass er von der iiberlieferung der schule, der er angehort,
um sich danach zu richten, immer das auswihlt, was am vorsichtig-
sten ist oder am genauesten zu einem echten hadit stimmt, und dass
er, wenn eine klare und bekannte iiberlieferung der betreffenden
schule nicht besteht, sich zuriickhilt. Santsi erkldrt: Man muss das
im gleichen sinn verstehen wie das, was der gelehrte Sabban (gest.
1206/1792) in seiner Sira (gemeint ist vielleicht sein werk Isaf ar-
ragibin fi siyar al-mustafa wa-fada’il al baytihi t-tahirin, GAL 11,
288) so ausgedriickt hat: Thnen ist das nachbeten (taqlid) in den
entscheidungen verboten, weil sie ihr wissen iiber die pflichten und
anderes von Gott und dessen gesandtem beziehen. Sanusi zitiert den
vers:

Und wer die nachrichten ohne mittelsmann hort,

dem ist sie durch mittelsleute zu horen verboten.

Wer das aber nicht kdnne, sagt er, tauge auf keinen fall zum
scheich und wer einem solchen folge, miisse scheitern.

Bis hierher war der esoterische weg, den Saniis1 anerkennt, die
herkdmmliche mystik. Erst am schluss streift er noch die zweite, die
innere tariga muhammadiyya. Er erwédhnt zuerst mystiker, die von
oben angesprochen wiirden (muhaddatiin), dann andere, die ihr herz
befragten, wieder andere, die in ihrem innersten durch den engel un-
terstiitzt wiirden und schliesslich solche, die den profeten schauten
und von ihm alle wiinsche erbiten (al-mu$ahid ar-rasil al-musta-
midd minhu kugl su’l), wozu Sadili, (Musa az-)Zuli, Abu s-Su‘tid b.
Abi 1-°ASa°ir (Sa‘rani: Tabagat 1, 162-165), Matbili, Mursi, Suyiti,
al-Qinawi (?), Abt Madyan, Sa‘rani, Muhyi d-din (b. al-°Arabi) und
andere gehorten (Igaz al-wasnan 105-107 [LXXX, 531-535].
Stammt aus Sa°rani: Lawagih 16-17, wonach sich die namen identi-
fizieren und verbessern lassen). Sanisi sieht also zunidchst in der
mystik ganz allgemein, dann aber auch in der mohammedmystik
eine moglichkeit, legal wieder unmittelbar an Mohammed
anzukniipfen. Dieser esoterische zugang zu Mohammed wird ihm
nicht ohne den einfluss des Ahmad b. Idris wichtig geworden sein.
Leider bleibt er durchwegs im theoretischen und erzihlt nichts von
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eigenen erfahrungen. Nallino in Raccolta di scritti 2, 390 scheint mir
in der formulierung zu mystisch und zu drastisch. Er schreibt: “Auf
dem feld der mystik seinem lehrer Ahmad b. Idris getreu, betrachtete
Muhammad b. °Ali as-Saniisi die mystische vereinigung als den
hochsten heiligen vorbehalten und lehrte, dass der mystiker seine
krifte der nachahmung Mohammeds zuwenden und das denken so
auf ihn konzentrieren miisse, dass er womdoglich dazu gelange, in
standiger geistiger einheit (unione) mit ihm (Mohammed) zu leben.
Darum nannte er wie sein meister die mystische methode seiner
kongregation “mohammedanisch” (“maomettico”) (muhammadiyya),
die die anderen dann als senussisch bezeichneten.” — Die ausdrucks-
weise ldsst an ein aufgehen des muslims in Mohammed denken, aber
igtima® ist in unsern texten immer nur so viel wie zusammenkom-
men, zusammensein, keine eigentliche vereinigung mit Mohammed.
Eine solche wird von dem halwatischeich Samman (gest. 1189/1776)
in Medina gelehrt.

Der dritte, eher von lokaler bedeutung, Muhammad b. ° Abdalkabir
al-Kattani (Kittani, gest. 1327/1909), aus Fes, gleichfalls hasanide,
vertrat wie Saniisi die tariga muhammadiyya auf der ganzen front. Er
beklagte den verfall des islams in seiner zeit, predigte die riickkehr
zu koran und sunna, leitete einen orden und suchte auch auf mysti-
schem weg die verbindung mit Mohammed. Er bekédmpfte aber die
autoritidt der schulhdupter keineswegs und beschuldigte leute, die
sich davon abkehrten, einer ausweichung, einer abweichung von is-
lamischen wahrheiten, denn durch diese interpreten werde das gesetz
zwar nicht geschaffen, aber erklért und verbreitet. Was er verurteilte,
war die beschrinkung auf eine einzige autoritit unter diesen interpre-
ten. Wer behauptet, muhammadi zu sein — rief er — und dann hadite
nicht befolgt, weil sein imam sich nicht daran gehalten habe, bleibt
in der nachbeterei gefangen und kann nicht sagen, er sei
muhammadi. Er muss logischerweise zugeben: Wir sind malikiten,
§afi‘iten usw.; ich handle nicht nach diesem hadit, weil der, dem ich
nachbete, sich nicht daran gehalten hat. Ein solcher ist aber nicht
muhammadi (Muhammad al-Baqir al-Kattani: Targamat Muhammad
al-Kattani as-Sahid 26-28). Kattani verlangt also den blick iiber die
schulen hinaus auf die sache, in deren dienst sie stehen. Diese ein-
stellung lduft dem strengen malikitismus, dem er von hause aus
angehort und der dem schulhaupt und den gelehrten der eigenen
richtung in allem die letzte entscheidung iiberlésst, stracks zuwider
(Vgl. WanSarisi bei Ali Merad: Origines 400-402).

Er lenkte von seinem konvent aus die abwehr der von Europa
eindringenden neuerungen und der franzdsischen einmischung. Es
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gelang ihm, den sturz des sultans ®Abdal®aziz mitherbeizufiihren,
den er vorher gegen den falschen kronpritendenten Bt Himara un-
terstiitzt hatte (ib. 179-210), geriet dann aber sofort mit °Abd-
al°azizens nachfolger °Abdalhafiz, dem er in den sattel geholfen
hatte, in konflikt, als er ihm vorschriften iiber seine politik machen
und befehlen wollte, zuerst gegen die franzosen statt gegen seine in-
nern feinde zu marschieren (ib. 211-214). Er hegte wohl die absicht,
selber das land zu fiihren (Drague=Spillmann: Esquissel01;
Brignon: Histoire du Maroc 324-325). Er starb an den folgen einer
auspeitschung, die der sultan angeordnet hatte. Danach blieb die
kattaniyya drei jahre verboten, bis 1330/1912 unter dem neuen sultan
Yasuf, bereits unter der schutzherrschaft der franzosen, die tore ihrer
konvente wieder aufgingen. Kattani hatte die politischen und militi-
rischen realitéiten falsch eingeschétzt.

Auf theologischem gebiet hatte Kattani gegen seinen sultan
¢ Abdalhafiz das weiterleben des profeten nach seinem tod verfochten
(Targama 215). Dieser glaube war eine voraussetzung seiner mo-
hammedmystik. Er beschrieb die einzelheiten dariiber in einem buch
Al-bahr al-hidamm fi Surit al-igtima® bin-nabi al-a°zam “Das weite
meer: Uber die bedingungen des zusammenkommens mit dem
grossten profeten” (ib. 156). Das system von Kattanis litaneien ent-
hilt zahlreiche segensformeln fiir Mohammed (ib. 49-76) [LXXXI,
535-539]. Er baute seine tariga auf die versunkenheit (istigraq) in
den profeten (ib. 44) und hatte schon in der schule seines vaters die
gewohnheit, siebzigtausendmal die haylala und sechzigtausendmal
den namen Mohammed zu wiederholen, wonach ihm schliesslich der
durchbruch (fath) zuteil wurde und er im wachzustand mit dem pro-
feten zusammenkam (igfama‘a). In der kattaniyya soll es iliblich
gewesen sein, an die tiire zu gehen, um Mohammed zu empfangen
(Hilali: Hadiyya hadiya 14; hiervorn 330).

Kattanis sohn Muhammad al-Bagir, der verfasser seiner biografie,
schrieb eine Risala fi kayfiyyat istihdar rithaniyyat an-nabi “Uber die
art und weise, das geistwesen des profeten sich zu vergegenwirti-
gen” (oder heranzuziehen) und ein buch Ar-rawda an-nadiyya fi
itbat as-saqy min al-haqiqa al-ahmadiyya, vielleicht iiber die ema-
nationen aus dem {iibersinnlichen wesen des profeten!3 (ib. 253),
ausserdem ein biichlein tiber seine eigenen vereinigungen mit dem
profeten unter dem titel Husal as-sial (=su’l) fi gtima‘ati bi-
sayyidina ar-rasil (ib. 252).

13 Hiufig wird das ausgiessen solcher lichter mit sagy (manchmal mit bi- des
lichts) ausgedriickt. Vgl. Ibriz 266-267 [LXXXII, 539-41].



14. MOHAMMEDS ERSCHEINUNG IM TRAUM UND IN DER
VISION

Als Ibn al-Muwaqqit 1333/1915 die aufzidhlung der ihm bekannten
griber der heiligen und frommen von Marrakesch beendete, schloss
er nicht mit einem gewohnlichen lob Gottes und einer gewohnlichen
segenssprechung iiber Mohammed, sondern mit dem gebet um
siindenvergebung und um die auszeichnung, “dass wir im wachen
und im schlafen mit ihm, dem profeten, zusammen sein konnen
(igtima®)” (Sa‘ada abadiyya 2, 112-113). Damit ist ein zug hervor-
gehoben, der nicht nur fiir die maghrebinische frommigkeit, sondern
fiir den ganzen pietismus des neuzeitlichen islams kennzeichnend ist:
die sammlung der gldubigen um den profeten und die suche nach
dem erlebnis seiner gegenwart.

Die wahrnehmung des profeten ist fiir den nachgeborenen muslim
ein “iibersinnliches” sehen und spiiren, an dem auch horen, riechen,
wissen u. dgl. beteiligt sein konnen. Es geschieht in unterschiedli-
chen hohen und tiefen der seele, vom innersten punkt (sirr) bis zu
den dusseren augen (basar), und in so gegensitzlichen ausgangsla-
gen wie schlafen und wachen. Die islamische ausdrucksweise ist bei
der bestimmung dieser zustdnde leider weder einheitlich noch immer
genau und vom psychologischen standpunkt aus oft korrektur-
bediirftig. Ein einigermassen versténdliches bild lédsst sich nur dann
gewinnen, wenn man bereit ist, die liberlieferten beschreibungen
genau zu nehmen, aber von der sache her zu retuschieren, im
deutschen also da und dort genauer zu sein, als es das original ist.
Um den boden der quellen nicht zu verlieren, scheint es aber
angezeigt, sich weiterhin wie diese “archaistisch”, gewissermassen
vorwissenschaftlich, auszudriicken (niheres iiber den wissenschaftli-
chen standpunkt bei Willy Obrist: Die Mutation des Bewusstseins
57-68). Wir konnen alle angedeuteten wahrnehmungen als
“gesichte” bezeichnen, worin die begleitenden und manchmal auch
vordringenden andern wahrnehmungen und die denk- und
gefiihlsvorginge inbegriffen sein sollen. Wir hitten dann am einen
ende das “traumgesicht”, kurz traum, der, wie wir vereinfacht sagen
wollen, in und aus dem schlaf, vielleicht wenn er sich gegen das
wachsein hinbewegt, entsteht, am andern ende das “wachgesicht”,
oder die vision, die sich grundsitzlich bei wachem bewusstsein,
vielleicht wenn es sich gegen den schlaf hinbewegt, einstellt.



370 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

Dazwischen gibt es eine reihe von halbwachheiten und halbschlafen,
die je nach dem grad des schlafes oder der wachheit mehr auf diese
oder jene seite zu liegen kommen.

Das arabische wort fiir “sehen” ldsst wie das deutsche an sich nicht
erkennen, ob es sich um ein gewohnliches sehen oder um eine
libersinnliche wahrnehmung der hier gemeinten art handelt. Darum
konnte in der islamischen theologie die streitfrage aufkommen, ob
man im jenseits Gott mit den dusseren oder mit inneren augen sehe.
Auch traum- und wachgesicht sind ohne néhere angaben nicht zu un-
terscheiden. Geht es um einen traum, so sollte zur verdeutlichung “er
sah im schlaf” gesagt werden oder ein “als ob” (ka’anna, im persi-
schen der irrealis) nachgesetzt werden, was aber oft nicht geschieht.
Anderseits eignet sich das wort fiir sehen wegen seiner unbestimmt-
heit nicht schlechter als das deutsche, gerade die gesichte, und zwar
allgemein vom traum bis zur vision, zu bezeichnen. Man hat dafiir
das besondere verbalnomen ru’ya (mit langem a) zur verfiigung, das
meist fiir das traumgesicht gebraucht wird, aber auch auf die andern
gesichte ausgedehnt werden kann. Als plural figuriert suppletiv
mara’i, das allerdings auch dinge, die mit den dusseren augen gese-
hen werden, bezeichnen kann. (Die bedeutung “gesichte” fehlt in den
worterbiichern, ist aber reichlich belegbar, z.b. Ahmad Baba: Nayl
al-ibtihag 322; Ma‘sal 17, 272). Ru’ya kann wie mara’7 ein objekt
nach sich haben: ein gesicht von jemand, sei es im traum oder in der
vision, beispiele: ru’ya n-nabi al-labana usw. (Tirmidi: Gami®, ru’ya
9, Uberschrift bd. 4, 539) “der traum des profeten von nnlch” usw.;
kana katir ar-ru’ya li-rasil allah (Sa°ran: Tabaqat 2, 72-73) ¢
hatte oft visionen vom gesandten Gottes”; ra’a n-nabi yaqazatan fi f
musalla masgid Tadkiikt tumma gila inna tilka r-ru’ya hiya llatt
naqasa bi-sababihd basaru ‘aynayh (Ma‘sil 11, 95) “er sah den pro-
feten im wachzustand auf dem gebetsplatz der moschee von
Tadkukt, durch dieses gesicht soll ihm das augenlicht geschwicht
worden sein”; al-kagad alladi yaktubu fihi ru’yahu lin-nabi (Ma‘“siil
4, 24,14-15) “das papier, auf dem er seine trdume vom profeten auf-
schrieb” (aufzeichnungen von trdumen gab es viele, z.b. Dahabi:
Tadkirat al-huffaz 1232,9-10; Taskibrizada: Saga’iq 247; Rihlat at-
Tigani 259-260. Sie konnen auch visionen enthalten, so die
tagebiicher des modernen mahdi Moussa ben Mohammed-Lamine —
gest. 1949 — am Niger: Vincent Monteil: L’Islam noir 332-342). Der
theologie zu liebe ist ru’ya (mit langem a) in sure 17,60 auch etwa
als ru’ya “wirkliches sehen” gedeutet worden, das Mohammed auf
seiner himmelsreise von Gott gehabt habe; dazu Fiick: Arabiya 95-
96; weiteres bei Paret: Der Koran. Kommentar und Konkordanz, zu
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sure 17,60. Ru’ya statt ru’ya im sinn von traum kommt vor; Miiller:
Uber Text und Sprachgebrauch von Ibn Abi Useibi‘a’s Geschichte
der Arzte 891; Kropp: Die Geschichte der “reinen Araber” 1, 106a,
bezogen auf arab. 10,11; Husayn Huga: Ad-dayl li-kitab Basa’ir ahl
al-iman 35,8 [LXXXIII, 541]. °Abdalqadir al-Gaza®iri behauptet,
man habe bis auf Ibn al-°Arabi nicht zwischen ru’ya “sehen” und
mu§ahada “schau” unterschieden. MusSahada setzte nach Ibn al-
°Arabi ein wissen von der sache voraus, ru’ya nicht (Mawagif 1,
373) [LXXXIV, 541-543]. Das hat fiir uns hier keine bedeutung.

Es ist auf der ganzen breite, vom traum bis zur vision, ein inneres
sehen. Das wird da und dort nur fiir die vision bestritten, teils weil
der berichterstatter sein erlebnis mit einem dusseren sehen verwech-
selt hat, teils weil die ehre des sehers es zu gebieten schien, denn ein
wahrnehmen des profeten mit den augen ist das hochste, was man
verlangen konnte. Auch die seherin von Prevorst (gest. 1829)
“behauptete immer, ganz wach zu sein, sie war aber... immer in
einem Zustande des Innern” (Kerner: Die Seherin von Prevorst 133).
Die verwechslung ist leicht begreiflich. Vision ist nach unserer eige-
nen begriffsbestimmung eine schau im wachsein, ein zweites sehen,
das sich tiber das #dussere sehen bei offenen augen legt und dieses
nicht immer vollstindig zu iliberdecken braucht, so dass der visionér
das iibersinnliche gesicht auch in seine dussere umwelt eingebettet
sehen kann. Ein beispiel wire die geschichte von Mohammed, der
den engel Gabriel den ganzen horizont einnehmen sah (Concordance
2, 441, sadda l-ufuq; Gazzali: Thya® 2, 291,2) [LXXXV, 543]. Ein
anderes die legende — hier ist wohl das meiste legende — vom kalifen
‘Utman, der am tag, bevor er getdtet wurde, im fenster den profeten
gesehen und gesprochen haben soll (Tifiti: Gay§ 68). Auch Arthur
Schopenhauer: Versuch iiber das Geistersehn und was damit zusam-
menhdngt, kennt die mischform der vision mit wahrnehmung des
ortes, wo man ist, und eingeblendeten nichtfysischen erscheinungen,
aber sie bildet fiir ihn kein unterscheidungskriterium.

Hier schliesst die halluzination des verriickten an, die Mulla Sadra
(gest. 1050/1641) so beschreibt: Manchmal kdnnen dem verriickten
(magnun) im gemeinsinn gestalten erscheinen, die er darin sieht
(yaraha), die aber kein dasein (wugiid) im dusseren haben. Er fragt
dann: Was sind diese objekte, die ich vor mir sehe? und sagt: Ich
sehe den und den und so und so. Daraus wird klar, dass das, was er
sieht, so wie er es sieht, fiir ihn wirklich vorhanden ist, genau wie fiir
den menschen alle sinnendinge vorhanden sind. Da er aber keinen
verstand hat, sie zu unterscheiden, und nicht weiss, dass ihnen
dusserlich kein dasein eigen ist, wihnt er, diese gestalten befinden



372 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

sich wirklich in der aussenwelt, gleich wie sie von ihm gesehen wer-
den. So sieht auch der schlafende im traum... (Al-hikma al-
muta‘aliya 3, 498, pu - 499,4).

Aber auch bei vollstdndiger absorption des dusserlichen sehens ist
man wach in die vision getreten und sieht halt nun an stelle der
gewohnlichen umwelt die sie iiberblendenden erscheinungen. Der
kritische Abu I-Hasan °Ali b. Muhammad b. Sulayman al-Ansari al-
Garnati, bekannt als Ibn al-Gayyab (gest 749/1349) (Maqqari: Nafh
at-tib 5, 445), macht kein hehl aus seinen bedenken. Er hatte gehort,
dass der fromme Muhammad b. Ahmad al-Ansari as-Sahili (gest.
754/1353) von Mélaga (GAL II, 235; Ibn al-Hatib: /hata 3, 191-193)
den profeten sehe, und fragte ihn, ob das mit den augen oder mit dem
herzen geschehe. Sahili erwiderte vieldeutig: Habe ich einen zweifel
dariiber, ob ich jetzt Ibn al- -Gayyab (= dich) vor mir sehe und mit
ihm spreche? Ibn al- -Gayyab: Nein. Er: So ist der zustand. Ibn al-
Gayyab aber sagte sich: Seltsam: Es kann nur ein sehen des herzens
sein, aber es liberwiltigt ihn so, dass er sich die gestalt des profeten
in seinen sinnen (f7 /-hiss) einbildet (tahayyala), denn dass eine sub-
stanz an zwei orten zugleich sei (ndmlich der profet in seinem grab

und auch in Spanien), ist unmoglich (Ibn al-Hatib: [hata 3, 240-241).
Ibn al-Gayyab meint damit, Sahili stelle sich bei solchen inneren
wahrnehmungen des herzens, weil er dabei wach ist, fdlschlich ein
wahrnehmen mit den augen vor.

Ein spéterer mystiker Qasim b. Salah ad-din al-Hani al-Halabi
(gest. 1109/1697) begriindet die unmoglichkeit eines dusseren
wahrnehmens damit, dass das in der vision wahrgenommene von
einem andern, der an der gleichen stelle stehe, ja nicht gesehen
werde. Er schreibt: Auch in der reinen wachheit (al-yagaza as-sirfa,
also nicht nur im halbschlaf) sieht man nur mit dem auge des inneren
gesichts (‘ayn al-basira), auch wenn die augen geodffnet (maftith)
sind, denn ein anderer, der dabei ist, sieht das ja nicht so (aus Qasims
schrift As-sayr was-sulitk ila malik al-mulitk,14 bei Sanusi: Bugyat
al-magqgasid 132; GAL 11, 344).

So dachten auch einige scheiche Saniisis im westen (ib.) und so
hatte schon Muhammad al-Gazzali (gest. 505/1111) gedacht, wenn
auch ohne bezug auf Mohammed. Gazzali behauptet: Alles, was sich
an der stétte der einbildung (jayal) ereignet und wovon man sich
vorstellt (yutasawwaru), dass es sich an der stétte des fysischen se-
hens (ibsar) abspiele, ist schau (musahada), und nur selten wird sich
beweislich die unmoglichkeit dartun lassen, etwas da zu schauen, wo

14 Hrsg.: Zu dieser schrift vgl. auch Sufism in the 18th Century 330 f.
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man sich einbildungen vorstellt (Faysal 180). Und mit bezug auf
Mohammed: Ein wort des profeten lautet: Wer mich im traum sieht,
sieht mich wirklich, denn der satan stellt sich nicht in meiner gestalt
dar. Thn zu sehen — so fahrt Gazzali fort — heisst nicht, dass die per-
son (Saps) aus der rawda von Medina an den ort des trdumers (um
einen solchen handelt es sich hier) wandert, sondern heisst nur, dass
sein bild (s#ra) im sinnesapparat (hiss) des trdumers vorhanden ist
(Faysal 177). Mit dem sinnesapparat ist hier der vorstellungsapparat
gemeint, in dem das, was einmal von den sinnen wahrgenommen
worden ist, hingen bleibt und noch vorhanden ist, wenn das ding
selbst nicht mehr erreichbar ist (Faysal 176. Dafiir steht in Thya’ 3,
19,pu richtiger payal) [LXXXVI, 543-44], hier, wo es sich um den
profeten handelt, den man selbst nie gesehen hat, wohl das bild, das
man sich von ihm aus den schilderungen gemacht hat. Mit bezug auf
die unbekannte stimme (bat g6!) und Hadir, nun wieder fiir die vi-
sion: Bei lauterkeit des herzens kann auch die stimme des unbekann-
ten rufers vernommen und ebenso mit den augen (basar. Das heisst
hier mit der inneren sehkraft gegeniiber dem inneren gehor fiir die
stimmen) die gestalt (siira) des Hadir geschaut werden (yuSahad).
Denn dieser nimmt fiir die mit dem herzen wahrnehmenden (arbab
al-qulib) die verschiedensten gestalten an. In diesem zustand
nehmen aber auch die engel fiir das auge des profeten gestalt an, sei
es ihre wirkliche gestalt, sei es ein abbild (mital), das bis zu einem
gewissen grad ihrer gestalt nahekommt: Der profet erblickte Gabriel
zweimal in seiner wirklichen gestalt... In diesen zustdnden der
lauterkeit wird auch die kenntnis des inneren der andern mdoglich.
Man nennt das manchmal die erkenntnis durch hellsicht (Ihya’ 2,
290-291).

Die zuletzt genannte schau wird nur verstandlich, wenn man sie im
gelduterten herzen lokalisiert. Mogen augen und ohren noch so wach
sein, die wahrnehmung der himmlischen stimme, der himmlischen
gestalt und der verborgenen gedanken der andern erfolgt im hinter-
grund der sinnesorgane, im herzen. Nach “Ali ad-Darqawi (gest.
1328/1911) kommt die musahada nabawiyya durch konzentration
des denkens und des gedenkens zustande und ist ein zusammentref-
fen des geistes des sehers mit dem geist des profeten im wachsein
(Ma‘sal 1,277) [LXXXVII, 544-45].

Weiter hat Qasim al-Hani ein solches zusammentreffen in die welt
der urbilder verlegt, und zwar genau in der form, wie es diese mystik
erheischt, ndmlich so, dass man dabei wissenschaften, erkenntnisse,
befolgung des gesetzes und siifische qualititen erlange und im
schlimmen fall durch dazwischentreten eines teufels boses und
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irrtimliches einhandle. Das stammt aber schon nicht mehr aus der
mohammedmystik, sondern aus einer gottesmystik, in der dieses
gegeniibertreten und horen der gottlichen ansprache nach den
Ta‘rifatr des °Abdarrazzaq al-Kasi (gest. 730/1330) fahwaniyya
heisst (Santsi: Bugyat al-magasid 133 [LXXXVIII, 545-47]; ©Abd-
arrazzaq al-Kasi: [Istilahat as-sifiyya 132; Rasa’il-i... Sah
Ni‘matullah-i Wali-i Kirmani 3, 96, mit dem halben vierzeiler:

Fahwaniyatun (so gemessen) ist die ansprache Gottes an uns,

aber im gegeniibertreten (muwagaha), dies sage!)

Weiter kann zu gunsten des inneren auges angefiihrt werden, dass
auch blinde, deren dusseres auge gar nicht funktionstiichtig war, vi-
sionen mit dem profeten gehabt haben sollen. Ein lobdichter Mo-
hammeds auf dem gabal Zawawa namens °Ali b. Darréar, wohl im
12./18. jahrhundert, soll immer wieder den profeten gesehen haben
(Rihla wartilaniyya 36,1). In Marrakesch fragte man Abt °Abdallah
Muhammad b. Hasim an-Nasiri ad-Darir (gest. 1333/1915), nachdem
er sein augenlicht verloren hatte, ob er sich nicht heilen wolle. Er
erwiderte: Jene gesunden augen niitzten mir nicht so viel wie diese:
ich sehe mit ihnen das antlitz meines profeten (Ibn al-Muwaqgqit:
Sa‘ada abadiyya 1, 54). Kennzeichnend auch hier der hinweis auf
die fysischen augen, obwohl diese doch gar nicht gemeint sein kon-
nen. Dass die vision ein zweites, dazukommendes gesicht ist, zeigt
sich auch darin, dass es etwa einer “er6ffnung” (fath) gleichgesetzt
oder von einer “eréffnung” eingeleitet wird. Dem seher miissen eben
zusitzliche augen aufgehen, damit er sieht. Ein Muhammad b. Salih
al-Filali (im 14./20. jahrhundert) betete einmal hinter einem mann,
der dinge tat, die das gebet ungiiltig machten. Da hatte er eine eroff-
nung, in der er im wachen klar und deutlich den profeten vortreten
und vorbeten sah (Susi: Munyat al-mutatalli‘in 67).

Die am dusseren sehen bei der vision festhalten wollten, halfen
sich mit der kategorie des wunders (karama), wogegen kein muslim
etwas einwenden und wodurch alles “erklédrt” werden konnte, ja was
theologen geradezu verlocken musste, sich fiir das unmdgliche
einzusetzen. Einer der Saniisischeiche namens a$-Sams al-Hadari
(mir unbekannt) nahm stellung gegen Qasim al-Hani und pochte auf
die notwendigkeit, hier das geschehen eines wunders anzuerkennen.
“Nichts steht dem entgegen”, rief er vielsagend, “dass die schleier
denen nicht durchbrochen werden, die des sehens nicht wiirdig sind,
obschon sie denen, die dessen wiirdig sind, durchbrochen werden.”
Aber er gibt selbst zu, dass in der vision beides, wie es scheint, ab-
wechselnd, vorkomme. Bei hédufiger segenssprechung nehme der
geist Mohammeds eine gestalt (vielleicht seine, des profeten, gestalt.



MOHAMMED IN TRAUM UND VISION 375

Dafiir géibe es mehrere textnachweise, vgl. etwa Ibn al-°Arabi: Fusis
87,4/Kofler 38,6) an und der mensch nehme ihn bald (tGratan) mit
dem #usseren auge (“ayn basarihi), bald mit dem inneren auge (‘ayn
basiratiht) wahr. Doch das sehen mit dem inneren auge sei stérker,
weil — dies wieder nach einem hier verfehlt gebrauchten klischee,
dass sinneswahrnehmungen tduschungen ausgesetzt seien — dusseres
sehen manchmal von wéhnungen und falschen gedanken beeintrich-
tigt sei, wihrend das innere sehen, “das sehen mit dem reinen inne-
ren gesicht”, davon unbehelligt bleibe (Sanusi: Bugyat al-maqgasid
133).

Der bedeutende mystiker Muhammad b. °Abdalkarim as-Samman
(hier Sammani) al-Madani (gest. 1189/1776) suchte das wunder et-
was mundgerechter zu machen und wollte im sinnlichen sehen
gewissermassen eine an sich nicht ndtige materialisierung von er-
scheinungen der vorstellungswelt, zur besonderen begnadung
(ikram) der erwihlten, erkennen. “Diesen ist”, so sagt er, “die welt
der vorstellung (hayal) in die welt der sinne iibergefiihrt worden.”
“Die andern”, fiigt er bei, “nehmen dies nur im traum wahr” (Sanusi:
Bugyat al-magqasid 133).15 Samman spricht von Gott, nicht von Mo-
hammed, und von tibersinnlichen erscheinungen, die fiir auserwihlte
bis ins fysische verdichtet wiirden und die man nun mit den fysi-
schen augen sehen konne.

Suyuti (gest. 911/1505) hielt das sehen des profeten mit dem
herzen im wachzustand fiir eine vorstufe der vision mit dusseren au-
gen. Er ist jedoch weit davon entfernt, dieses dussere sehen dem
gewohnlichen sehen anderer gegenstidnde gleichzustellen. Er nennt
es, um diesen unterschied zu verdeutlichen, eine “zustandshafte
gesammeltheit, einen barzaphaften zustand, eine erlebnissache”
(gamCiyya haliyya, hala barzahiyya, amr wigdani), die sich andern
nicht mitteilen lasse. Man erlebe eine zauberische gefangennahme
(ubda) (Tanwir al-halak 263. Ob ahda oder uhda, ist mir nicht klar.
Das wort kommt mehrfach im sinne von raptus vor bei Denis Gril:
La Risala de Saft al-din ibn Abi I-Mansir ibn Zafir, arab. 111, fihrist
al-istilahat as-sufiyya. Weiteres bei Sartain: Jalal al-din al-Suyiti 1,
208, anm. 68) [LXXXIX, 547-64]. Wire es in allen teilen gleich wie
ein gewohnliches sehen, sekundiert Muhammad al-Filali im 12./18.
jahrhundert, so wiirde man durch das dussere wahrnehmen Moham-
meds in die klasse eines profetengenossen aufriicken, nein, ein
solches zusammensein gehore in das kapitel der “durchbrechung der
schopfungsgewohnheiten” (Tahrirat ar-ra’iqa 60a). Suyuti lieferte

15 Hrsg.: Dazu auch Sufism in the 18th Century 355.
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ausserdem die theologie einer bereits geschehenen auferstehung Mo-
hammeds, in deren gefolgschaft man wohl glauben konnte, ihn bei
erscheinen auch &dusserlich wahrnehmen zu konnen (Vgl. verf.: Eine
auferstehung Mohammeds bei Suyiiti 20-58/Bausteine 2, 797-
836/Essays 505-47). Fiir die verteidiger eines sehens mit den fysi-
schen augen muss natiirlich auch jede andere wahrnehmung in
solchen visionen, also horen, riechen, schmecken usw., fysisch sein.
Es soll nicht geleugnet werden, dass die nerven aller denkbaren sin-
nesempfindungen auch von inneren erlebnissen beriihrt und die
sinneswahrnehmungen zum mitschwingen gebracht werden konnen,
aber unsere schriftsteller behaupten, dass die sinne des visionérs von
aussen angeriihrt wiirden, entsprechend jener unreflektierten
dusserung eines frommen jemeniers namens Ablli Harba (gest.
724/1324): Ich habe noch nie den profeten zu hilfe gerufen, ohne
antwort zu erhalten und ihn mit meinem augapfel (bi-‘ayni §-
Sahmiyya) zu erblicken (Sargi: Tabagat al-hawass 120; Lofgren:
Arabische Texte 2, 232,2).

Zu allem ungliick, aber begreiflicherweise, unterscheiden die
beteiligten und die berichterstatter oft nicht zwischen wachzustand
und sehen mit den fysischen augen. Muhammad b. °Ali b. Mahdi al-
Harawi az-Zamrani, genannt at-Talib (gest. 964/1557 in Fes), be-
hauptete, sogar Gott mit inneren augen zu sehen, schilderte das aber
wie ein erblicken mit den dusseren augen, wodurch er sich die kritik
des °Abdallah al-Habti zuzog (Ibn Askar: Dawhat an-nasir 61; zi-
tiert bei Muhammad al-Mahdi al-Fasi — gest. 1109/1698 — : Mumti®
al-asma“ fi dikr al-Gazill wat-Tabba® 59,2-3. Daselbst 60-66 eine
reihe von zitaten liber die frage nach der schau Gottes auf erden).
Nicht klar ist, welches wache sehen Suyiiti meint, wenn er es fiir eine
gottesgnade (karama) hilt, den profeten im wachzustand zu sehen,
sich mit ihm zu vereinigen und von ihm erkenntnisse und gaben zu
empfangen (Al-ilam bi-hukm ‘Isa ‘alayhi s-salam 163). Und ebenso
unklar ist Yafi’i (gest. 768/1367), wenn er das wache sehen von
toten liberhaupt in gleichem sinn einem blossen sehen im traum
gegeniiberstellt (Rawd ar-rayahin 134) [XC, 564-65].

Aber es gibt auch andere, die innerhalb des wachen sehens zwei
verschiedene arten auseinanderhalten: das sehen mit dem herzen und
das sehen mit den augen oder gleichbedeutend: das sehen mit den
augen des inneren gesichts (‘ayn basiratihi) und das sehen mit den
augen des kopfes (“ayn ra’sihi). Diese beiden sehensweisen stehen
auf der skala vom traum zur vision an dem ende, wo das wache se-
hen eingetragen ist. Ausfiihrlich dussert sich dazu der mystiker von
Mailaga Abu °Abdallah Muhammad b. Muhammad b. Ahmad b.
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¢ Abdarrahman al-Ansari as-Sahili, bekannt als al-Mu®ammam (gest.
754/1353). In seinem werk Bugyat as-salik fi asraf al-masalik (GAL
II, 265)16 [XCI, 565-67] unterscheidet er fiinf stufen beim sehen des
profeten, die sich aus der intensitéit der vergegenwirtigung des pro-
feten im wachsein ergeben. Wer miihe habe, sich den profeten zu
vergegenwértigen, konne ihn zwar im traum sehen, aber nur selten.
Wer sich angelegentlicher mit ihm beschiftige und sich bei der
tasliya etwas denke, sehe ihn im traum besser, aber nur, soweit er ihn
in gedanken vor sich habe. Die dritten brauchten nur einzuschlafen
und schon s#dhen sie ihn. Die vierten seien so weit fortgeschritten,
dass sie ihn bei geschlossenen lidern mit dem inneren auge (‘ayn
basiratihi) stets sdhen, gerade wenn sie wach seien. Die filinften
endlich stiinden auf so hoher stufe, dass sie ihn mit dem &dusseren
auge von angesicht zu angesicht (bi-ayn ra’sihi ‘iyanan) in der sin-
nenwelt schauten. (Ausgezogen bei TisitL: Gays 240-242. Auch bei
‘Ubayda b. Muhammad as-Sagir... a$- Slnq1t1 at-Tisiti: Mizab ar-
rahma 71, mit einem schlussverweis auf “Al-gays al-kabir!” Mir ist
das verhiltnis zwischen den beiden biichern nicht klar) [XCII, 567-
74].

Die doppelte moglichkeit, den profeten im wachzustand, mit dem
inneren und mit dem #usseren auge zu sehen, erkannte auch a§-Sams
al-Hadari an, jener lehrer Muhammad b. °Ali as-Santisis, dessen vo-
tum wir eben wiedergegeben haben (373 f.), aber er schreibt dem in-
neren sehen stirkere wirkung zu, hilt es fiir ungetriibter. Das ist kein
widerspruch zu Suyiti, der wie Sahili innerhalb des wachzustandes
einen aufstieg vom sehen mit dem herzen zum sehen mit den augen
kennt (Tanwir al-halak 262-263). Dieser aufstieg bedeutet nur eine
grossere auszeichnung, nicht unbedingt auch einen stédrkeren
wirkungsgrad. Das paket “sehen mit den augen” + “sehen mit dem
herzen” ist auch dem gelehrten al-Hasan al-Yusi (gest. 1102/1691)
vertraut. Er stellt es dem paket “traum” + “absenz” im nichtwachsein
gegeniiber (Al-muhddarar 115-116) [XCIII und XClllIa, 574-75].

Muhammad b. °Ali as-Sanusi teilt die ganze strecke vom traum bis
zur wahrnehmung mit den inneren sinnen im wachen, also dem
ibersinnlichen sehen im wachzustand unter weiterbestand des
sinnlichen sehens in drei teile. Das, was man im schlaf sieht, nennt er
“traum” (ru’ya), das, was man zwischen schlafen und wachen oder
im zustand der absenz (gaybiiba) sieht, “vision” (wagi‘a) und das,
was man im wachzustand und bei prdsenz der sinne sieht,
“enthiillung” (kasf) und erkldrt, dass die beiden erstgenannten arten

16 Hrsg.: Zu dem buch auch Radtke: Von Iran 43.
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des nichtsinnlichen sehens, also die traumerscheinungen und die
wahrnehmungen im zustand zwischen schlafen und wachen, nicht
unmittelbar wahr zu sein brauchten, sondern oft der ausdeutung
bediirften, im gegensatz zu der enthiillung, die aber auch nur durch
mystische schulung, pfadbeschreitung, erreicht werde (Manhal 83-
84/Salsabil 64-66) [XCIV, 575-76].

Es gibt schriftsteller, die in der vision beide arten von
wahrnehmung, die mit dem inneren und die mit dem dusseren auge
gleichzeitig anerkennen, so der tigani Ba°qili (gest. 1368/1949)
(Ma‘sial 11, 183), und andere. Sie lassen dem leser die wahl, ob er
sich unter visionieren ein sehen mit dem herzen oder ein sehen mit
den augen vorstellen will. Was heisst sehen im wachzustand in dem
hadit “wer mich im traum (oder schlaf) sieht, wird mich im wachen
sehen? Nach einigen ist es ein sehen mit den augen des kopfes,
nach andern mit den augen des herzens (Gays 58) [XCV, 576].
‘Ubayda b. Muhammad as-Sagir b. Anbuga... as- Sinqiti at-Tisiti
(gest. 1284/ 1867) der bruder des verfassers des Gays kafil, sieht hier
aber keine schwierigkeit und will nicht nur beides anerkennen, son-
dern auch ein merkmal zu ihrer unterscheidung gefunden haben. Ein
ganz einfaches, aber es ist noch etwas dazu zu sagen. Ibn Anbiiga —
so wollen wir den bruder kurz bezeichnen — hilt das wache sehen des
profeten fiir ein wahrnehmen in der welt der urbilder oder abbilder
(‘alam al-mital), die er aber nicht so, sondern als welt der vorstel-
lung oder einbildung (hayal) bezeichnet und als objektiv und unab-
hingig von der vorstellungstétigkeit des menschen denkt. Von diesen
selbstdndigen vorstellungen seien die subjektiv entstandenen vorstel-
lungen, ob erinnerungen oder erfindungen, zu unterscheiden. Der
mensch habe nun, behauptet er kiihn, (zwei arten) von augen, dinge
in der unabhéngigen, objektiven vorstellungswelt wahrzunehmen:
das auge der sinne (‘ayn al-hiss) und das auge der vorstellung (‘ayn
al-payal). Vom sehen der materiellen aussenwelt ist nicht die rede.
Wenn es nun gelte herauszufinden, ob bei einer wachen
wahrnehmung von dingen der objektiven vorstellungswelt das
sinnliche oder das innere auge am werke sei, geniige es, die im blick
befindlichen dinge aufmerksam zu betrachten. Verdnderten sie unter
dem blick ihr aussehen, so nehme sie — nach Ibn Anbuga — das inne-
re auge wahr. Blieben sie gleich, so sehe sie das dussere auge. Im
tibrigen wiirden beide, das innere und das &ussere auge, von nichts
anderem als der vorstellung selber benutzt. Sie steht hinter dem inne-
ren wie hinter dem #usseren wahrnehmen. Er lobt dann
tiberschwenglich die vorstellung (hayal), die den menschen vor allen
andern geschopfen auszeichne und nie irre. Wenn sich etwas irre, so
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sei es der verstand (‘aqgl) in seinem urteil. Es ist das loblied auf eine
fahigkeit des menschen, sich beispielsweise allen ernstes vor Gott
vorzukommen, wenn er vor einer giblamauer sitzt. Und an diesem
beispiel, das er selber bringt, kann es einem dimmern, warum er
auch die fysische wahrnehmung der vorstellungstitigkeit unterstellt.
Der gedanke wird der sein, dass man beim betrachten der aussenwelt
ja immer auch die begriffe und damit vielleicht sogar die real und
konkret gedachten dahinter liegenden urbilder der dinge
“wahrnimmt”: stein, baum u. dgl. Man versetzt sich in die vorstel-
lung durch einen akt, der mit der vergleichungspartikel (adat at-
tasbih) “als ob” (ka’an) ausgedriickt wird (Mizab ar-rahma 72-73).
Wir haben “vorstellung” gesagt, um der objektiven, unabhingig
bestehenden bilderwelt einigermassen gerecht zu werden. Fiir die
subjektive produktion wére “einbildung” vielleicht das bessere wort.
Fiir die behauptung, dass man mit dem auge der sinne auch jene
selbstidndige bilderwelt wahrnehme, bleibt uns Ibn Anbiiga den be-
weis schuldig, soweit darunter nicht eben die begriffe oder urbilder
zu verstehen sind, die eben bei der wahrnehmung Husserer gegen-
stinde mit einfliessen. Vielleicht wollte er aber nichts anderes als die
weitverbreitete lehre von der vision mit den fysischen augen mit-
beriicksichtigen und die beiden moglichkeiten, dass sich die so
vorgestellten gegenstinde bei der betrachtung veréindern oder unver-
andert erhalten, erkldren. Vielleicht dachte er an Sammans behaup-
tung, dass fiir auserwéhlte “die welt der vorstellung (hayal) in die
welt der sinne {ibergefiihrt” werde (hiervorn 375). Der beweis fiir vi-
sionen mittels des fysischen auges wird aber nicht erbracht.

Naher an die wirklichkeit des moglichen heran riickten denker, die
imstande waren, ubertreibungen der hagiografie und theologie zu
opfern, allen voran Muhammad al-Gazzali (gest. 505/1111). Er war
verschrien als leugner einer wirklichen begegnung mit dem verstor-
benen profeten. Er liess eine begegnung nicht einmal mit dessen
geist, sondern nur mit einem bild seines geistes zu. Dieses bild kdnne
dem aussehen des profeten sehr nahe kommen, konne sich von ihm
aber auch sehr weit entfernen und ausserdem durch die triibbungen
der wahrnehmenden seele verzerrt sein. Es konne sich sogar zu
einem blossen sinnbild reduzieren, das jegliche dusseren gleichheiten
vermissen lasse und den profeten nur noch “bedeute”, wie das bei
einer erscheinung Gottes, der ja durch nichts dhnliches dargestellt
werden konne, immer der fall sei. Gazzali scheint solche bilder des
profeten fiir etwas selbstédndiges zu halten, was zwischen ihm und
dem wahrnehmenden schwebt und vielleicht, wie andere sagen
wiirden, der welt der urbilder oder bilder angehort. Das auge, mit
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dem es wahrgenommen wird, versetzt er ins herz und das bild in die
feinstofflichere iiberwelt (malakiit) hinter und iiber der sinnenwelt
(Vgl. Thya® 2, 290-291; 4, 488-490 [XCVI, 577-79]. Teiliiber-
setzungen A. Wensinck: La pensée de Ghazzali 86-88; verf.: Die
Welt der Urbilder bei Ali Hamadani (t 1385) 133-136; Gazzali:
Kimiyay-i sa‘adat 22-25; D.B. Macdonald: The Religious Attitude
80-83; V. Lagardere: A propos d’un chapitre du Nafj wa-I-taswiya
61-86).

Muhammad Haqqi an-Nazili (gest. 1301/1884): Hazinat al-asrar
al-kubra 175/270 [XCVII, 579-80] fasst die ansicht Gazzalis folgen-
dermassen zusammen: Gemeint ist nicht, dass man den leib des pro-
feten sieht, sondern nur ein bild (mital). Dieses bild ist ein werkzeug,
durch das der sinn (ma‘na) sich ausdriickt, der er selbst ist. Gazzali
schreibt: Und das werkzeug ist bald wirklichkeitsmissig (d.h. di-
rekt), teils einbildungshaft (hayaliyya). Die person (nafs) ist anders
als das eingebildete (mupayyal) bild. Die form (sakl), die man sieht,
ist nicht der geist des erkorenen und auch nicht dessen &dussere per-
son (fahs), sondern genau besehen ein bild (mital). Er schreibt:
Gleich verhilt es sich bei einem, der Gott im traum sieht, denn
Gottes wesen (oder person, dat) ist iiber formen und gestalten erha-
ben, aber seine bekanntmachung geht zum menschen iiber ein
sinnliches bild wie licht und dergleichen, und insofern dieses bild als
mittel der bekanntmachung wabhr ist, kann der traumer sagen: Ich sah
Gott im traum, womit er nicht meint: Ich sah das wesen (oder die
person) Gottes selbst, wie man es liber anderes sagt. Der hadit des
Zuhri bestitigt dies, der da lautet: Mein herr kam zu mir in der
schonsten gestalt und fragte: Mohammed, weisst du, woriiber der
héchste rat streitet? So im Sarh al-Gami® as-sagir.

Um solche visionen zu haben, muss sich der mensch zu einem
sauberen inneren erziehen und sich gegen die dusseren eindriicke
und niedrigeren seelenregungen abschirmen lernen. Gazzali gibt zu,
dass das innere wahrnehmen am leichtesten in grosserer entfernung
vom wachsein, im traum, vor sich geht, erinnert auch an das profe-
tenwort, dass der gute traum der 46. teil der profetie sei (Ihya’ 4,
488), setzt aber mit der offenbarung des profeten erst die eingebung
(ilham) des heiligen, nicht schon dessen trdume, in parallele (Jhya’ 3,
17-18).

Gazzalis behauptung, dass man Mohammed nicht wirklich sehen
konne, erregte das missfallen vieler, darunter auch eines Tahir b.
Ahmad oder Ahmad b. Tahir al-Qazwini. Dieser erklarte frank und
frei, er verstehe nicht, was Gazzali damit meine, wenn er die unmog-
lichkeit, Gott abzubilden, auf Mohammed iibertrage (Sirag al-‘uqil
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fi minhag al-usil, kap. 22, fasl 3; Barizi, Sprenger 127b, 59b; GAL S
II, 978. Der verfassername ist unklar, seine zeit auch. Da ihn Barizi —
gest. 738/1338 — zitiert, wird er im 7./13. jahrhundert gelebt haben.17
Traumgesichte Gottes werden im allgemeinen fiir moglich gehalten.
Sie sind keine abbildungen, sondern “sinnbilder” von Gott. Kadi
°Iyad bei Ibn al-Hagg: Mudpal 4, 290) [ XCVIII, 580-586].

Ibn al-°Arabi (gest. 638/1240) erkannte den hadit “wer mich im
traum sieht, sieht mich im wachen, denn der satan hiillt sich nicht in
meine gestalt” an, hielt Mohammeds traumerscheinung aber fiir
dessen geist, der die gestalt seines fritheren korpers annehme (Fusis
86-87/Kofler 37-38. Der dort vorkommende araber heisst Baqi b.
Mahlad).

In einem offensichtlich erfundenen traum, den ein mir unbekannter
Abii Ga‘far Muhammad b. Abdallah al-Qa®ini as-Sulami al-Hafiz
im jahr 386/996 auf seiner pilgerfahrt in einer abgelegenen moschee
auf einem berg gehabt haben soll, wird diese auffassung dem profe-
ten selbst in den mund gelegt. In diesem traum sagt Qa’ini zu Mo-
hammed: Darf ich etwas fragen? Der profet bejaht. Qa°ini: Ich weiss,
ich schlafe und das ist ein traum. Nun iiberliefert aber Hifam b.
Hassan von Muhammad b. Sirin von Abii Hurayra, dass du gesagt
habest: “Wer mich im traum sieht, sieht mich im wachen, denn der
satan hiillt sich nicht in meine gestalt.” Ist das ein echter sadit und
hast du das gesagt? Es ist kein flecken in der gewdhrsménnerkette.
Profet: Ja, ich sagte das. Ich: Sehe ich die gestalt des gottgesandten,
in der er war, oder eine andere, ihr dhnliche gestalt? Profet: Eine an-
dere, ihr dhnliche gestalt! Ich: Und deine gestalt, in der du in Medina
warst, ist die unter der erde? Profet: Ja. Ich: Der geist, der in dieser
gestalt hier (im traum jetzt mir gegeniiber) sitzt, ist das der gleiche,
der in jener gestalt in Medina unter der erde ist? Profet: Ja. (Barizi,
Sprenger 127b, 78a). Qa’ini ist also wie Ibn al-°Arabi der ansicht,
dass die traumerscheinung Mohammeds sein geist ist, der sich die
gestalt seines ehemaligen korpers gibt, der jetzt in seinem grab in
Medina liegt.

Qasim al-Hani (gest. 1109/1697), der betonte, dass man auch in
der reinen wachheit (yagaza sirfa) mit den inneren augen sehe,
wihrend die dusseren offen seien (hiervorn 372), hielt zur erzeugung
einer wahrnehmung des “geistwesens des profeten” einen wach-
heitsverlust (dupil) fiir unerlédsslich. Die mystiker meinten zwar, sagt
er, sie seien dabei wach. In wirklichkeit aber befinden sie sich ir-
gendwo auf der strecke zwischen dem wachen und dem

17 Hrsg.: Dazu Meier: Eine Auferstehung 46 f./Bausteine 2, 823 f./Essays 533-
535.
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mittelzustand zwischen wachen und schlafen, also zwar in einem
zwischenzustand zwischen schlafen und wachen, jedoch néher beim
wachen. Er nennt diesen zustand “die miindliche unterhaltung”
(muSafaha), wahrscheinlich weil er die gespriche mit dem profeten
auf dieser stufe ansiedelt. Es ist offensichtlich die entsprechung zur
fahwaniyya in der gottesmystik (hiervorn 374). Qasim al-Hani rech-
net aber auch noch den besagten mittelzustand zwischen schlafen
und wachen, der bereits nidher am schlafen liegt als die musafaha, in-
sofern zum wachsein, als der mystiker sich dabei seiner halbwach-
heit bewusst sei. Wire er das nicht, so wiirde er triumen, nicht vi-
sionieren. Er nennt nach alter tradition das wahrnehmen in beidem,
im halbschlaf und zwischen halbschlaf und wachen, wagqgi‘a
“wachgesicht” oder “vision” und setzt die welt der vorstellungen
(bayal), in die er dabei eintrete, der welt der urbilder (‘@lam al-mital)
gleich (Sanusi: Bugyat al-magqasid 132). Der visiondr nimmt also
auch bei ihm nicht den profeten selbst, sondern nur ein bild von ihm
wahr.

Entfernen wir uns auf der skala noch etwas weiter vom wachen, so
geraten wir in die zone des paketes von “absenz” (gayba) und traum
(ru’ya, manamy), wie es Yusi sieht (hiervorn 377). Mit dieser absenz
ist natiirlich kein black-out gemeint, in dem jedes bewusstsein er-
stirbt, sondern eine abwesenheit von sinnesempfindungen wie im
traum, aber im unterschied zu diesem durch einen plotzlichen sturz
aus dem wachbewusstsein, freilich nicht in bewusstlosigkeit, sondern
in ein traumbewusstsein. Santisi rechnet die absenz aber noch zum
zustande zwischen wachen und schlafen und die wahrnehmungen in
der absenz zu den visionen (wagqi‘a, pl. waqa’i®) (Salsabil
64/Manhal 83), die nach ihm nicht unmittelbar wahr zu sein brau-
chen, sondern unter umstinden wie triume umgedeutet werden
miissen. Verfechter der these, dass die heiligen den profeten im
wachsein wahrzunehmen vermochten, glaubten diese gegen den
einwand in schutz nehmen zu miissen, dass sie absenz mitvwachen
verwechselt hitten (Santsi: Bugyat al-magqasid 133; Tisiti: Gays 61)
[XCIX, 587].

Traumtheorien seien hier nicht weiter besprochen. Was Gazzali zu
der wahrnehmbarkeit des profeten im visionieren dargelegt hat, gilt
auch fiir den traum (hiervorn 378 f.). Die lehre °Ali-i Hamadanis
(gest. 786/1385) ist in verfasser: Die Welt der Urbilder 115-172
iibersetzt. Beide stimmen darin iiberein, dass in einer hoheren welt
alle einzelheiten von Gottes pldnen in irgend einer form, theologisch
auf der Wohlverwahrten Tafel, “verzeichnet” seien und von einem
menschen, der die inneren augen dafiir habe, schon vor der zeit ihrer
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verwirklichung wahrgenommen werden konnten. Es geht dabei vor
allem um zukunftstrdume. Fiir Hamadani ist der schirm, auf dem sie
fiir den menschen sichtbar werden, die “welt der urbilder”. Gazzali
spricht gern von einem spiegel, in dem diese zeichen und vorzeichen,
sozusagen an einem inneren himmel erschienen, und von einem
zweiten spiegel, im menschlichen herzen, in dem sich, wenn es rein
genug sei, diese spiegelbilder widerspiegelten.

Nicht alles von diesen anschauungen hat sich gehalten, aber
geblieben ist besonders gern der spiegel. Bei dem mohammedmysti-
ker Abdal®aziz ad-Dabbag (gest. 1132/1719) ist er zu dem licht des
profeten geworden, das durch alle dinge der welt hindurchgehe, da es
ein kosmologisches licht sei, und in dem die person (dat) Moham-
meds sich zeige. Darum konnten menschen in der ganzen welt,
sofern ihnen nur der blick dafiir gedffnet sei, das bild zur gleichen
zeit wahrnehmen. Nur wenigen sei es beschieden, den profeten selbst
zu sehen, unter den nichtsehern nur denen, zu welchen er selbst auf
besuch komme (Ibriz 101-102. Wiederholt bei al-Hagg °‘Umar:
Rimah 1, 203) [C, 587-89] - letzteres ein zugestindnis an die theo-
logie vom weiterleben und von der beweglichkeit Mohammeds nach
seinem tod, wie sie insbesondere Suytti entwickelt hat. Dabbag er-
klart nicht, warum Mohammed dem einen so, dem andern anders er-
scheint, mit dem einen so, mit dem andern anders redet. Grundsitz-
lich richtig erkennt er darin subjektive ursachen, die beim traumer
ldgen, bleibt dann aber in einer theorie verschiedener grade von fin-
sternissen, denen dieser verfallen sei, stecken. Er gibt selber zu,
nichts von traumdeutung zu verstehen, und schwieg sich seinem
schiiler Lamati gegeniiber beharrlich aus. Im iibrigen betrachtet er
auch die figuren der friiheren profeten als bilder Mohammeds — dies
wieder vom gesichtspunkt des kosmologischen verus propheta aus
gesehen (Ibriz 102).

Tahir al-Qazwini ist fiir den spiegel, hilt aber die frage, ob das
wirklichkeit oder bild sei, fiir bedeutungslos, denn ein spiegel habe
an sich schon eine “farbe”, wie er sagt, und ein ding kdnne nicht
zwei farben am gleichen ort haben, der spiegel also das ihm
gegeniiberliegende ding nicht selbst enthalten, sondern es nur zeigen
und damit die wirklichkeit wiedergeben. “Diese erkldrung”, fiigt er
hinzu, “hat, glaube ich, noch niemand vorgebracht” (Sirag al-‘ugqiil,
kap. 28, fasl 3). Auch von ihm stammt der hinweis auf die
urtiimliche ansicht, dass die seele oder der geist des triumenden den
korper verlasse und die dinge und szenen, die er trdumt, aufsuche.
Man berief sich dafiir, wie er berichtet, auf sure 39,42: “Gott nimmt
die seelen bei ihrem tod zu sich”. Einige wollen solche seelen auf
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frischer tat ertappt haben. So sollen zwei etwas wie eine lampe aus
der nase eines schlafenden haben austreten, in eine nahe hohle gehen
und wieder zuriickkommen sehen, worauf der traumer kundgegeben
habe, es habe ihm getraumt, dass ein schatz in dieser hohle liege. Sie
hétten diesen schatz dort dann auch gefunden. Man habe zur erkli-
rung des traumerlebens den geist des menschen auch mit einer garn-
rolle verglichen, die sich weit abspulen und dann wieder aufrollen
lasse (Qazwini: Sirag al-‘uqil, kap. 22, fasl 1. Das wort fiir garnrolle
ist Sahraq, hier Sahraqat al-gazl, bei Freytag falsch Sahraf) [CI, 589-
92]. Wir haben damit die reihe der moglichkeiten, mit Mohammed
mehr oder weniger direkt in verbindung zu treten, vom einen ende
zum andern, vom wachzustand zum traum, abgeschritten. Fast alles,
was liber die vision erdacht und gesagt worden ist, gilt auch fiir den
traum, und umgekehrt. Selbst entriickungen, die der trdumer erlebt,
glaubt auch der visionér erleben zu kdnnen.

Fiir alle theoretiker besteht zwischen dem traumgesicht und der vi-
sion ein rangunterschied. Die vision gilt schon an sich als besondere
gnade, als wunder (karama), der traum nicht. Bei betrachtern wie Ibn
al-°Arabi, die die visiondre musafaha mit Mohammed auf die gleiche
stufe wie einen besuch bei ihm zu seinen lebzeiten stellen, vergros-
sert sich der abstand ins unvergleichliche: ein visionir, der den pro-
feten im wachen sieht und mit ihm spricht, riickt in ihren augen in
den rang eines profetengenossen auf, ein trdumer nicht (Futihat,
kap. 313. Zitiert bei Santisi: Igaz al-wasnan 110-111). Der namhafte
dgyptische mohammedmystiker Ibrahim b. Al al-Matbuli (gest.
877/1472. So Daw’ lami° 1, 86,4-5; Sa°rani: Tabaqat 2, 81,5, gibt
an: nach 880/1475) soll zunéchst den profeten oft im traum gesehen
haben. Seine mutter habe ihm gesagt, ein mann sei erst, wer mit ihm
im wachen zusammenkomme, und als es so weit war, und er den
profeten in seinen angelegenheiten um rat zu fragen in der lage war,
soll sie ihm bestétigt haben, jetzt habe er den standplatz des
mannestums (rugiliyya) betreten (Tabagat 2, 83, unten).

Vielleicht lohnt es sich, am schluss noch zwei gegenteilige mei-
nungen liber das ziel des mohammedmystikers nebeneinanderzustel-
len. Die eine ist die von Tiganis lehrer in Medina, Muhammad b.
°Abdalkarim as-Samman (gest. 1189/1776), die andere die von
Tiganis enkelschiiler Muhammad al-°Arabi (b.) as-Sa°ih a§-Sarqi
(gest. 1309/1892), der seinerseits von dem mauretanier “Ubayda b.
Muhammad as-Sagir Ibn Anbuga a$-Singiti at-Ti§iti (gest.
1284/1867) abhéngig ist (Vgl. dessen Mizab ar-rahma 69-73 und
Gays kafil 240-242, wo weiter zuriick auf Sahili verwiesen wird). Sie
dussern sich beide zum gleichen thema, nédmlich zu der art, wie sich
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der mystiker oder novize im wachen die gestalt des profeten verge-
genwirtigen kann oder soll und was dabei herauskommt.

Samman schreibt: Man vergegenwirtige sich Mohammed in dem
bild, das man von ihm aus der literatur kenne. Oder, falls man dazu
nicht imstand sei, in der gestalt, in der man ihn einmal im traum
gesehen habe. Oder, falls auch das nicht moglich sei, sehe man sich
sozusagen demiitig und verehrungsvoll vor ihm sitzen, wobei man
sich ihn mit den gleichen eigenschaften wie Gott vorstelle. Gott sei
ja etwa das gleiche, nur unendlich viel grosser, hinter ihm. Die
zweite art sei die, dass man umgekehrt mit der vergegenwirtigung
der unermesslichen eigenschaften Gottes beginne. Oder mit der
vorstellung, dass Mohammed der universalgeist sei, der gerade auf
der grenze zwischen Gott und der welt stehe, koranisch ausgedriickt
“zwei bogenlidngen oder ndher” von Gott entfernt sei und eine
schranke (barzap) bilde zwischen der gottlichkeit und der
geschopflichkeit, also unter Gott, aber iiber den geschopfen stehe.
Ob man nach der ersten oder der zweiten methode vorgehe, die mo-
hammedidee (al-haqgiqa al-muhammadiyya) kénne sowohl in der
welt der korper als auch in der welt der geister oder dariiber hinaus
in der welt des geistigen schlechthin (ma‘na) erscheinen. Je nach
ihrem erscheinungsort veréndere sich ihre form. Die oberste sei
gekennzeichnet durch Mohammeds heiligen satz: “Ich habe mit Gott
einen nu (wagqt), in dem mich kein nahgestellter engel und kein aus-
gesandter profet mehr fasst (yasa‘u)!” Es komme nun darauf an,
womoglich Mohammed bei sich oder sich bei ihm in der nihe zu be-
halten, was man eben durch stindige vergegenwirtigung und
stindige segenssprechung zustandebringe. Auf diese weise konne
man die stufe eines profetengenossen (daragat as-sahaba) erreichen,
also mit ihm reden und von ihm angesprochen werden. Man kénne
ihn anderseits aber auch als die ganze innere fiille der welt und als
reines licht erfahren und darin entwerden. Man erlebe dann, dass
alles aus diesem licht entstanden sei und entstehe und dass auch die
segenssprechung iiber den profeten von ihm selbst ausgehe und das,
was sich aus dem menschen ihm zuwende, eben dieses im eigenen
innern verborgene geheimnis sei (Rimah 1, 225-228). — Ich habe
restimiert und gekiirzt. Das tue ich auch im folgenden:

Sarqi schreibt: Man vergegenwirtige sich unter vielen segens-
sprechungen und griissen Mohammed, indem man sich vorstelle,
dass man vor ihm sitze. Noch besser stelle man sich ihn so vor, wie
man ihn aus der literatur kenne. Wenn man dazu nicht imstande sei,
solle man sich eine lichtgestalt von ungeheurer schénheit vorstellen
und zwar so lange, bis einem auch die segenssprechung im herzen
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als ein licht erscheine, wenn man an ihn denke, und der profet selber
sich einem im geist (dihn) einpréige (intiba‘). Weiter sollte sich das
bild dann bei der segenssprechung noch in die augen der inneren
sehkraft (basira) und hierauf, jedesmal wenn man im schlaf oder im
wachen hinblicke, auch noch in den augen des herzens einprégen.
Von da aus gehe die einpriagung schliesslich in das sehen im wachen
von angesicht zu angesicht iiber. Hier gebe es dann zweierlei leute:
Die einen sdhen im wachzustand Mohammeds geist, der sich in
seiner leiblichen gestalt zeige. Die andern séhen den profeten ganz
wirklich (hagigat datih) und so, wie wenn er im leben bei ihnen
wire. Diese hitten den hochsten rang im sehen des profeten (Sarqi:
Bugya 79-80).

Gleich sind in diesen beiden texten die beiden moglichkeiten, sich
den profeten entweder als konkrete person oder als ideelle, kosmi-
sche grosse vorzustellen. Er stehe zwischen zwei welten und gehore
auch beiden an, Samman hebt diese januskopfigkeit Mohammeds
hervor. Beide schriftsteller stimmen dann noch darin iiberein, dass
der mensch sich Mohammed in dieser und in jener welt schon hier
anzuschliessen vermoge, und zwar mit hilfe stindiger vergegenwir-
tigung und stiandiger segenssprechung iiber ihn. Aber sie gehen in
folgendem auseinander: Bei Samman nimmt den hchsten rang, auch
wenn er das nicht ausdriicklich so sagt, der ein, der sich dem zug des
lichts in sich und von oben ergebe und schliesslich in der moham-
medidee entwerde. Nach Sarqi dagegen gewmnt die palme der, der
sein vorstellungsbild von Mohammed von innen nach aussen presse
und schliesslich nicht nur Mohammeds geist in leiblicher gestalt,
sondern sogar den profeten selbst, wie er leibte und lebte, vor sich
sehe.



15. ERKENNUNGSMERKMALE MOHAMMEDS

Auf allen genannten inneren zugéngen zum profeten erhob sich die
frage, woran sein erscheinungsbild zu identifizieren sei. Wer trdumt,
weiss, dass einem ein und dieselbe person in dieser und in jener
gestalt begegnen kann, bald mit dieser, bald mit jener eigen-
tiimlichkeit ausgestattet ist, ohne dass ein zweifel iiber ihre identitit
bestiinde. Dies wird auch bei vielen oder den meisten trdumern und
visiondren, die den profeten vor sich zu haben glaubten, der fall
gewesen sein, auch wenn sie den profeten nie gesehen hatten, und
ein unechtes profetenwort scheint dem rechnung tragen zu wollen:
Wer mich im traum sieht, sieht mich wirklich, denn ich kann in allen
gestalten erscheinen (Rihla ‘ayyasiyya 1, 30) [CII, 592-604]. Aber
die theologie — und die beteiligten waren meist in irgend einer weise
mit ihr bekannt — wollte richtlinien geben.

Man verlangte iibereinstimmung im aussehen. Die islamische
iiberlieferung gab anhaltspunkte genug, dies zu priifen. In der sira
werden genaue beschreibungen Mohammeds geliefert, die nicht nur
ein robotbild, sondern eine zeichnung bis ins einzelne ermoglichen.
(Ich verweise auf Ibn Sa°d: Tabagat 2, 120 ff.; Kadi Iyad: Sifa 1,
82-85; Nawawi: Tahdib al-asma’ wal-lugat 1, 25-26; Barizi,
Sprenger 127a, 102a-b; Ibn ul-Karbala®i: Rawdat ul-ginan 172-173,
usw. usw.). Dazu treten die vielen lobgedichte auf den profeten, die
diese schilderungen wiederholen. (Ein spites von Muhammad b. °Ali
b. Mustafa al-Gamali al-Hanafi al-Halabi — gest. 1173/1760 —
konzentriert sich ganz auf die dusseren merkmale des profeten, bei
Muradi: Silk 4, 71-72). Auf zierblittern, die im zimmer aufgehéngt
werden konnen, werden die schonsten inneren und dusseren eigen-
schaften des profeten zusammengestellt und jedem leser immer
wieder vergegenwairtigt; das sind die hilyas (A. Schimmel: Und
Muhammad ist Sein Prophet 33).

Aber Mohammed hatte sich wie jeder mensch im laufe der jahre
verdndert. Einige verstanden unter seiner wahren gestalt sein ausse-
hen beim tod, wobei seine genau zwanzig grauen haare erkennbar
sein miissten (Rikla ‘ayyasiyya 1, 30). Andere liessen ausdriicklich
alle lebensalter gelten (ib. 1, 34). Ibn Sirin (gest. 110/728) forderte
jeden, der den profeten im traum gesehen haben wollte, auf, ihn zu
beschreiben. Entsprach das bild nicht dem, was er wusste, so erkann-
te er seine behauptung nicht an (ib. 1, 30; 31). Mohammed soll von
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seinem cousin Gafar gesagt haben, dass er ihm im aussehen und im
charakter am meisten gleiche (Abu n-Nagib as-Suhrawardi: Adab al-
muridin, § 30; M. Lings: A Moslem Saint 95). Sodann glich ihm sein
enkel Hasan, jedenfalls im gesicht oder im ganzen oberteil seines
korpers (Baladuri: Ansab al-asraf 5, S; Sifa 608). Triumer, die iiber
Mohammed auskunft geben sollten, konnten sich daran orientieren.
Einer, der Mohammed beschreiben sollte, dachte einfach an Hasan,
und Ibn °Abbas (gest. 68/687-88) fiel darauf herein (Rihla
‘ayyasiyya 1, 30). Husayn, Hasans jlingerer bruder, glich seinem
grossvater mehr in der untern hilfte bis zu den fiissen (Baladuri:
Ansab 5, 5, anm. 2; Strothmann: Staatsrecht der Zaiditen 73). Die
dhnlichkeit in Hasans stamm schlug deutlich wieder bei seinem
enkel Ibrahim b. al-Hasan b. al-Hasan (gest. 145/762) durch — be-
greiflich, da er auch von der mutter her ein abkdmmling des profeten
war (Abu 1-Farag al-Isbahani: Magatil at-talibiyyin 187). Ihr vater
Husayn hatte ihm seine tochter Fatima zur frau gegeben, die selber
wieder ihrer grossmutter Fatima, der tochter des profeten, am mei-
sten geglichen hatte (Sabrawi: Ithaf 48). Ein spiterer “alide, Yahya
b. al-Qasim (gest. 263/877), der in Kairo begraben ist, trigt den na-
men Sidi Schebih, weil er dem profeten geglichen haben soll (van
Berchem: Matériaux 1, 1903, nr. 7-8). Er hatte sogar ein siegel zwi-
schen den schultern wie der profet, und wenn ihn die leute das bad
betreten sahen, sprachen sie vielfach den segen iiber Mohammed
(Sabawi: Tuhfat al-ahbab 222). Zu diesem stellt sich ein Aba
¢Abdallah Muhammad b. Ahmad al-Maqdisi al-°Utmani ad-Dibagi
(gest. 529/1134), der miitterlicherseits “alide war. “Der brokat seines
gesichts (daher sein name Dibag) glich dem brokat des gesichts des
profeten”, heisst es. Er hiess “namensvetter des profeten” (samiyy
an-nab?) und “sein abbild” (Sabthuh) (Mugir ad-din al-Hanbali: Uns
galil 1, 301). Als der kalif Mu®awiya erfuhr, dass Kabis b. Rabi‘a
dem profeten gleiche, und ihn dann eintreten sah, erhob er sich, ging
ihm entgegen, kiisste ihn zwischen die augen und belehnte ihn mit
Murgab wegen seiner dhnlichkeit mit dem profeten (Sifa 2, 610;
Barizi, Sprenger 127a, 91a, unten).

In der legendiren geschichte der mittelasiatischen heiligendynastie
der hwagagan sieht Mahdim-i A°zam (10./16. jahrhundert), seinen
sohn Ishaq, dessen dusseres ganz und gar dem profeten gleicht, im
traum den profeten immer in gestalt seines sohnes und steht jedesmal
vor seinem sohn auf, wenn er ihn sieht. Ein frommer von Urgeng
geriet einmal beim lesen eines buches iiber Mohammed in
verziickung und sah diesen, wie von allen seiten licht seinem hals
zustromte. Aus der vision erwacht, erblickte er Ishaq vor sich,
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gleichermassen von licht umflossen. Ishaq bemerkte, als er sein er-
staunen sah, es sei nicht wunderbar, wenn kinder ihrem ahn glichen
(M. Hartmann: Der islamische Orient 200-201).

Die vorstellungen, die sich die muslime von ihrem profeten
machten, werden sich nicht alle gedeckt, aber in den hauptziigen
wohl doch iibereingestimmt haben. In den trdumen macht sich dieses
kulturelle erbe bemerkbar. Ein Yazid al-Farisi erzdhlte Ibn °Abbas
(gest. 68/687-88), als dieser gouverneur von Basra war, er habe im
traum den profeten gesehen. Es sei ein mittelgrosser mann mit
brauner, zum weissen hingehenden hautfarbe, schonen vorderzéh-
nen, schwarzen augen, schonen formen um das gesicht und einem
vollbart, der von schlife zu schléfe reichte und fast den ganzen ober-
sten teil der brust bedeckte. Ibn °Abbas, Mohammeds cousin, lobte
diese schilderung mit den worten: Wenn du ihn im wachzustand
gesehen hittest, konntest du ihn nicht besser beschreiben (Ibn Sa°d:
Tabagat 1, 2, 125,16-24. Erwihnt von Fahd: La divination arabe
292).

Als der schon erwihnte (hiervorn 381) Aba Ga‘far Muhammad b.
¢Abdallah al-Qa’ini as-Sulami al-Hafiz 386/996 auf der pilgerfahrt
in einer abgelegenen moschee im traum den profeten sah, glaubte er
zuerst, einen gelehrten vor sich zu haben. Er setzte sich nahe an ihn
heran und betrachtete ihn. Siehe — so berichtet er — er hatte eine
braune haut und einen dichten bart. Seine gesichtsseiten waren
weisslich und seine lippen etwas dicklich. Ich sagte mir: So sieht der
gesandte Gottes aus. Ich senkte den kopf, hob ihn wieder und kam zu
der iiberzeugung, dass er der profet sein miisse. Ich fragte bescheiden
und ehrfurchtsvoll: Bist du der gesandte Gottes? Er antwortete: Ja.
Qa°ini erz#hlt ihm nun, dass er schon als kleiner knabe im traum von
ihm emporgehoben und aufgefordert worden sei, seinen spuren zu
folgen, dass er haditwissenschaft betrieben und ihn, Mohammed,
immer wieder auch im traum gesehen habe, aber seit zwei jahren
nicht mehr. Es folgt ein gelehrtes gesprich iiber die streitfragen der
islamischen theologie (Barizi, Sprenger 127b, 77a-79b. Unsere stelle
77b). Die darstellung ldsst vermuten, dass der traum erfunden ist, um
aus dem mund Mohammeds theologische urteile zum besten zu
geben. Das schwiicht aber die wahrheit nicht ab, sondern bestitigt,
dass sich die traumer fiir das bild Mohammeds an der literarischen
erinnerung orientierten. Dem bekannten algerischen frommen
°Abdarrahman b. Muhammad b. Mablif at-Ta‘alibi (gest. 875/1470)
wird nachgeriihmt, dass er den profeten mehrfach genau so
“gesehen” habe, wie er in den biichern beschrieben sei, sowohl dem
charakter als auch der korperlichkeit nach (Nayl al-ibtihag 174-175).
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Fiir Abraham, Moses und Jesus hatte Mohammed selbst ein klischee
in die welt gesetzt, nach dem sie sich der muslim vorstellen konnte
(Muslim: Sahih, iman 271-272, bd. 1, 153-154; Sifa 189).

An besonderen kennzeichen, die die gewissheit des trdumers oder
visiondrs erhdrteten, wird etwa der gebrochene zahn erwéhnt, den
man aber nur gewahr werden konnte, wenn der profet lichelte
(Barizi, Sprenger 127b, 88b), ebenso das “siegel der profetie” zwi-
schen seinen schultern, wenn er sich umdrehte. Eine gewisse sicher-
heit gewidhrte auch die allfdllige begleitung eines oder eines teils
oder aller vier rechtgldubigen kalifen. Unbezweifelbar schien den
trdumern die identitdt, wenn sich Mohammed selbst vorstellte. Im
traum des Qa°ini antwortet er auf die frage, ob er der gesandte
Gottes sei, mit dem vollen namen: Ja, ich bin der gesandte des herrn
der menschen, ich bin Muhammad b. “Abdallah b. °Abdalmuttalib
(Barizi, Sprenger 127b, 77b,14). Einem diener des Ahmad at-Tigani
stellte sich der profet im traum jeweils mit den worten vor: Ich bin
Muhammad b. Abdallah, der gesandte Gottes (Sarqi: Bugya 378,-
2/Sukayr1g Kasf al-higab 217,9). Einen andern schiiler Tiganis fiihrt
jeweils ein mann zum profeten, sagte: Das ist der gesandte Gottes,
und dieser stellte sich vor: Ich bin Mohammed. In einem dieser
trdume erkennt ihn der trdumer noch am siegel auf dem riicken
(Sukayrig 454). Sukayrigs vater pflegte jede nacht auf den montag
und den freitag mit andern zusammen in einer ihm benachbarten
moschee die Dala’il al-hayrat zu lesen. Einmal blieb er zu hause und
las die Dala’il dort, wihrend seine freunde in der moschee das
gleiche taten. Er wurde vom schlaf iibermannt. Einer seiner freunde
holte ihn im traum in die moschee und zeigte ihm Mohammed, der
eben mit Abu Bakr eintrat. Sukayrigs vater bekannte ihm
unterténigst seinen wunsch, das siegel zwischen seinen schultern zu
sehen. Aba Bakr wollte ihn wegweisen. Doch Mohammed sagte:
Lass ihn! und entblosste sich den riicken. Das siegel sah aus wie eine
hand mit den fingern nach unten, nicht gespreizt, an ihrem ende das
rote siegel, das sich drehte. Der trdumer kiisste es und driickte seine
augen darauf, bis der profet sagte: Genug jetzt! Und im fortgehen
begliickwiinschte ihn der profet noch mit der versicherung: Du bist
einer von denen, die Mohammed wirklich (haggan) gesehen haben.
Der trdumer erwachte und horte, wie die versammelten in der
moschee sétze aus dem letzten teil des 5. hizb (fiir die nacht auf den
sonntag) hersagten. Er unterzog sich einer waschung, trat unter sie
und erzihlte ihnen seinen traum. Die teilnehmer waren iliberzeugt,
dass der profet nur zu ihrer beschliessung der heutigen lesung er-
schienen war (Sukayrig: Kasf al-higab 218. Die lesungen in der
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nacht auf montag und freitag beschiftigten sich nicht allein mit den
beiden ahzab fiir diese beide nichte, sondern nahmen die ganze
sammlung durch, anscheinend in abschnitten, vielleicht jedesmal
einen hizb).

Als Muhammad al-Mubtar as-Susis vater, °Ali ad-Darqawi, noch
ein kind, 1283/1866, einmal in nichtlicher andacht am grab des
Ya‘tazza (gest. 888/1483) (nicht der beriihmte Abu Ya‘azza von
Tagiya aus dem 6./12. jahrhundert) eine ehrfurchtgebietende licht-
gestalt vor sich sah und auf deren frage: Kennst du mich? nein sagte,
erwiderte sie: Ich bin Muhammad b. °Abdallah, der gesandte Gottes.
°Ali fragte: Woran kann ich dich als diesen erkennen? Mohammed
antwortete: Daran, dass mein korper keinen schatten wirft (Ma‘sil 1,
187). Damit wire zum traditionellen literarischen bild des profeten
ein legendenhafter hinzugetreten. Er wird aber in traum- und vi-
sionsberichten selten erwéhnt.

Eine nachtrigliche bestitigung dafiir, dass man den profeten gese-
hen hat, kann unter umstidnden ein dritter liefern, wenn der profet
iber diesen etwas mitgeteilt hat, was nur er, dieser dritte, weiss.
Bekannt ist die geschichte vom armen mann, der bei der geburt oder
heirat einer tochter nicht die mittel hat, dem kind die vielfach iibliche
letzung des gaumens (tahnik. Juynboll: Handbuch 159, ult.) oder die
ausstattung zu bezahlen. Der arme mann erhélt dann im traum vom
profeten die weisung, sich an den und den zu wenden und ihn in
seinem auftrag um das notige geld zu bitten. Zum zeichen der
richtigkeit des auftrags solle er dem reichen mann das oder jenes
geheimnis nennen, das nur er, der reiche, und der profet und Gott
wiissten. So der fall des irakers, der nach der geburt seiner tochter
von Mohammed im traum geheissen wird, bei dem wesir °Ali b. °Isa
(gest. 334/946) vorstellig zu werden und ihm zur beglaubigung zu
sagen, dass er, der wesir, am grab des profeten in Medina viertau-
sendmal den segen iiber ihn gesprochen habe. Das wird ausgefiihrt,
und der wesir gibt zu: Das wussten nur Gott und sein gesandter! und
gibt ihm nicht nur die erbetenen hundert dinar, sondern noch hundert
fiir die frohe botschaft (dass der profet an ihn denkt) und weitere
hundert als geschenk (Yafi’i: Rawd ar-rayahin 197-198; Usama b.
Mungqid: I“tibar 2, 128-130/iibers. Schumann 236-237). Sie ist auch
auf die geburt der Rabi‘a al-°Adawiyya (gest. 185/801) iibertragen
worden (°Attar: Tadkira 1, 59,23-60,18/Smith: Rabi‘a 5-6). Ein
armer mann, der die aussteuer seiner tochter nicht aufbrachte und
dies im namen des profeten dem seldschuken Malik§ah vortrug, hatte
ihm das zeichen anzugeben, dass er jede nacht sure 67 rezitiere
(Usama: I°tibar 128-129/iibers. Schumann 235-236).
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Zur verstirkung angeblicher botschaften des profeten griff man
auch etwa zu dem mittel, sie als eine von vielen trdumern oder se-
hern gleichzeitig empfangene bekanntmachung Mohammeds
auszugeben. So sollen nach 530/1135 mehr als vierhundert fromme
in der gegend um Balh den profeten im traum gesehen und erfahren
haben, dass der kalif “Ali an dem ort, der heute Mazar-i Sarif heisst,
begraben sei (Abt Hamid al-Garnati: Tuhfat al-albab 145). Die
masse und die gleichzeitigkeit sollte die glaubwiirdigkeit der er-
scheinung erhShen.

Weiter wird es im glauben der muslime am ehesten der profet sein,
wenn jemand in Medina aus seinem grab spricht oder gar in erschei-
nung tritt. Der algerische freiheitskdmpfer °Abdalqadir (gest.
1300/1883) richtete an Mohammed an seinem grab die worte: “O
gesandter Gottes, dein knecht ist an deiner tiir. O gesandter Gottes,
dein gesprichspartner (kalim) ist an deinen schwellen. O gesandter
Gottes, eine zuneigung von dir stellt mich zufrieden.” Darauf horte
er den profeten sagen: “Du bist mein sohn (waladi) und bei mir
angenommen”, mit prosareim. ‘Abdalgadir hoffte, es seien damit
seine beiden stammbidume, der leibliche und der des herzens
gemeint. Er bat Gott, das horen noch mit dem sehen seiner gestalt zu
verbinden, denn - so begriindete er seine bitte — “der profet
gewibhrleistete schutz (‘isma, vor dem gaukelspiel blosser worte) nur
im sehen (ru’ya), sagte er doch: Wer mich sieht, sieht die wahrheit
(sic)18, denn der satan hiillt sich nicht in meine gestalt. Er garantierte
keinen schutz im héren der blossen worte.” °Abdalqgadir setzte sich
mit dem riicken an die ostwand zu fiissen des profeten (also nicht
wie Uiblich mit dem riicken zur siidwand gegeniiber dem gesicht des
profeten). Er geriet in eine absenz und horte nichts mehr von stim-
men in der moschee, bis jemand rief: Das ist unser herr aus der
Tihama! Da sah er, wie der profet aus dem eisernen fenstergitter
(Subbak) bei seinen fiissen heraustrat, zum andern fenstergitter
schritt und es auf ihn zu durchdrang. (Diese beschreibung lisst sich
schwer mit den pldnen der moschee in einklang bringen. Vgl. den
plan bei Burton: Personal Narrative 1, 308; Sauvaget: La mosquée
omeyyade, planche I; Gibb: The Travels of Ibn Battita 1, 166). Er er-
schien ihm beleibt und bei besten kriften, doch mit graueren haaren
und réterem gesicht, als ihn die biicher beschreiben. Als er sich ihm
niherte, kam er wieder zu sinnen (Mawdagif 1, 160).

Man beschwor auch insassen anderer griber auf solche weise und
bekam sie zu sehen. Ein mann von Mosul besuchte héufig das grab

18 Concordance 2, 200a.
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des profeten Seth und sprach dabei so viel wie moglich “segen und
gruss dir, mein herr, profet Gottes!” Eines nachts im traum erblickte
er ihn bei seinem grab. Seth war von langer gestalt und brauner
hautfarbe und mit einem griinen gewand bekleidet. Der trdumer
kiisste ihm die fiisse, erwachte und war iiberzeugt, dass Seth hier be-
graben liege. Gegen diese annahme bringt der verfasser der perso-
nalgeschichte von Mosul, Muhammad Amin b. Hayrallah al-Hatib
al-°Umari (gest. 1203/1788), der uns das mitteilt, seine argumente
vor, die auf ganz anderer ebene liegen und uns nicht interessieren
(Manhal al-awliya® 2, 5-6).

Vorsichtige schriftgelehrte wie der malikit Ahmad b. Idris al-
Qarafi (gest. 684/1285) und der $afi°it Muhammad b. Bahadur az-
Zarkasi (gest. 745/1344) gaben zu bedenken, dass im grunde nur
zwei klassen von menschen die libereinstimmung eines traumbilds
des profeten mit seiner erscheinung in fleisch und blut zu beurteilen
vermochten:

1) Die profetengenossen, die ihn genau gekannt hdtten und in
deren seele sich sein bild genau eingeprigt habe.

2) Die leute, die das aussehen des profeten aus biichern so genau
kennten, wie wenn sie ihn selber gesehen hitten (Ibn al-Hagg:
Mudpal 4, 288; Rihla ‘ayyasiyya 1, 34; Ma‘sal 13, 274) [CIII, 604-
05].

Ein herzenswunsch, den sich der tigani Ibrahim ar-Riyahi (gest.
1218/1804) in Tunis von Gott erbat, war dauerndes tduschungs- und
zweifelsfreies sehen des profeten (Sukayrig: Kasf al-higab 134,
oben; Berque: L’intérieur du Maghreb 463-464).



16. BRECHUNGEN DER ECHTHEIT SEINES BILDES UND SEINER
WORTE

Mohammed hat diese forderungen der theologie nicht gestellt. Sein
grundsatz, an den sich seine anhénger halten konnten und den wir
schon mehrfach erwihnt haben, ist in folgenden abwandlungen
tiberliefert:

1) Wer mich im traum sieht, wird mich im wachen sehen. Der sa-
tan hiillt sich nicht in meine gestalt.

2) Wer mich im traum sieht, sicht mich wirklich, denn der satan
hiillt sich nicht in meine gestalt.

3) Wer mich (im traum) sieht, sieht die wahrheit.19

4) Wer mich im traum sieht, sicht die wahrheit, denn der satan
hiillt sich nicht in meine gestalt.

5) Wenn mich einer im traum sieht, so ist es, wie wenn er mich im
wachen séhe. Der satan hiillt sich nicht in meine gestalt.

6) Wenn mich einer (im traum) sieht, so bin ich es, denn der satan
hiillt sich nicht in meine gestalt (Concordance 2, 200a. Weitere vari-
anten sind fiir uns unerheblich).

In allen diesen aussagen steht das sichere im vordersatz, ndmlich
dass man Mohammed im traum sieht. Der triumer hat keine
iiberlegungen oder vergleiche anzustellen, wen er vor sich hat, son-
dern weiss oder glaubt zum vornherein zu wissen, dass Mohammed
vor ihm steht. Unsicher ist, was das bedeutet. Das steht jeweils im
nach- oder hauptsatz, und deren gemeinsamer inhalt ist: man darf
daran nicht zweifeln. Nur der erste der genannten ausspriiche macht
schwierigkeiten. Was soll das futurum? Hier hilft vielleicht spitere
auslegung: Man werde im wachsein die richtigkeit der umdeutung
des traumes sehen. Wer ihn von seinen zeitgenossen noch nicht ken-
nen gelernt habe, aber an ihn glaube, werde ihn noch vor dem tod
einmal sehen. Man werde ihn in bevorzugter weise am jlingsten tag
sehen (Einiges aus Qastallani in Rihla ‘ayyasiyya 1, 34). Das volk
sehe ihn zumeist erst vor dem tod in der agonie (ihtidar), wenn der
geist den korper noch nicht verlassen habe (Yadali bei Tisitt: Gays
58-59; Suyutl: Tanwir al-halak 256; Al-Hagg ‘Umar: Rimah 2, 206).
“Sieht die wahrheit” wird nichts anderes heissen als “sieht mich
wirklich”. Der traum gilt als ein wahrnehmen “als ob”. Mohammed

19 Dieser wortlaut gilt als unecht; Ibn ad-Dayba®: Tamyiz at-tayyib 205.
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will die natiirlichen zweifel, ob er auch in einem traumgesicht er
selbst sei, beseitigen und den trdumer — es ist in erster linie an
trdumer, nicht an visionére gedacht — versichern, dass er es sei. Nicht
einmal im ersten hadit, wo es sich um einen triumer handelt, der ihn
noch gar nicht gesehen zu haben scheint, wird in frage gestellt, ob
dieser trdumer ihn richtig identifiziert. An spétere geschlechter hat
Mohammed vielleicht gedacht, aber deren schwierigkeit, ihn richtig
zu erkennen, ist ihm gleichgiiltig. Er tibertrédgt wohl seine vorstellung
von seinen zeitgenossen, ohne genau zu tiberlegen, auf sie. Er nimmt
an: Man kennt ihn.

Also im gegensatz zur theologie, die vom trdumer eine sorgfiltige
beachtung aller einzelziige des profetenportrits fordert, ermuntert ihn
Mohammed, eine erscheinung, in der er ihn zu erkennen glaube, fiir
wahr zu nehmen, und begriindet das mit der versicherung, dass seine
gestalt fiir den satan tabu sei, also nicht zu missleitungen der gldubi-
gen gebraucht werden konne. Damit ist die erscheinung Mohammeds
das erste, seine erkennung das unmittelbare, seine gegenwart das
sichere. Weicht sein aussehen bei niherem vergleich mit dem
schriftlich tiberlieferten bild von dem, was man zu erwarten hiitte,
ab, sagt er dinge, die sich mit dem, was man aus koran und sunna
kennt, nicht in einklang bringen lassen, ist etwas zu viel oder fehlt
etwas an seinem benehmen, so kann das seiner identitit nicht das
mindeste anhaben, gehort gar nicht eigentlich zu ihm, sondern zu
einer verkriimmung des trdumers oder seiner wahrnehmung. Die ab-
weichungen fallen somit auf den wahrnehmenden zuriick und unter-
liegen der kunst der traumdeutung.

Diese auffassung, die auch Muhammad al-Gazzali, Kadi ‘Iyad und
andere teilen, nimmt grundsétzlich zwei arten von triumen mit dem
profeten an: trdume der wirklichkeit (hagiga), in denen man den
profeten so, wie er ist oder war, sieht, und triume der umdeutung
(ta’wil), in denen der profet mit andern ziigen erscheint, als er im
leben getragen hat (Kadi °Iyad in Ibn al-Hagg: Mudpal 4, 290; Rihla
‘ayyasiyya 1, 31). Man hat dann zwischen dem wesen des profeten
und seinen eigenschaften zu unterscheiden. Das wesen ist “gesehen”
(mar’iyya), seine eigenschaften dagegen “eingebildet” (muta-
bayyala) (Kadi ‘Iyad bei Ibn al-Hagg: Mudhal 4, 290; Rihla ‘ayya-
Siyya 1, 31). Magd ad-din al-Bagdadi (gest. 616/1219 oder 606/1209,
Fawa’ih, einl. 40-41. Verf.: Briefwechsel 323-324/Bausteine 326-
327/Essays 246-247), der in der tradition Gazzalis steht, entschuldigt
die abweichungen in den traumbildern von Mohammed mit der ein-
mischung der einbildungskraft: “Die verfiigungen der einbildungs-
kraft in den personen mit verschiedenen naturanlagen sind nicht
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gleich, sondern weichen deutlich voneinander ab. Darum kommt es
selten vor, dass eine anzahl menschen den profeten im traum in der
gleichen gestalt sehen, ausser wenn sie sich vor dem einschlafen
seine gestalt, seine form und sein aussehen genau so vorstellen, wie
es in den biichern festgelegt ist. Da die schau der profetengenossen
in einer einzigen gestalt und in einer einzigen tracht iibereinstimmte
und die zustdnde des von ihnen wahrgenommenen nicht auseinan-
dergingen, wissen wir, dass die in den biichern festgelegte gestalt
keine erfindung der einbildungskraft war, sondern von der art ist, wie
engel sich sinnlich darstellen” (Bagdadi: Tuhfat al-barara, kap. 6,
34a). Es hitte ndhergelegen, auf ihre gesunden sinne im wachen als
auf ihre saubere wahrnehmung im tréumen zurlickzugreifen.

Abu Salim al-°Ayyasi (gest. 1090/1679) fasst zusammen: Das se-
hen des profeten ist in beiden fillen (d.h. im unmittelbar wahren und
im umzudeutenden traum) wirklich. Ist das bild des profeten genau,
so bedarf es keiner ausdeutung im wachen. Stimmt das traumbild
aber nicht mit der tiberlieferten wirklichkeit iiberein, so riihrt der
mangel von der einwirkung der einbildungskraft her und das bild
muss gedeutet werden (Rihla ‘ayyasiyya 31).

°Ayyasi wollte ein buch dariiber schreiben mit dem titel Tahrir
kalam al-qawm fi amr an-nabi fi n-nawm “Klarstellung der rede der
stfiyya iiber die befehle des profeten im traum”. Gemeint ist die
frage, ob und wie weit befehle des profeten im traum auszufiihren
sind. Das buch ist nie geschrieben worden, aber das konzept wird in
der Rihla 1, 26-39 mitgeteilt. Daraus stammen die eben besproche-
nen gedanken und zitate iiber die richtige identifizierung des profeten
im traum und {iber das doppelte gesicht, das er annehmen kann, das
objektive, ihm angehorige und das subjektive, vom trdumer
zugesetzte, das auf den triumer gedeutet werden muss. ‘Ayyasi
mochte das nun auch auf die worte iibertragen, die der trdumer aus
dem mund des profeten vernimmt. Auch diese, sagt er, seien entwe-
der unmittelbar so aufzufassen, wie sie gehort werden, oder
umzudeuten. Stimmten Mohammeds befehle im traum mit dem reli-
gionsgesetz nicht iiberein, so unterldgen auch sie, gleich wie seine
aberranten visuellen ziige, der kunst der traumdeutung (Rikla
ayyasiyya 1, 31). ©Ayyasi folgt hierin unausgesprochen Ibn al-Hagg
(gest. 737/1336), der die abweichungen in der gestalt ebenfalls auf
der gleichen ebene sieht wie die in den worten (Mudhal 4, 289).20

==

20 cAyyasi riumt allerdings ein, dass Mohammed auch darum befehle erteilen
konne, die dem gesetz zuwiderliefen, weil die welt der urbilder (hier amtal statt
mital) viel umfassender sei als alles, was es in der sublunaren und translunaren welt
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°Ayyasis entwurf, in fast allen punkten idlteren gelehrten
verpflichtet, ist aus einem guss und besticht durch eine 16sung, die
vier fragen zugleich beantwortet: Der profet im traum ist (in person
oder als bild) echt. Abweichungen von seinem bild sagen nichts
gegen seine echtheit. Abweichungen in seiner rede vom gewohnten
gefahrden seine identitét ebenfalls nicht. Der triumer hat im wachen
zu entscheiden, wie er sich zum gesehenen und gehorten verhalten
soll, unter umstédnden durch vergleiche mit der haditliteratur und
durch eine selbstbetrachtung.

Bei diesen diskussionen stand natiirlich die unvereinbarkeit ge-
setzwidriger ausspriiche des profeten in triumen mit dem satz, dass
sich der satan nicht in seiner gestalt zeigen konne, im vordergrund.
Die einfachste erkldrung wire gewesen, diesen profeten als teufli-
sches trugbild abzutun, vom falschen wort aus das bild zu verwerfen.
Das ging nicht. Also musste der trdumer in der geschilderten weise
die schuld auf sich nehmen. Eine zweite 16sung war, den satan an-
derswie in die szene zu schmuggeln. Das tat man durch trennung des
profeten vom satan. Dieser, so dachte man, fliistere einem das
falsche ein, wihrend der profet rede oder wenigstens sichtbar sei. An
die stelle des satans setzte man auch die triebseele, das eigene ich
(Mudpal 4, 287, unten). Plastischer driickt sich Yiisi (gest.
1102/1691) aus: “Es ist in jedem traum und jeder absenz moglich,
dass man den profeten sieht und dann in diesem zustand worte hort,
von denen man glaubt, sie kdimen vom profeten. Er hort sie aber von
einer andern seite. Trotzdem baut er darauf, ldsst sich davon betoren
und betort andere, die sie horen. Dass sich der satan nicht in die
gestalt des profeten hiillt, schliesst nicht aus, dass der satan in einer
andern ecke gegenwirtig ist und dass er oder ein anderer mensch re-
det und dies dem horenden zu ohren dringt. Es fillt dem horer aber
in seinem (nichtwachen) zustand schwer, genau zu unterscheiden,
und er wihnt, es sei so, wie wir eben geschildert haben. Wenn du das
verstanden hast, so bedenke: Wenn dir jemand etwas mitteilt, was er
vom profeten im traum o.4. gehort haben will, so vertraue auf keinen
fall darauf, auch wenn der mitteilende fiir seine wahrheitsliebe
bekannt, ja sogar mehr als andere ist. Wenn er das dann nicht erfiillt,
urteile auf keinen fall, der mitteilende sei ein flunkerer und liigner!
Er kann vielmehr die wahrheit sagen iiber den vorfall des traums, nur
hat er sich in bezug auf das, was er gehort hat, geirrt. Versteh das!
Was die menschen unter sich sonst erzéhlen, ndmlich dass der traum,

gebe und was sich vor der urbilderwelt wie ein fingerring in der wiiste ausnehme.
Aber auch das erheische die richtige ausdeutung (Rikla ‘ayyasiyya 1, 27).



398 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

in dem der profet erscheint, ein wahrer traum, kein traumgewirre sei,
ist zutreffend nur fiir den traum als solchen, nicht fiir das, was
dariiber hinausgeht, wie beispielsweise worte und anreden”
(Muhadarat 115-116). Yusi erwihnt dann auch die moglichkeit von
irrtiimern beim wachen #dusseren sehen, ohne dass er eigens den pro-
feten im auge hat, und die tduschungen beim sehen des herzens und
bei den einfillen (jatir), die vom teufel, von der triebseele, von der
kraft einer hoffnung oder von falschen gedanken u.4. verursacht sein
konnten.

Die trennung von profet und satan, von sehen und horen, von er-
scheinen und sprechen, nahm auch der naqSbandischeich Ahmad-i
Sirhindi (gest. 1034/1624) vor, als er die musikalische begehung von
Mohammeds geburtstag kritisierte und man dagegen trdume ins feld
fiihrte, in denen der profet seine freude iiber das frohliche fest
gedussert habe. Sirhindi erklirte das damit, dass sich dabei der satan
zwar nicht im profeten versteckt, wohl aber in einer verborgenen
ecke auf der biihne aufgehalten und die worte gesprochen haben
konne (Sirhindi: Mu‘arrab al-maktibat 1, 294, brief 273).

Hier wird nicht mehr von zwei arten von trdumen, von
ungeschminkten wahrtrdumen und von verschliisselten trdumen,
gesprochen, sondern es wird global vor allen traumhaften erschei-
nungen des profeten und vor unbedachtem vertrauen auf sie gewarnt,
und zwar mit dem simpeln hinweis auf die verminderte zurechnungs-
fahigkeit des tréumers: im traum kdnne man die dinge nicht so genau
erfassen wie im wachen. Diese form, den fehler dem trdumer
zuzuschieben, hatte wirkungsvoll Nawawi (gest. 676/1277) in die
welt gesetzt: “Wer den profeten im traum sieht, sieht ihn wirklich,
denn der satan hiillt sich nicht in seine gestalt. Aber man darf das,
was man im traum von ihm hort, nicht in die tat umsetzen, soweit es
mit vorschriften (ahkam) zu tun hat und etwas widerspricht, was im
religionsgesetz sichersteht, und weil ein trdumer ungenau erfasst (li-
‘adam dabt ar-ra’i), nicht zwar weil das sehen zweifelhaft wire,
denn eine nachricht iiber den profeten kann nur angenommen wer-
den, wenn sie von einem genau erfassenden (dabit) und verantwor-
tungsbewussten (mukallaf) kommt. Der trdumer ist das gegenteil”
(Tahdib al-asma’ 1, 43. Wiederholt bei Barizi, Sprenger 127a, 178b;
Ibn al-Hagg: Mudpal 4, 288; Ma‘sial 13, 274, und anderwirts).
°Ayyasi zitiert fiir die gleiche ansicht Nawawis zeitgenossen °Izz ad-
din b. *Abdassalam (gest. 660/1262) (Rihla 1, 27-28).

Damit, durch alle diese iiberlegungen ist die ehre des am anfang
dieses kapitels erwédhnten grundsatzes, dass die erscheinung
Mohammeds im traum nie ein blendwerk des satans ist, gerettet und
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doch jedem missbrauch dieser sicherheit — theoretisch — ein riegel
geschoben. Es werden zum iiberfluss noch trdume berichtet, in denen
Mohammed selber iiber die art und die heiligkeit seiner traumgestalt
belehrungen erteilt. Der von Qa’ini, angeblich aus dem jahr 386/996,
ist schon vorgefiihrt worden (hiervorn 381). Ein anderer, vielleicht
ebenfalls nicht ganz unfrisierter, l4sst den profeten aus dem grund-
satz noch eine weitere, praktische folgerung ziehen, ndmlich dass
man beim erwachen aus einem solchen traum nicht zuflucht vor dem
satan suchen diirfe, so als hitte es sich vielleicht doch um ein
blendwerk gehandelt. Der traum stammt aus dem 13./19. jahrhun-
dert. Ein Muhammad Ubihi im siiden Marokkos wollte sich wegen
schmerzen im hals bei einem fagih einem aderlass unter dem kinn
unterziehen. Der fagih trug bedenken wegen der winterkilte, die ihm
die adern verschliessen konnte. Ubihi berief sich jedoch auf einen
traum, in dem ihm der profet dazu geraten habe. Der profet sei
zusammen mit den kalifen Abl Bakr und ‘Umar durch die wand in
sein zimmer getreten, das zimmer sei hell erleuchtet worden, so dass
er eine diinne nadel hitte erkennen konnen, und Mohammed habe
ihn beauftragt, dem frommen scherifen Ahmad b. Muhammad al-
Maymauni (gest. 1274/1858) in Timggidst von Gott und von ihm,
dem profeten, einen gruss auszurichten und ihm zu sagen, wie sehr
ihn und seine nachkommen beide, Gott und Mohammed, liebten. Er
sei erwacht und habe zuflucht vor dem satan genommen. Er sei dann
wieder eingeschlafen und Mohammed sei mit seinen begleitern ein
zweites mal erschienen. Der profet habe ihn fiir sein zufluchtnehmen
vor dem satan geriigt und ihm befohlen, im gegenteil Gott zu loben
und ihm zu danken fiir die grosse gnade, ihn zu sehen. Zuflucht
nehme man nur vor dem satan. Ubihi entschuldigte sich und erklrte,
er spreche seit jahren die zufluchtsformel gewohnheitsmissig beim
erwachen. Dann schlief er abermals ein, und wieder erschienen die
heiligen gestalten. Er erhielt den gleichen auftrag, und der profet
wiederholte: “Lobe Gott und nimm nicht zuflucht vor dem satan!
Denn wer mich sieht, sieht mich wirklich.” Ubihi erwachte zum
dritten mal, die getadelten worte kamen ihm aber unabsichtlich
wieder iiber die lippen, und Ubihi machte sich selbstvorwiirfe. Dann
entschlief er wieder, und die drei ménner blieben auch nicht aus.
Mohammed wiederholte seine befehle, und als ihm Ubihi seine
schmerzen im hals schilderte, trostete ihn Mohammed und schickte
ihn zum aderlasser, setzte aber hinzu: “Und lobe Gott und danke
ihm, wenn du erwachst, und nimm nicht wieder zuflucht vor dem sa-
tan!” Diesmal hielt er sich daran. Er erledigte den auftrag fiir
Maymiini und erzihlte dann dem fagih auf anordnung Maymilnis,
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was er erlebt hatte, worauf dieser sich herbeiliess, die operation
vorzunehmen (Ma‘sil 6, 195-196). Ubihi hatte, wie er sagt, die
formel der zuflucht vor dem satan beim erwachen gewohnheitsmais-
sig gesprochen, wahrscheinlich um alle bosen geister der nacht von
sich abzuschiitteln. Aber die geschichte zeigt, dass man gerade auch
gewohnheitsmissiges zufluchtnehmen vor dem satan unterlassen
soll, wenn einem der profet erschienen ist, denn in seiner gestalt
kann der teufel nicht erscheinen.

Ibn Taymiyya (gest. 728/1328) hat die echtheit des profetenworts
“wer mich im traum sieht, der sieht mich wirklich, denn der satan
hiillt sich nicht in meine gestalt” nie bestritten, aber er wollte die
geltung des satzes streng auf den traum beschrédnkt wissen. Im wach-
sein, so betont er, habe nie jemand den profeten mit seinen augen im
diesseits gesehen (Qa‘ida galila 29) [CIV, 605-606]. Denn nach Ibn
Taymiyya hat Mohammed seinen tod nicht iiberlebt.2!

21 Hrsg.: Dazu Meiers Auferstehung 44 f./Bausteine 2, 821 f./Essays 531 f.
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Bei erscheinungen des profeten kann es ausser und neben dem sehen
und horen auch zu korperlichen berithrungen kommen. Ein unge-
nannter frommer, der von Jerusalem nach dem Higaz reiste und
davon abgehalten war, Mohammeds grab in Medina zu besuchen,
erblickte in der nacht auf den montag, den 30. du 1-qa°da (ohne
jahresangabe), wahrscheinlich im traum, bei Badr den alten mystiker
Sahl at-Tustari, dann den profeten mit einer anzahl seiner genossen.
Der trdumer hatte beide unterwegs in gedichten gepriesen. Moham-
med erklérte, er besuche ihn, weil der trdumer ihn nicht besuchen
konne, streichelte ihm den kopf und empfahl ihm gottesfurcht und
gehorsam (Yafi‘t: Irsad 232-235) [CV, 606-608]. Der gelehrte Ibn
Sayyid an-nas von Sevilla (gest. 657/1259), der sechstausend hadite
mit ihren iiberliefererketten auswendig wusste, hatte den profeten
gesehen, im traum oder in der vision, der profet habe ihm die brust
gestreichelt, und seitdem habe er nichts mehr vergessen, was er ge-
lernt habe (Ahmad Baba: Nay! al-ibtihag 230).

Nicht selten wechseln profet und trdumer oder seher den hinde-
druck. Abi s-Su‘ad b. Abi I-°A8a°ir (gest. 644/1247) soll dieses zei-
chen der verbundenheit nach jedem ritualgebet erfahren haben (aus
Sa‘rani bei Sarqi: Bugya 216, 272). °Ali b. °Abdallah b. Husayn von
Tizgi Igiren (gest. 1020/1611) erlebte, wie ihn Mohammed mit der
hand in den leib fuhr, ihm das herz vollkommen rein knetete und ihm
etwas zu trinken gab, wodurch er in die gegenwart Gottes geriet. Als
er es Tamanarti (gest. 1060/1650) erzdhlte, fiel dieser in eine lange
ohnmacht. Tamanarti umschloss dann mit der hand die seine in der
hoffnung auf die baraka (Justinard: Fawaid Al Jamma 105). Die
hoffnung auf den empfang der segenswirkung erinnert an die hadit-
iberlieferungen mit handschlag (musalsal bil-musafaha).22 Als Mo-
hammed 399/1008 dem Hilal as-Sabi® im traum erscheint und ihn
fragt, warum er den islam nicht annehme, obwohl doch alle argu-
mente dafiir sprichen, schiittelte er, Mohammed, ihm die hand, und
seine spitere frau soll in einem parallelen traum Mohammed und
seine genossen, darunter ‘Ali, gesehen haben. °Ali giirtete Hilal mit
einem seiner beiden schwerter, und der profet gab ihm die hand (Ibn
al-Gawzi: Muntazam 8, 177-179) [CVI, 608-609].

22 Hrsg.: Siehe Band I, 98.
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Fast selbstverstindlich ist, dass man bei einer solchen begegnung
Mohammed die hand kiisst. Das tat auch Hilal as-Sabi®, als er sich
immer noch nicht bekehrt hatte und ihm der profet ein zweites mal
erschien (ib.). Ein kadi von ®Adan, Ibn Kabban (gest. 842/1439)
wurde 829/1426 verhaftet, weil er geld zahlen sollte. Er hatte nicht
so viel und machte sich in einem gedicht zu ehren des profeten luft.
Mit dem blatt in der hand wurde er noch am gleichen mittag vom
schlaf iibermannt und erblickte den profeten mit Abéi Bakr und
“Umar. Er kiisste dem profeten die hand. Mohammed hob ihm den
kopf unter dem kinn hoch und befahl ihm, jede nacht tausendmal den
segen liber ihn zu sprechen. Am gleichen tag erliess der rasilide al-
Mansir °Abdallah b. an-Nasir Ahmad eine verordnung, alle un-
rechtmaéssig eingesperrten freizulassen, und starb drei tage danach
(Sabawi: Daw’ 7, 251-252. Der rasiilide starb aber erst 830/1427;
Daw’ 5, 5; Yahya b. al-Husayn b. al-Qasim: Gayat al-amani 2, 567.
Uber Ibn Kabban noch Oscar Lofgren: Arabische Texte 2, 256. Ibn
Kabban war offenbar so lange im geféngnis).

Ein Abi 1-Fayd Muhammad b. °Ali b. *Abdallah al-Halabi as-
Sagari al-Misri al-Maliki al-Wafa’i al-Gawwal (globetrotter) sah in
der zeit nach 823/1420-21 in Medina im traum den profeten auf
einem thron in der rawda. Die leute driangten zu ihm hin und kiissten
ihm die hand. Zu jedem sagte er zwei worte. Als die reihe an Abu 1-
Fayd kam, kiisste auch er ihm die hand und fragte ihn: Gesandter
Gottes, und was soll ich? Mohammed erwiderte: Du musst wandern.
Abu 1-Fayd: In den tod? Der profet: Nein, durch die welt. Davon er-
hielt er dann den beinamen al-Gawwal. Er starb 857/1453 (Daw’ 8,
194). Reitet der profet, so kann man ihm auch den steigbiigel kiissen,
so Hilal as-Sabi° in der schon genannten traumserie ein anderes mal
(Muntazam 8, 178,7).

Stiirmischer geht es in den folgenden geschichten zu. Nachdem ein
Salim a3-Sarif as-Simlali ad-Dar®i (gest. nach 1363/1944) in Illigh
den profeten im traum auf den kopf gekiisst hatte, tadelte ihn der
scheich von Illigh °Ali ad-Darqawi und riet ihm, den profeten zwi-
schen die schulterblitter (wo das profetenmal sitzt) zu kiissen (STsI:
Munyat al-mutatalli‘in 69). Ein anderer, namens Mahammad b.
Bul‘id al-Mu’addin (gest. um 1367/1948), ging zur heilung einer
krankheit (sie heisst hgbhund kommt auch in Munya 100,18 vor) in
die abgeschiedenheit, rezitierte zehntausendmal die segenssprechung
iiber Mohammed und ass nur einen bissen jede nacht. Da erschien
ihm im wachzustand, wihrend er in der tasliya versunken war, ein
mann in strahlendem weiss, von licht iibergossen. Der kranke kiisste
ihn auf die brust, um sich seines segens zu versichern, und es dréngte
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sich ihm die iiberzeugung auf, dass das der profet sei, da sein ausse-
hen den iiberlieferten schilderungen entsprach (Munya 82).

Noch leidenschaftlicher ist eine dltere geschichte. °Abdalwahhab
b. Ibrahim al-°Adani (gest. 420/1029) sah in der nacht auf donners-
tag, 7. ramadan 415/12. november 1024, im dorf at-Tariyya den pro-
feten im traum auf einem erhohten sitz und vor ihm leute.
°Abdalwahhab glaubte, bald sterben zu miissen, und bat den profe-
ten, das hemd, das er, ‘Abdalwahhab, anhatte, anzuziehen. Er werde
es sich dann als totenhemd mit ins grab geben lassen, um dadurch
vielleicht mit der holle verschont zu bleiben. Schon befand sich das
hemd am profeten. ‘Abdalwahhab umarmte ihn, und er umarmte
¢ Abdalwahhab, so dass er die rauhen haare von des profeten offener
brust spiirte, und er setzte den mund an den mund des profeten, ge-
traute sich aber nicht, ihn zu bitten, ihm in den mund zu spucken Er
trug ihm nur den wunsch vor, bei Gott zu erwirken, dass er sie beide
dereinst vereinige (Sargi: Tabagat al-hawass T77-78; Lofgren: Ara-
bische Texte 1, 129; Nabhani: Gami¢ karamat al-awliya® 2, 133).

Ein °Ali b. Abi Bakr an-Nasiri (gest. 843/1439-40) in Zabid er-
blickte in der nacht zum 21. ramadan 799/1397 Mohammed im
traum. Dieser hatte lange haare, die ihm bis zum ohrldppchen reich-
ten, und trug ein beduinengewand mit izar und rida’ sowie sandalen.
Nasiri setzte sich zu ihm und rezitierte segenssprechungen Der pro-
fet kiisste ihn, hob ihn hoch empor, zeigte ihn einigen genossen, die
um ihn waren, und stellte ihn wieder ab (Sargi: Tabagat 181).

Der fromme Muhammad b. Sa°id b. Mutriq, der nacht fiir nacht
beim schlafengehen eine bestimmte anzahl segensspriiche liber Mo-
hammed hersagte, wurde dabei einmal vom schlaf iibermannt und
erblickte den profeten, der zur tiir hereinkam und das ganze zimmer
mit licht erfiillte. Der profet sagte zu ihm: Gib mir den mund, mit
dem du so viel den segen iiber mich sprichst! Ich will ihn kiissen.
Der trdumer schiamte sich und drehte sich weg. Da kiisste ihn der
profet auf die wange. Der traumer erwachte und damit seine frau, die
neben ihm lag. Das zimmer war voller moschusduft, der duft blieb
acht tage auf seiner wange, und seine frau roch jeden tag daran
(Sahawi: Qawl 135-136, aus Ibn Baskuwal).

Ahmad b. al-Mubarak al-Lamati (schrieb 1130-36/1718-24) kannte
einen mann, der Mohammed im wachzustand sah und von ihm den
duft Medinas in Fes roch (/briz 224/al-Hagg “Umar: Rimah 1, 211)
[CVII, 609].

‘All b. Wafa (gest. 807/1405) hatte den profeten schon mit fiinf
jahren im wachen, nicht im traum, gesehen und musste ihm die suren
93 und 94 vorlesen. Der profet trug ein weisses, baumwollenes
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hemd, das dann plotzlich °Ali b. Wafa selbst anhatte. Als er dann mit
einundzwanzig jahren sich einmal zum ritualgebet bereitmachte, er-
schien ihm der profet wieder und umarmte ihn und sprach sure
93,11: “Aber von der gnade deines herrn erzéhle!” Von da an hatte
°Ali b. Wafa seine beredsamkeit (Sarqi: Bugya 214-215; Gays 67-68.
Var. Ahmad Baba: Nay! al-ibtihag 206) [CVIII, 609]. Auch das war
eine vision, kein traum.

Als Ayyub b. Ahmad b. Ayytb al-Halwati as-Salihi (gest.
1071/1660), ein nachkomme des °Adi b. Musafir (gest. 557/1162)
aus Salihiyya bei Damaskus, seine hamziyya zum lob des profeten
schrieb, in der er alle rhetorischen kunststiicke vorfiihrt, nach der
nachtarbeit die morgenlitanei sprach, hatte er die vision des in sure
14,24 genannten baumes, “dessen wurzel in der erde festsitzt und
dessen krone in den himmel ragt”, von lichtern wie sonnenfiden
iiberdeckt. Er wollte sehen, was dahinter ist, deckte alles zu und
erblickte in einem weiten raum den profeten mit unzahligen leuten.
Lichter strahlten ihm aus allen poren, und er niherte sich ihm. Sonst
beugte sich Mohammed gewdhnlich in den visionen so iiber ihn,
dass der kopf des profeten iiber seinem kopf und die brust iiber
seiner brust war, legte ihm jeweils beide hénde auf den riicken und
sagte: Gott segne dich und eine zeit, in der du da bist (Muhibbi:
Hulasa 4, 431).

Ein schiiler von Ahmad at-Tigani namens Muhammad b. al-°Arabi
al-Madgari wurde beim sicheln in einem garten in der Sahara von
Mohammed formlich angefallen. Er fiihlte sich von hinten
angepackt, drehte sich um und sah Mohammed ldchelnd - das
schonste, was er je gesehen. Als Madgari spiter auf die pilgerfahrt
wollte, erschien ihm Mohammed (unklar ob im traum oder im
wachzustand) und sagte ihm, er selber werde ihn vertreten, er solle
nicht gehen. Madgari entschloss sich trotzdem zu der reise. Als er
auf dem reittier sass, hob ihn der profet eigenhindig aus dem sattel
und stellte ihn auf den boden mit den worten: Habe ich dir nicht
gesagt, dass ich dich vertrete? Madgari reiste nicht und war dann
tberhaupt nie mehr fort (Sukayrig: Kasf al-higab 522). Nach diesen
mitteilungen zu schliessen, spiirte Madgari den profeten vor allem
durch dessen griffe.

Einem andern in den mund zu spucken, damit er ein begnadeter
redner oder etwas dhnliches werde, ist ein wunder, das keineswegs
nur vom profeten erzédhlt wird. Wir wollen aber hier beim profeten
bleiben. Abdalqgadir al-Gilani (gest. 561/1166), der sich als perser
vor den redegewandten bewohnern Bagdads fiirchtete, spuckte er
siebenmal in den mund. Nachher kam noch °Ali, spuckte aber nur
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sechsmal, aus hoflichkeit vor dem profeten (Suyuti: Tanwir al-halak
259; Rimah 1, 207, §arqi: Bugya 214) [CIX, 610-614]. Der beriihmte
filologe Taftazani (gest. 792/1390) war als schiiler keine leuchte. Da
holte ihn einmal ein unbekannter hinaus zu einer baumgruppe, wo
ihn lachelnd der profet erwartete, ihm in den mund spuckte und ein
bittgebet fiir ihn sprach. Am andern tag kannte man ihn kaum mehr
in der schule. So glidnzte er (Ibn al-‘Imad al-Hanbali: Sadarat 6,
321). Im 9./15. jahrhundert soll der profet einem analfabeten im
traum in den mund gespuckt haben, wodurch dieser mit einem
schlage verschiedene wissenschaften, darunter auch die koranlesung,
beherrschte (Ibn al-Hanbali: Durr al-habab 1, 2, 833). Eher zu spit
war diese gnade schon dem vielbewunderten freitagsprediger von
Mayyafariqin, Ibn Nubata, zuteil geworden. In der nacht nach seiner
beriihmten “traumpredigt” (hutbat al-manam) sah er den traum, nach
dem diese predigt so heisst: Mohammed liess sich von ihm eine
predigt tiber die toten des friedhofs von Mayyafarigin halten und war
so beeindruckt, dass er das gesicht Ibn Nubatas ergriff und es kiisste.
Dann spuckte er ihm in den mund und wiinschte ihm weiteres gelin-
gen. Er erzéhlte sein gliick seiner frau, spiirte einen moschusduft im
mund und trug einen ungewohnten glanz im gesicht. Um den segen
von Mohammeds speichel nicht zu verlieren, ass und trank er nichts
mehr und starb achtzehn tage spéter, im jahr 374/984 (Ibn Hallikan:
Wafayat 3, 156-157. Erwahnt bei Fahd: La divination arabe 302)
[CX, 614-16]. Ob einer den speichel des profeten trinken wollte oder
nicht, diente auch als beweis, ob einer wirklich ein nachkomme des
profeten war oder nicht. Zu dem schon mehrfach genannten scheri-
fen Ahmad b. Muhammad al-Maymini (gest. 1274/1858) in
Timggidst sagte der profet im traum: Komm her, ich will sehen, ob
du ein edler scherif bist! Er sammelte seine spucke im mund und
spie sie in einen brunnen. Maymiini versuchte mehrmals, sie zu
trinken, worauf sich der profet fiir befriedigt erklirte (Ma“sil 6,
178).

Ein frommer von Sigilmasa empfand schon beim vielen segen-
sprechen iiber Mohammed eine sinnlich spiirbare siisse im mund und
an den lippen (Sarqi: Bugya 260).

Muhammad Haqqt an-Nazili (gest. 1301/1884) erlebte in einem
traum, wie Mohammed den mund auf den seinen presste und ihm
dabei viel fliissigkeit (wasser, ma’) aus seinem mund in den bauch
floss. Er spiirte die wirkungen seiner formeln in allen gliedern und
fiirchtete, verriickt zu werden. Da nahm Mohammed ihm das wasser
wieder aus dem nabel, und es wurde ihm besser. Ein andermal wollte
Nazili dem profeten im traum zu trinken geben. Der erwiderte: Ich
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trinke nicht, trink du! Wasser lief aus seiner hand. Er legte ihm den
kleinen finger in den mund, und Nazili trank. Dann legte er ihm die
hand auf die stirn und zog den kleinen finger wieder aus seinem
mund. In einem traum kiisste ihm der profet die stirn, in einem an-
dern umarmte er ihn und kiisste ihn auf die linke seite des halses
(Hazinat al-asrar 176). Nazili erzdhlt noch andere triume dieser art
und gibt auch ein rezept, wie man im traum oder im wachen zu einer
umarmung des profeten gelangen kann: Man wiederholt einundvier-
zig tage lang nach dem nachtgebet je einhunderteinmal sure 9,128-
129 (ib. 137).23

Als zeichen hoher ehrung oder liebevoller anteilnahme wird es
aufgefasst, wenn Mohammed bei solchen gelegenheiten den traumer
oder visiondr mit einem anerkennenden titel anredet. Als Ibn Nubata
in der nacht nach seiner “traumpredigt” den profeten sah, redete ihn
dieser mit “prediger aller prediger” an. Wenn er dann den menschen
diesen traum erzdhlte, vergass er nie zu sagen: Der gesandte Gottes
nannte mich jatib (Ibn Hallikan: Wafayar 3, 57). Als der §afi‘itische
jurist Abii Ishaq a3-Sirazi (gest. 476/1083) den profeten im traum sah
und um einen spruch nicht fiirs leben, sondern fiirs jenseits bat, er-
widerte der profet: “Scheich, wer wohlbehaltenheit sucht, der suche
sie in der wohlbehaltenheit der andern.” Abu Ishaq berichtete spéter
immer wieder voller freude: Der profet selbst hat mich scheich
genannt. Ahnlich war sein lehrer Abl t-Tayyib at-Tabari (gest.
450/1058) vom profeten im traum mit faqih angesprochen worden,
was er ebenfalls erfreut oft wiederholte (Subki: Tabagatr 4, 225-
226/Safadi: Wafi 6, 63; Subki: Tabagat 5, 15).

Nordostlich von Tripoli liegt das grab eines °Abdalwahhab al-
Qaysi, der im 7./13. jahrhundert gelebt hat und mehr als vierhun-
dertmal den profeten im traum gesehen haben soll. Er fiihrte ein
tagebuch, und darin steht, dass ihn Mohammed jeweils mit den
worten angesprochen habe: Willkommen dem geliebten, willkom-
men dem selig werdenden mann, wisse, mein lieber sohn, ich liebe
dich und liebe deinen bruder Abu Ya‘°qub, ich freue mich tiber dich
u. dgl. Auch das lacheln, das ihm der profet schenkte, ist verzeichnet
(Rihlat at-Tigani 261).

Aliden haben das gliick, vom profeten im traum oder in der vision
nicht nur in ihrer abstammung bestitigt, sondern hdufig auch als
seine kinder gehétschelt oder drittpersonen ans herz gelegt zu wer-

23 Ich zitiere immer die in Beirut erschienene neuausgabe des kairiner druckes
von 1286/1869, ziehe aber auch den in der wahbiyyadruckerei 1297/1880
gedruckten text heran. Beide ausgaben sind fehlerhaft, ganz abgesehen vom
offenbar schlechten arabisch des verfassers.
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den. Vielleicht der bekannteste fall ist die legende von Ahmad (b.)
ar-Rifa°i (gest. 578/1182). Er besuchte 555/1160 nach der pilgerfahrt
das grabe des profeten in Medina und sprach dort: Gruss dir, mein
ahn! Aus dem grab kam die antwort: Auch dir gruss, mein kind! Alle
anwesenden horten es. Rifa‘i geriet in verziickung, fiel auf die knie
und sprach vier halbverse, deren letzter lautete:

Streck deine rechte vor, damit meine lippe sie erlange!

Der sarkofag spaltete sich, und der profet streckte seine hand zum
gitter heraus. Rifa“i kiisste sie vor aller augen. Sie sah aus wie ein
jemenisches schwert, nach anderen wie von licht, mit langen fingern,
die blitzten (Rifa’i: Ma‘arif muhammadiyya 34; var. Suyuti: Tanwir
al-halak 261; derselbe: As-Saraf al-muhattam min taqbil yad an-nabi
- GAL 11, 157, nr. 290; Fahd: Divination arabe 356, anm. 7. Suyutis
Tanwir zitiert bei Tadifi: Qala’id al-gawahir 84; Tigiti: Gays 67, und
sonst). Darum tréigt Rifa°1 den hohen namen “Der, dem die hand ent-
gegengestreckt wurde” (sahib madd al-yad). °Abdalqgadir al- Gilani
(gest. 561/1166) durfte nicht zuriickbleiben. Der zweite teil der
geschichte, der mit der hand, wurde auch auf ihn iibertragen (Irbili:
Tafrig al-hatir — manaqib des °Abdalqadir — 31).

Das gleiche mussten auch grosse heilige Indiens und Pakistans er-
lebt haben. Galal-i Bubari (gest. 690/1291), der vater der haksar
(Gramlich: Derwischorden 1, 71-73), musste in Medina seine ab-
stammung vom profeten nachweisen. Er trat mit den medinischen
sadat vor das grab Mohammeds und sprach: “Gruss Dir, mein
vater!” Aus dem grab kam die antwort: “Gruss auch dir, mein kind,
mein augentrost, leuchte meiner ganzen gemeinde! Du bist von mir
und einer meiner familienangehorigen” (Lahawri: Hazinat ul-asfiya
2, 36,11 ff.). Das gleiche wiederholte sich bei seinem abkOmmling
Mahdum-i gahaniyan (gest. 785/1383). Dieser erreicht nach
erfiillung seiner pilgerfahrtspflicht Medina und spricht vor dem grab
Mohammeds laut: “Gruss dir, mein ahn!” Aus dem grab kommt es
zuriick: “Gruss auch dir, mein sohn, mein augentrost!” (Hazinat ul-
asfiya 2, 63,5-10). Weiter kann sayyid Adam-i Paniiri (gest.
1053/1643) damit aufwarten. Schon zu hause driickte ihm das geist-
wesen Mohammeds mit beiden hiinden die hinde und versprach je-
dem, der ihm die hand driicke, vergebung. Paniiri driickte sofort
seinen versammelten jlingern die hand. Als er “vor dem tor” des
grabes des profeten in Medina stand, 6ffneten sich “die beiden
tiirfliigel” von selbst, und beide hénde des profeten streckten sich
ihm entgegen. Er driickte und kiisste sie (Hazinat ul-asfiya 1,
632,pu-633,8). Der berichterstatter hat keine ahnung, wie das grab
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Mohammeds in Medina aussieht, sonst wiirde er nicht vom “tor” und
von den “tiirfliigeln” reden.

Der scherif Ahmad b. Muhammad al-Maymini (gest. 1274/1858)
in Timggidst erblickte einmal im traum seinen sohn Hasan mit dem
profeten. Mohammed sagte: “Das ist wahrhaft mein kind.” Manch-
mal kiisste der profet Hasan und sagte: “Das ist wahrhaft mein kind”
(Ma‘sial 6, 197). Ahmad al-Maymiini mag das als genugtuung em-
pfunden haben. Es war ja sein sohn. Eine drittperson jedoch sah
einmal im traum Ahmad al-Maymiuni selbst, als er noch ein kind
war, im schoss des profeten und horte den profeten sagen: “Der ist
aus meinen lenden!” Zur bestétigung seines scherifentums (Ma°“sil
6, 179). Und spiter sah ein anderer im traum, wie der profet das haus
und die familie Mayminis {ibernahm, fiir sie handelte und die fami-
lienangehorigen zum profeten vater und er zu ihnen “meine kinder”
sagte (Ma°‘sal 6, 178). Die °alidische abstammung war unter den
damaligen berbern eine stets umstrittene frage, die sich wohl am ein-
fachsten durch wiederholte trdume dieser art beschwichtigen liess.
Al-hagg al-Hasan b. Ahmad al-Kaziiyi (1241-1347/1825-1929) hegte
eine unbezdhmbare liebe zu profetennachkommen und beherbergte
als dauergast einen scherifen. Ein sohn fragte ihn einmal nach dem
stammbaum des scherifen. Kaziiyi erwiderte: Der profet sagte zu
mir: “Er ist wirklich scherif und mein kind. Also bedarf es keines
weiteren beweises” (Ma‘sil 19, 134).

Aber die frage erhob sich auch anderwirts. Als ein sayyid Ibrahim
al-Mihmazi (gest. 743/1342) nach Aleppo kam und beim dortigen
adelsmarschall der “aliden sein anrecht auf regelméssige finanzielle
unterstiitzung geltend machte, aber nichts vorweisen konnte, nahm
ihm der adelsmarschall die schlaufe weg und verweigerte ihm jede
zahlung. Der gouverneur sah aber in der nacht den profeten und
diesen Ibrahim im traum und horte den profeten sagen: “Dieser ist
mein sohn.” Ausserdem sah er, wie der profet ihm eine ldngere
schlaufe ansetzte. Er schickte an den adelsmarschall. Auch dieser
hatte den traum gehabt. Der sayyid wurde nun anerkannt. Der gou-
verneur liess sich ein griines tuch (Sugqa hadra’) bringen, schnitt
davon ein so grosses stiick ab, wie er es im traum gesehen hatte, und
setzte es ihm auf den turban ebenfalls genau so, wie er es im traum
gesehen hatte. Dies wurde dann das abzeichen (§i°ar) auch von
Mihmazis nachkommen (Ibn al-Hanbali: Durr al-habab 2, 1, 116-
117). Es wire noch zu untersuchen, wie sich dieses griine abzeichen
fiir die °aliden, das vor 743/1342 in Aleppo geschaffen worden sein
miisste, zu dem griinen abzeichen verhélt, das im gumada I
773/november 1371 der mamluke von Kairo al-Asraf Nasir ad-din
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Sa°ban den ‘“aliden, minnern und frauen, in den turban setzen liess
(Ibn lyas: Bada’i€ 1, 2, 107,12-16; Goldziher: “Ali b. Mejmiin 313;
Lane: Sitten 1, 30. Suytti: Hawi 2, 33-34). Beachtung verdient, dass
Ibrahim al-Mihmazi sogar schon vor seiner ankunft in Aleppo ein
abzeichen seines adligen standes trug. Es war nur, wenn der text
nicht triigt, “kiirzer”.

Durch triume sorgt Mohammed nach seinem tod fiir seine
nachkommen. Im jahr 821/1418 wurde der husaynide °Aglan b.
Nu‘ayr, emir von Medina, verhaftet und in Kairo eingesperrt. Da
stieg der profet aus dem grab und bedeutete dem grossrichter von
Bagdad im traum, dem mamluken von Kairo al-Mu’ayyad Farag zu
befehlen, den gefangenen freizulassen. Das geschah (Magqrizi: Sulik
4, 2, 814-815). Einem Abu Bakr al-Kinani, der anscheinend kein
freund der °aliden war, fiihrte der profet im traum vier ménner vor
und fragte ihn bei jedem, ob er den kenne. Es waren die vier recht-
glaubigen kalifen. Bei “Ali spiirte er einen schmerz und antwortete
nicht. Da schlug ihm Mohammed mit der faust vor die brust und
donnerte: “Das ist “Ali!” (Munawi: Tabagat sugra 28a. Die
geschichte geht weiter und nimmt einen legendenhaften ausgang).

Fiir den hasanidischen sultan von Marokko ®Abdarrahman (1238-
1276/1822-1859), der seinen heiligen ahnherrn nie sah, hatte der pil-
gerreisende Ahmad b. Tuwayr al-ganna von Wadan 1245/1830 einen
trost: der sultan sei dem profeten zu nahe, um ihn zu sehen, nidmlich
so nahe wie die braue dem auge (Norris: Pilgrimage 9) — eine jener
iiberklugen redensarten, mit denen hoflinge so oft despoten freund-
lich gestimmt haben (Verf.: Mahsati 1, 204-207).
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So sehr die erscheinung des profeten in triumen und visionen im
ungewissen blieb und unberechenbar war, so sicher glaubte man
doch, bei anwendung bestimmter mittel auf eine begegnung mit ihm
hier und jetzt hoffen zu diirfen. Wie aus den vorangegangenen darle-
gungen ersichtlich ist, war ein hauptmittel die segenssprechung tiber
ihn. Man glaubte, auch wenn man es vielleicht nicht so ausdriickte,
mit dieser hinwendung zu ihm den traum beeinflussen und
entsprechende visionen hervorrufen zu konnen. Die berichte geben
nicht immer auskunft dariiber, ob die begegnung dann im traum oder
einer vision erfolgte. Oft wissen wir auch nicht, ob iiberhaupt oder
wie ernsthaft die segenssprechung geiibt wurde, sondern erfahren nur
oder k6nnen nur annehmen, dass eine erwartung auf ihn gerichtet
war. ‘Ali ad-Darqawi (gest. 1328/1911), der griinder der zawiya von
Illigh, schrieb einmal: “Wir sehnen uns nach einem zusammentreffen
(unter uns) stirker als die mutter nach ihrem kleinkind. Aber Gott
lob und dank haben wir eine stufe erreicht im zusammentreffen der
geister, die ein zusammentreffen der korper iiberfliissig macht.
Darum geht die helfende wirkung (madad) von den scheichen zu den
novizen. Ohne das konnte niemand einen andern erziehen. Das weiss
nur einer, der das erlebt hat. Wie ist das erst bei einem, der sicht, wie
sein wesen sich seinen novizen oder dem wesen seines scheichs an-
gleicht! Das gibt es nur durch die iibermacht des geistes iiber den
scheich, und eben dadurch kommt es auch zur profetenschau
(muSahada nabawiyya) im wachen beim umherschweifen des
denkens derer, die auf diesem standplatz stehen. Das denken an et-
was mit ausschluss alles andern ist das, was (in der sache) entwerden
lasst” (Ma“sal 1, 276-278).

Also die macht des geistes ermdglicht dem scheich die erziehung
seiner novizen und dem menschen, der den notigen ausgangspunkt
erreicht hat, den profeten zu sehen. Das wichtigste vehikel aber,
dessen sich der geist dazu bedient, ist das denken an den profeten,
vor allem in der form der segenssprechung. Uber die anfinge dieser
gezielten iibung wissen wir nichts. Aber in der aufzihlung der
wirkungen der segenssprechung iiber den profeten bei Gahdami
(gest. 282/895) findet sich kein wort iiber das sehen des profeten, so
dass man annehmen darf, einerseits dass die “theologie” damals noch
nichts davon wusste oder wissen wollte, und anderseits vielleicht
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doch auch, dass eine solche erwartung damals, sagen wir im 3./9.
jahrhundert, noch gar nicht damit verkniipft wurde (Fadl as-salah
24-55, 71-72).

Es liegt nahe, sie in asketischen und stifischen kreisen zu suchen,
aber die verwendung der oder einer der segensformeln zu dem
zweck, Mohammeds aufmerksamkeit auf sich zu lenken, reicht weit
iiber die asketik und mystik hinaus, denn die segensformeln sind ja
alle gebete an Gott, ndmlich bitten an ihn, Mohammed zu segnen
und zu griissen. Dabei bestehen zwei moglichkeiten: Entweder man
wiederholt eine oder mehrere formeln in kleinerer oder grosserer an-
zahl, oder man liest oder rezitiert eine liste von verschiedenen
segensformeln. Beides hat seine verdichtetste form im 9.-10./15.-16.
jahrhundert gefunden, das erste in dem mahya des Stni und anderer,
das natiirlich nicht ausschliesslich aus der w1ederholung einer einzi-
gen formel bestand (Band I, 48 ff.), das zweite in der weitverbreite-
ten formelsammlung Gazilis Dala’il al- -hayrat (Band I, 209) und
spater Ibn °Azziims Tanbih al-anam (er starb 971/1563. GAL S 11,
691), biichern, die sich zum durchlesen und meditieren eigneten. Das
mahya war eine typisch kollektive angelegenheit, eine gesell-
schaftliche veranstaltung, die biicher liessen sich privat und in
gesellschaft lesen.

Nir ad-din a3-Stini (gest. 944/1537-38) sprach tiglich zehntau-
sendmal den segen iiber Mohammed, Ahmad az-Zawawi (gest.
923/1517) vierzigtausendmal (Sarani: Lawagih 284). Andernorts
sollen es bei Stni dreissigtausend-, bei Zawawi fiinfzigtausendmal
gewesen sein (Lawagih 16). Beide stammten aus dem nildelta, und
Sa‘rani kannte beide personlich. Sum oder Zawawi — der text spricht
sich nicht klar genug aus — erklirte Sa°rani eindeutig: “Unser weg ist
es, so viel segenssprechungen iiber den profeten vorzunehmen, bis er
sich im wachzustand zu uns setzt und wir bei ihm sind wie die ehe-
maligen profetengenossen und dass wir ihn nach den dingen unserer
religion und nach den ausspriichen (ahdadit) fragen konnen, die unse-
re kenner (huffaz) fiir schwach erklért haben, und dass wir uns beim
handeln nach seinem direkten wort dariiber richten konnen. Solange
uns das nicht gelingt, gehSren wir nicht zu denen, die (wie ja befoh-
len ist) viel den segen iiber ihn sprechen” (Lawaqih 284). Sa rani
nennt die methode auch den “weg des scheichs Nir ad-din a3- -Stni,
des scheichs Ahmad az-Zawawi, des scheichs Muhammad b. Dawad
al-Manzalawi und einer anzahl scheiche des Jemen. Keiner von ih-
nen spreche dauernd den segen iiber Mohammed und setze das
ungezihlte male fort, ohne sich von allen fehlern zu reinigen und es
so weit zu bringen, dass er mit ihm sich im wachen vereinige
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(yagtami‘a bihi yagzatan), wann immer er wolle, und miindlich. Wer
diese vereinigung (igtima°) nicht erhalte, habe den gesandten Gottes
nicht oft genug gesegnet und gegriisst.

Sein lehrer Ali al-Hawwas bezeichnete den standplatz, auf dem
man sich zu beliebiger zeit mit dem profeten vereinigen konne, als
den standplatz der erkenntnis und rechnete zu denen, die ihn erreicht
hatten Abl Madyan, °Abdarrahim al-Qinawi, Musa z-Zili, Aba 1-
Hasan a3-Sadili, Abii 1-°Abbas al-Mursi, Aba s-Su°dd b. Abi I-
°Asa’ir, Ibrahim al-Matbili und Suyiti. Auch °All al-Marsafi be-
hauptete, er sei auf einen standplatz gelangt, dass er Mohammed zu
beliebiger zeit sehen konne (Lawdgih 16-17). Abu 1-Mawahib
Muhammad b. Ahmad b. Muhammad at-Tiinisi a§-Sadili al-Wafa°1
al-Maliki (gest. 882/1477-78) in Kairo gab die empfehlung: “Wer
den profeten sehen will, der gedenke seiner unablissig, tag und
nacht, und liebe die hohen heiligen, sonst bleibt ihm die pforte der
sicht (ru’ya, sic) verschlossen, denn sie sind die herren der men-
schen, und unser herr (Gott) wird um ihres zornes willen zornig und
ebenso der gesandte Gottes” (Sa°rani: Tabagat 2, 76,7-8). Der profet
riet ihm, die formel langsam und deutlich (bi-tamahhul wa-tartil) zu
sprechen, aber wenn die zeit einmal dridnge, so dass er schneller
sprechen miisse, bleibe es trotzdem eine segenssprechung. Am an-
fang und am schluss der sitzung sei jedoch der sogenannte vollstén-
dige segensspruch, in dem auch Abrahams und seiner familie
gedacht werde (Band I, 16 und 194 ff.), wiinschbar (Sa‘rani:
Tabagat 2, 73). Als er sich dariiber beklagte, dass die leute ihm die
schau (ru’ya) des profeten nicht glaubten, will er die versicherung
des profeten gehort haben: “Wer die schau nicht glaubt und dich
hierin der liige beschuldigt, wird entweder als jude oder als christ
oder als zoroastrier sterben” (ib. 73,1-3).

Das mahya jedoch ist die kollektive segenssprechung in der
moschee, an der die 6ffentlichkveit teilnehmen konnte und die in der
nacht auf den freitag stattfand. Sa°rani, der damit auf anregung Stinis
919/1513 anfing, hilt fest, dass schon in der ersten nacht eine grosse
zahl der teilnehmer den profeten erblickte, und teilte es Sini, der die

arallelversammlung in der Azhar durchfiihrte, mit (Band I, 49).
Stini hatte damit schon zuvor am grab des Ahmad al-Badawi in
Tanta begonnen und hatte sie dann nach Kairo verlegt.

Nicht immer wird die erscheinung des profeten im traum oder in
der vision auf die segenssprechung zuriickgefiihrt, und es ist auch
nicht anzunehmen, dass sie immer davon abhingig war, aber nicht
selten wird die segenssprechung ausdriicklich erwdhnt. Manchmal
halfen auch noch andere mittel nach, sei es das gottesgedenken (Gott
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Gott oder Es gibt keinen gott ausser Gott 0.4.), seien es asketische
massnahmen, aber die segenssprechung war das bekannteste und na-
heliegendste.

Muhammad al-Kattani (gest. 1327/1909) in Marokko wurde von
seinem vater ins noviziat genommen. Er wiederholte dabei siebzig-
tausendmal “es gibt keinen gott ausser Gott” und sechzigtausendmal
den “namen Mohammeds” (was immer man darunter zu verstehen
hat) mit vollkommener hingewandtheit (tawagguh), bis ihm die
erdffnung (fath) zuteil wurde und er sich mit dem profeten vereinigte
(igtama‘a) (Kattani: Targama 15). °Ali ad-Darqawi von Illigh (gest.
1328/1911) befahl einem seiner anhénger, der von gegnern fest-
genommen und eingesperrt worden war, jeden tag fiinftausendmal
mehr den segen liber Mohammed zu sprechen, bis ihm das sehen des
profeten im wachzustand zuteil werde (Ma°‘sal 14, 120). Ein
Mahammad b. Bulid al-Mu’addin (gest. um 1367/1948) rezitierte
einmal in der zuriickgezogenheit zehntausendmal die segensformel
auf Mohammed und ass die nacht nur einen bissen. “Mein inneres
wurde erleuchtet durch den hunger”, erzéhlte er. “Als ich eines tages
wachend dasass, siehe da trat ein mann, iibergross von dem
gewaltigen licht, vor mich in weissem aussehen, wihrend ich in der
segenssprechung iiber den profeten entworden war... Es dringte sich
mir auf, dass es der profet sei, da er in seinen bekannten
eigenschaften erschienen war, mit denen er beschrieben wird. Dieses
geschah mir im wachzustand, ohne irgend einen zweifel meinerseits”
(Susi: Munyat al-mutatalliin 82). Ein anderer, der 1381/1961 noch
am leben war, namens Muhammad b. Hammai al-Uriri al-Mu®addin
riss jeweils auf einem berg bei seinem dorf im siidlichen Marokko
die dumpalmen aus und sprach unentwegt den segen iiber den pro-
feten, bis ihn an einem heissen vormittag etwas bedeckte und ein
licht ihn iiberflutete. Dann folgte ihm ein lichtwesen, das wesen des
profeten (ad-dat an-niiraniyya), wie er sagte. Er behauptete, den
profeten mehrfach im wachzustand gesehen zu haben (ib. 90, unten).

Gazuli (gest. 870/1465) stellt in Fes seine sammlung von
segensspriichen iiber den profeten mit dem titel Dala’il al-hayrat
wa-Sawariq al-anwar zusammen, die sich dann ins tiefste Afrika und
ins fernste Asien verbreitete. Er holte die einzelnen formeln aus den
biichern der bibliothek der moschee al-Qarawiyyin in Fes und zog
ausser den haditsammlungen auch die worte der gebildeten muslime
heran. Eine alte frau, die wunder vollbracht haben soll, habe ihm
gesagt, dass sie das nur dank vielem segensprechen iiber Mohammed
habe tun konnen. Darauf habe er selber mit dieser andachtsiibung
begonnen und sich diese sammlung angelegt (Muhammad al-Mahdi
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b. Ahmad al-Fasi: Mumti® al-asma°‘ 6). Ibn al-Muwaqqit meint, dass
er direkt durch die vielen segenssprechungen, die er libte, von der
“profetenschaft” (nubuwwa) inspiriert worden sei. Die profetenschaft
habe den scheich vertreten, und wenn er dann doch noch bei einem
scheich gewesen sei — gemeint ist Abli °Abdallah as-Sagir — so habe
das als zusatz zu gelten (Sa‘ada abadiyya 2, 18, unten) [CXI, 616].
Nach eigenen aussagen soll ihm Gott selbst seine besondere aus-
zeichnung kundgetan haben. Er sah auch den profeten, der ihm sagte:
“Ich bin der schmuck der profeten und du der schmuck der heiligen”
(Mumti® 4,5-6). Seine bevorzugung wird ausdriicklich mit seinen
vielen segenssprechungen begriindet (ib. 7), und seine liebe zu Mo-
hammed muss gewaltig gewesen sein. Als der neumond im geburts-
monat des profeten fiir ihn zum letzten mal erschien, also unmit-
telbar vor seinem tod, soll er iiber den heiligen knaben freudentriller
ausgestossen haben (zagrata, ib. 7, unten). Als angeblicher “alide (ib.
4, unten) hegte er eine doppelte verehrung fiir ihn, und seine vielen
segenssprechungen auf ihn bildeten die grundlage seines tarigs und
des tarigs seiner gefolgschaft (ib. 6,14). Er war sich wohl bewusst,
dass er als herold seines ahnherrn und des ahnherrn des islams eine
unangreifbare stellung einnahm.

Die umstinde seines gewaltsamen todes sind nicht bekannt. Ein
aufwiegler bemdchtigte sich seiner leiche und trug sie als
gliicksbringerin und wie eine bundeslade in seinen militdrischen un-
ternehmungen mit sich herum. Erst unter der dynastie der sa“diden,
um 930/1524, wurde er zusammen mit dem griinder der dynastie,
Abii °Abdallah Muhammad, der neben Gaziili begraben worden war,
nach Marrakesch iibergefiihrt, wo er einer der sieben stadtheiligen
wurde. Gaziili und seine anhénger miissen wie die sa°dier gegner der
meriniden gewesen sein (Le Tourneau: Les débuts de la Dynastie
Sa’dienne 16-18, 28; Garcia-Arenal: The revolution of Fas in
869/1465 65; Wafrani: Nuzhat al-hadi 18. Viele literatur).

Seine anhingerschaft, die gazuliyya, betrachtete sich als einen
zweig der $adiliyya (Trimingham: Orders 85), scheint sich jedoch
nie zu einem eigentlichen orden entwickelt zu haben, sondern blieb

eistliche filiation (silsila) mit leuten, die unterschiedlich dachten.
Gaziili selbst soll sich an eine tigliche litanei gehalten haben, die aus
vierzehntausendmal24 “im namen Gottes, des erbarmers, des
barmherzigen”, zwei silkas seiner Dala’il al-hayrat am tag und einer
silka in der nacht sowie aus der lesung eines viertels des korans be-
standen habe (Ahmad Baba: Nay! al-ibtihag 317, unten. EI2, Djazuli.

24 Ibn al-Muwagqgqit: Sa‘ada abadiyya 2, 19,18 liest hunderttausend [CXI, 616).
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Silka/sulka ist ein unklarer begriff, der bald die durchlesung eines
ganzen textes, auch des korans, bald eines leseabschnittes bedeutet).
Andere hatten andere stiicke und andere zahlen, so Muhammad b.
Ahmad b. Muhammad b. Husayn b. Nasir ad-Dar‘i (gest. 1052/1642-
43) fiinfundzwanzigtausend “es gibt keinen gott ausser Gott”, fiinf
ahzab des korans, einen drittel der Dala’il (Muhammad al-Qadiri:
Nasr al-matani 9). Abu °Abdallah Muhammad b. Yusuf al-Fasi, der
vater des 937/1530 oder ein jahr spiter geborenen Abi 1-Mahasin
Yiasuf, sowie Abl °Abdallah Muhammad b. Muhammad b. °Abd-
allah b. Ma°n al-Andalusi (gest. 1062/1652), ein verehrer Ibn
°Abbad ar-Rundis, hatten in ihrer litanei ein stiick der Dala’il
(Mumti© 124,20; 152, 150,-3).25

25 Das manuskript bricht hier ab.
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I
(°Abdalqadir al-Gaza®iri: Mawagif 1, 103; D 1.1.25, 22)

Abu Sa‘id al-Harraz vereinigte sich (igtama‘a) mit dem pro-
feten und sprach zu ihm: Gesandter Gottes, die liebe zu Gott hat
mich davon abgehalten, dich zu lieben. Der profet erwiderte: Du
einfiltiger, liebe zu Gott ist liebe zu mir... Damit meinte er: Mich
hat die liebe zum geisthaften, translunaren erscheinungsort
(mazhar) von der liebe zum korperhaften, irdischen erschei-
nungsort abgehalten. Und der profet antwortete ihm: Der in bei-
den erscheinungsorten erscheinende ist einer, eine zéhlbarkeit
oder verschiedenheit liegt nicht darin. Der geliebte in beiden er-
scheinungsorten ist einer. Der unterschied der erscheinungsorte,
ihre zidhlbarkeit schadet dir nicht, insofern der erscheinende und
geliebte darin einer ist und nicht geteilt und zerteilt werden kann.
Denn die erscheinungsorte sind alle nichtseine (a‘dam). Der
erkenner aber liebt das nichtsein nicht, und der verstdndige
beschiftigt sich nicht damit. Wer den in dem geisthaften erschei-
nungsort erscheinenden liebt, liebt zugleich auch den in dem
korperlichen erscheinungsort erscheinenden. Der in allen
translunaren und sublunaren erscheinungsorten erscheinende ist
nichts anders als die erbarmerhaftige form (rahmaniyya), die
haqiga muhammadiyya heisst. Alles was darin sein soll, geister,
korper, abbild, vorstellungsbild (text?), ist nichts festes (tabit),
sondern sind abgrenzungen und vorstellungen, die Gott abge-
grenzt hat, damit seine form erscheint, doch ohne dass sie ein sein
hitten oder unerschaffen oder erschaffen wiren. Sein hat allein
Gott... Mohammed sagte also zu Harraz gleichsam: Die sache, die
du als gesandten gotttes bezeichnest und die zu lieben du
abgehalten gewesen sein willst, ist nichts, was sich von Gott
unterschiede, von dem du sagst, dass die liebe zu ihm dich
abgelenkt habe, sondern beide sind einer (huwa huwa). Der
profet ist die stufe der erscheinung Gottes und damit die
zwischen-instanz (wasita) fiir alle erscheinungen. Diese
verzweigen sich aus ihr, sie ist ihre quelle und ihre materie.

1§
(Tisiti: Gays 184-185; D 1.1.1, 7)

Al-Mubtar al-Kunti (GAL S II, 895 war zu bequem, daten
anzugeben): Gannat al-murid, schreibt: Sehr merkwiirdig ist es,
dass die qurra’ unserer zeit die wunder der heiligen ablehnen und
behaupten, die erziehung habe mit der zeit nach 800/1400 aufge-
hort, indem sie sich auf Zarrtq berufen. Sie zweifeln nicht einmal
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daran. Doch wird dort ja nur vom aufhdren der erziehung im
magrib gesprochen. Das ist denkbar fiir ein bestimmtes gebiet zu
einer bestimmten zeit, denn keiner behauptet, es gebe den
erzieher tiberall, und auch nicht, er sei in einem und demselben
gebiet zu allen zeiten vorhanden. Aber alle forscher der vergan-
genen und der spiteren zeiten sind einhellig der meinung, dass
einer, der die lasten der erziehung iibernimmt, ohne eine zahl
oder ein gebiet zu bestimmen, vorhanden sei. Das aufhoren der
erziehung im magrib und das fehlen eines, der sie iibernimmt,
beeintrachtigt die einhelligkeit der gelehrten iiber sein vorhan-
densein an sich nicht, da in Takriir (Senegal) zum beispiel oder in
Agypten oder in Mekka und Medina oder in Syrien oder im Irak
ein erzieher jedenfalls da ist, allein oder mit andern an einem ort,
den Gott aussucht zum nutzen und frommen der dortigen be-
wohner und auch fiir andere leute, oder an einem ort, deren be-
wohner Gott abgesperrt sein ldsst von ihm oder von ihm fortjagt,
weil er ihnen doch nichts niitzen konnte wegen ihrer verstockung
gegen das, was er zu sagen hitte... (185) Zu leugnen, dass es
erzieher gebe, und zu sagen, die erziehung habe aufgehort, ist
eine frechheit gegen den gesetzgeber und widerspricht dem
klaren text. Sie leugnen damit die wurzel der heiligenschaft und
die existenz von heiligen, und mit solchen leuten ist nicht mehr
zu reden, da sie ungldubig sind durch ihre liige gegen mehr als
211 koranverse und mehr als 300 hadite...

II1
(Kadi “lyad: Sifa 712-713; ib. 799-800; D 1.1.1, 10)

Eine gruppe der herzensmenschen und scheichschaft der muta-
sawwifa, die das tanzih (entriickung) des profeten Mohammed
von all dem (=“mein herz wird belegt” usw.) anstrebte und ihn
fiir zu hoch hielt (iglal), als dass ihm ein versehen (sahw) oder
eine erschlaffung (fatra) angelastet werden diirfe, vertrat (713)
die ansicht, dass der hadit “mein herz wird belegt, und ich bitte
dann jeden tag Gott hundertmal um vergebung” auf die angele-
genheit seiner gemeinde gehe, an die zu denken und zu sinnen
ihm sorge und kummer machte, weil er sich mit ihnen beschif-
tigte und sich ihrer sehr annahm. Er habe dann Gott um verge-
bung fiir sie (nicht fiir sich) gebeten.

Eine gruppe glaubt, dass versehen, vergessen, gleich-
giiltigkeitsaugenblicke und erschlaffungsmomente absolut dem
profeten Mohammed nicht zugesprochen werden diirfen. (800)
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Das ist die ansicht der mutasawwifa und besitzer der wissenschaft
des herzens und der mystischen standpldtze. Sie haben dariiber
verschiedene lehrmeinungen, die wir spiter besprechen werden.

v
(Higgl: Zawiya dila’iyya 58-60; D 1.1.15.4, 55a)

Mahammad b. Nasir (gest. 1085/1674) neigte zur einfachheit
im unterricht und beschridnkte sich auf die 10sung der
schwierigkeiten der texte und auf nahebringung fiir das ver-
standnis der schiiler, vermied also viel iiberlieferungen und
verzweigte kontroversen. Viele leute hatten durch ihn gewinn. Zu
seinen bekanntesten schiilern gehdren Abl °Ali al-Yusi, kadi
‘Abdalmalik at-Tagmii®ati, der weltreisende Abu Salim al-
°Ayyasi u.a. Mahammad b. Nasir pilgerte zweimal nach Mekka.
Er wurde im osten so bekannt wie im westen und hatte an beiden
orten viele schiiler. Er hatte keine bestimmten awrad, die er allen
seinen anhingern eingepflanzt hitte, sondern richtete sich nach
dem zustand der novizen und leitete sie allmdhlich in den adkar.
Seine methode ldsst sich ablesen an einer schrift an schiiler aus
Tilimsan in beantwortung ihrer bitte um eintritt in seine schar und
ihrer bitte um auskunft iiber rosenkranz, flickenrock, bewirtung
(diyafa). Darin heisst es:

Uber rosenkranz, bewirtung und flickenrock haben wir keine
(giiltige) iiberlieferung. Unser weg ist vielmehr das gedenken
(dikr). Dieses ist dhnlich (59) wie das, was Sanilisi (gest.
895/1490) gesagt hat im Sarh al-‘Aqida as-sugra. Wenn ihr in
die silsila eintreten wollt, so macht eure busse echt und erfiillt
voll deren bedingungen. Haltet euch an die furcht vor Gott in
allen dingen und bereit fiir die auferstehung und das grab (...)
Wenn ihr mit den iiberlieferten adkar fertig seid nach dem
morgengebet, so sprecht:

Ich bitte Gott um vergebung: 100 mal.

O Gott, segne unsern herrn Mohammed, den illiteraten profe-
ten, seine familie und seine genossen und griisst sie aufs beste!
100 mal.

Es gibt keinen gott ausser Gott: 1000 mal.

So fiir jemand <, der> lektiire treibt...

Frauen sprechen die haylala nur 100 mal.

Ein laie (“‘@mmi) gedenke Gottes 7 000 mal und fiige nach je-
dem hundertsten mal hinzu: Mohammed ist der gesandte Gottes —
Gott segne und griisse ihn!
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Das ist der wird fiir morgen und abend.

Wir sehen, dass Mahammad b. Nasir den zustand der menschen
beriicksichtigt hinsichtlich freizeit und beschéftigung. Dem
gewohnlichen mann befahl er mehr als dem gebildeten, der sich
mit studien befasste. Der frau erleichterte er es entsprechend ihrer
schwiche und ihrer verantwortung im haus. Ausserdem hielt sich
Ibn Nasir streng an das iiberlieferte, verwarf also rosenkranz,
flickenrock und bewirtung, weil nichts derartiges liberliefert ist.
Er unterliess die lesung der fatiha nach den ritualgebeten aus dem
gleichen grund und beschrinkte sich auf einen einzigen gebetsruf
am freitagmittag. Er betete in der freitagspredigt nicht fiir den
sultan ar-Rasid b. a§-Sarif, wofiir er von diesem bedroht wurde.

Verglichen mit den dila® 1yyun ergibt sich folgendes bild: Die
beiden farigas treffen sich in vielen punkten. Beide gehen iiber
Zarriiq auf Sadili zuriick, obwohl das sanad der dila’iyyiin
“hoher” (=kiirzer) ist und weiter, insofern die dila’iyyan noch
auf Gazili zuriickgehen. Beide scheiche verlangen zuerst busse,
ferner viel bitten um vergebung, die haylala, die tasliya.

In der formel der tasliya stimmen beide tarigas iiberein. Aber
die dila’iyytn fiigen noch drei worter hinzu: “deinen knecht,
profeten und gesandten”, und sagen (60): unsern herrn Moham-
med, deinen knecht, profeten und gesandten, den illiteraten pro-
feten, seine familie und seine genossen, und griisse sie aufs beste!
Dies fehlt bei den nasiriyytn...

Die nasiriyytin gingen nicht bei den dila’iyyiin direkt in die
schule. Aber Mahammad b. Nasir lernte filologie und jurispru-
denz bei Abu 1-Hasan °All b. Yisuf ad-Dar®i, dem schiiler des
Muhammad b. Abi Bakr ad-Dila’1. Dieser Abui 1-Hasan fiihlte sich
oft stark beengt durch das kiimmerliche leben in Tamgrut und
suchte dann seinen scheich Muhammad b. Abi Bakr in Dila® auf,
um gaben zu erhalten...

Vielleicht die wichtigste verbindung zwischen den beiden
zawiyas war YUsi (gest. 1102/1691). Er lernte in Tamgrut bei
Mahammad b. Nasir und wurde dort in die 3adiliyya aufgenom-
men, siedelte dann nach Dila® iiber, und wurde spiter dort
professor...
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\Y%
(Ibn °Ata’allah as-Sikandari: Miftah al-falah 30-34; D 1.1.15.4,
1-4)

Der aufstieg des pfadschreiters mit den litaneiformeln (adkar)
und die art und weise seines fortschreitens durch die
verschiedenen stadien (atwar) im sinn der anregung und in
gebotener kiirze.

Wer die adkar dauernd iibt, dem enthiillen sich fortlaufend die
lichter und die schleier vor den iibersinnlichen dingen werden
ihm aufgehoben. Wer sich entschliesst sich leiten zu lassen und
den weg der geradheit zu beschreiten, muss einen scheich der
wahrheitserforscher, der den weg gegangen ist und seine liiste
aufgegeben hat und festen fusses den dienst an seinem gebieter
(=Gott) versehen hat, suchen. Schon sagt der dichter:

Der herr Gott ist erhaben dariiber, dass ihn ein
reisender sihe, der noch von seinen liisten begleitet wird.

Hat er ihn (den scheich) gefunden, so gehorche er ihm in
allem, was er befiehlt, und stehe ab von allem, was er ihm
verbietet und verwehrt. Im andern fall soll er die namen (Gottes)
zdhlen und sich mit den haupttugenden schmiicken und sich von
allem siindhaften freimachen, sei es das iible in den
moralqualitdten oder der werke oder der lustregungen. Er muss
standig auf der hut sein, mehr verlangen, sich in die gottesdienste
eintiben, das interesse in allem einzig auf Gott richten. Der wege
sind viele, von dem du nicht in jedem eine krummbheit oder eine
biegung (mat) siehst (?).

Ich beginne jetzt diesen weg bis zum ende zu schildern, den
weg des Abi Bakr as-Siddiq. Ich habe ihn erfahren von einem
(oder einigen) wahrheitserforschern. Er besteht aus folgendem:
Der pfadbeschreiter beginnt mit der tasliya iiber den profeten
ohne irgend etwas anderes an adkar. Denn der profet ist die mitt-
lerinstanz (wasita)l zwischen uns und Gott und der fiihrer fiir uns
zu ihm, der lehrer fiir uns. Und dass man sich an die mittlerin-
stanz hdngt, muss dem vorausgehen, dass man sich an den héngt,
zu dem man sich fiihren lassen will. Die stitte der aufrichtigkeit
aber ist das herz, und manchmal wird es zu etwas anderm als Gott
abgelenkt. Die triebseele lauert auf die menschen und befiehlt das
bose, (31) folgt den liisten, neigt zu den nichtigkeiten. All das

1 Am rand: vgl. Sayyad Rifai: Ma‘arif muhammadiyya 122: Ordensstifter
wasita zu Mohammed!
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sind schmutzigkeiten, die das herz von der aufrichtigkeit und von
der richtigen richtung auf Gott abhalten. Die triebseele ldsst sich
von den befehlen des satans ablenken. Téte sie das nicht, so
wiirde der satan keinen zugang zum herzen finden. Ihre annahme
dieser befehle fiihrt zu ihrer gleichgiiltigkeit und ferne von Gott.
Die ferne ist ein dichter schleier vor ihrem schopfer, eine finster-
nis. Der pfadbeschreiter braucht die vertreibung dieser finsternis
und entfernung der schmutzigkeiten. Die finsternis weicht durch
das licht. Der profet aber sagte: Die tasliya iiber mich ist ein licht.
Die schmutzigkeiten entfernen sich durch das reinigende. Der
profet sagte: Die reinheit des herzens der gldubigen, ihre
abwaschung vom rost ist die tasliya auf mich. Darum wird dem
pfadbeschreiter zuerst die tasliya iiber den profeten befohlen zur
reinigung der stitte der aufrichtigkeit (ihlas). Denn es gibt keine
aufrichtigkeit, solange die krankheiten (ursachen?) da sind. Und
die wonnen (des diesseits?) horen auf durch gedenken an den
geliebten Gott. Viel die tasliya iiber ihn sprechen zeitigt besitz-
nahme des herzens durch die liebe zu ihm, und die besitznahme
durch die liebe zu ihm zeitigt strengste aufmerksamkeit auf ihn
(den profeten) und auf die eigenschaften und moralqualititen,
die er hatte, und auf all das, was ihn kennzeichnete. Da wir aber
wissen, dass man nicht dazu gelangt, sich die nachfolge seiner
taten und moralqualititen anzueignen, ausser nach hochster
aufmerksamkeit auf ihn, so gelangt man nicht hin (im text
ausgefallen) ausser durch iibertreibung der liebe zu ihm, und zu
dieser iibertreibung gelangt man nur durch viel tasliya. Wer
etwas liebt, gedenkt dessen viel. Darum beginnt der
pfadbeschreiter mit der tasliya. Sie umfasst das gedenken Gottes
(dikr allah) und das gedenken seines gesandten.2 Der profet
sagte: Gott sprach zu ihm: Mohammed, ich machte dich zu einem
gedenken (dikr) meines gedenkens (heisst wohl: zu einem teil des
gottgedenkens). Wer deiner gedenkt, gedenkt meiner, und wer
dich liebt, liebt mich. Profet: Wer meiner gedenkt, gedenkt
Gottes, und wer mich liebt, liebt Gott. Wer die tasliya spricht,
spricht das gedenken Gottes, indem er sagt “o Gott!”

Wisse, das gedenken zerfdllt in zwei teile: ein gedenken, das
nicht die gebetszwiesprache (munagah) enthidlt, und ein
gedenken, das sie enthilt. Das zweite ist durchschlagender und
stirker in der wirkung auf das herz des anfidngers als das
gedenken, das die gebetszwiesprache nicht enthilt, weil das herz

2 Handschriftlich am rand: tasliya umfasst das gottesgedenken. Gegen
darqawiyya!
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dessen, der in gebetszwiesprache ist, die ndhe dessen, mit dem er
in zwiesprache ist, spiirt (weiss ya§‘uru). Das wirkt auf das herz
und bekleidet es mit einer furcht. Denn das wort “o Gott, segne”
ist ein gedenken und eine gebetszwiesprache, weil er die segnung
erbittet, und das ist eben gebetszwiesprache, und die hat nur
einer, der anwesend ist. Du bist vor ihm. Vielleicht ist das
geheimnis der gesetzlichkeit (masri‘iyya) der tasliya iiber die
profeten iiberhaupt dies, dass der geist des menschen schwach ist,
zu schwach, die gottlichen lichter zu empfangen. Hat sich aber
die verbindung seines geistes und des geistes der profeten durch
die tasliya (32) gefestigt, so spiegeln sich die aus der welt der
iibersinnlichkeit ausstrahlenden lichter, die sich iiber die geister
der profeten ergiessen, in den geistern derer, die die tasliya iiber
sie sprechen.

Abschnitt: Wenn der den pfad beschreiten wollende viel verge-
hen und viel siinden hat, beginne er auf seiner pfadbeschreitung
mit vielem umvergebungbitten (katrat al-istigfar), bis sich ihm
dessen frucht zeigt. Jedes gedenken hat eine frucht und ein bei
den autorititen auf diesem gebiet beachtenswertes zeichen
(‘alama). Die spezifische frucht der adkar ist von zweierlei art.
Eine art, die dem herzen im wachzustand erscheint, und eine an-
dere art, die der pfadbeschreiter im traum sieht. Die pfadbeschrei-
ter befinden sich im hervorbringen der friichte auf drei verschie-
denen stufen. Ich meine die friichte, die ihnen ermdglichen, von
einem gedenken zu einem andern aufzusteigen. Ein pfad-
beschreiter steigt nach einer frucht im wachzustand auf, die ihm
leuchtet (erscheint). Ein anderer durch etwas, was dem geist im
traum erscheint (leuchtet). Ein dritter, der wachzustand und
traum vereint, und das ist die grosste (??) art. Die friichte bemes-
sen sich je nach dem eifer (?imtihad? druck nicht klar). Aber sie
gehen auf einen einzigen ursprung (asl) zuriick. Durch die
freundlichkeit (?ta’alluf gewohnung?) der nihe einer person er-
scheinen einem dinge, die einem andern nicht erscheinen, und
erscheinen einem andern dinge, die einem selbst nicht erscheinen.
Jeder der beiden bringt eine (?) frucht hervor, weil das, was
ihnen beiden erscheint, auf einen einzigen ursprung zuriickgeht.
Die friichte sind verschieden nach massgabe der nahrungen
(arzaq) der pfadbeschreiter, und sie kreisen um feste urspriinge
(wurzeln), die in den augen der wahrheitserforscher nicht ver-
schieden sind. Kein pfadbeschreiter steigt von einem gedenken
zu einem andern empor, bis ihm die frucht des betreffenden
gedenkens erschienen ist. Erscheinen an ihm die zeichen
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(§awahid) der zerknirschung und zeigt sich auf seinem gesicht
die wirkung der zerbrochenheit und der demut, so wird ihm das
gedenken des polierwerkzeugs der herzen (misqalat al-qulib)
befohlen, und das ist die rasliya iiber den profeten. Dies, wenn
man die glieder zu siinden eingesetzt hat und einem die triebseele
sich den vergehen zugeneigt hat. Wenn man sich aber der
zlichtigkeit verschrieben hat und nicht mehr von der das bose
befehlenden triebseele zu liisten verfiihrt worden ist, so fiihrt die
tasliya sogleich, wenn sie ihm hingeworfen wird, in ihr zum
erhofften ziel.

Sodann aber muss man sehen, ob der pfadbeschreiter einer der
ungebildeten menschen ist oder zu den in der wissenschaft aus-
gebildeten gehort. Ist er ungebildet, so ist das richtige die voll-
standige tasliya (as-salah at-tamma).3 Er beginne und beharre,
bis er ihre wirklichkeit erkannt hat und ihm das erscheint, was
unter ihren falten ist. Dann steigt er auf zu dem modus einer an-
dern tasliya. Gehort der pfadbeschreiter aber zu den gebildeten,
wird ihm nicht befohlen, mit der vollstdndigen tasliya zu begin-
nen, weil seine zunge feucht ist von der umkreisung durch diese
tasliya und ihrer anwendung. Nur hat er noch nicht erfasst, was
unter ihren falten ist, weil das licht der tasliya noch nicht fuss
gefasst hat. Von der vollstidndigen tasliya ldsst er nach jedem ri-
tualgebet (nur) elf mal iibrig4, was er zu seiner litanei (wird)
macht, bis sein inneres gesicht (33) ihren sinn erfasst hat und er
tag und nacht die tasliya, die wir erwédhnt haben, (welche?)
einlibt. Aber hiite dich, den titel sayyid wegzulassen. Darin liegt
ein geheimnis, das (nur) dem erscheint, der dauernd diesem
gottesdienst obliegt. Erscheint ihm dieses geheimnis und wird es
ihm klar, so geht er zu einem hoheren gedenken iiber durch ein
gedenken (?7), und er sagt: “O Gott, segne deinen geliebten!” Er
fiigt ihn zum schopfer hinzu, und darin liegt seine zugehorigkeit
zur hochsten stufe der liebe, ohne alle andern geschopfe.

Der pfadschreiter braucht unbedingt eine absicht und eine in-
tention, damit er zu den hohen stufen aufsteigt. Wir wollen nun
aber die sitzart fiir das gottesgedenken besprechen. Es ist hoflich,
dass man vor seinem herrn bescheiden und demiitig sitzt, den
kopf zwischen die knie legt und die augen von allem sinnlich
wahrnehmbaren abschliesst. Durch diese sitzart sammelt sich das
herz und wird von den schmutzigkeiten rein. Die lichter

3 Die “volle tasliya” ist die salah ibrahimiyya (Sa‘rani: Tabagqat, nr. 318,
bd. II, 73, unten). — Vgl. band I, 12.
4  Handschriftlich am rand: tiganiyya? — Vgl. hier Text LI, 494.
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kommen, die leuchtenden erscheinungen und die geheimnisse
zeigen sich ihm. Sitzt du so, so nimm zuflucht vor Gott vor dem
gesteinigten satan. Dann nenne Gott. Dann sprich: “Fiir Gott
spreche ich den segen iiber unsern herrn Mohammed” soundso
viel mal” — dabei nennt er die zahl, die er beabsichtigt — ”im
glauben an Gott und in der hoffnung auf belohnung durch Gott
und in hochachtung des rechts der profeten, zur ehrung und aus-
zeichnung. Und Gott segne und griisse unsern herrn Mohammed
und seine familie.” Dann beginne mit der fasliya. Hast du die zahl
erfiillt oder befindet sich in deiner hand ein rosenkranz und bist
du an die stelle gelangt, wo du begonnen hattest, so erneuere (lies
gaddid statt garrid) die absicht, wie wir gesagt haben. Vielleicht
zeigen sich durch wiederholung die geheimnisse, die unter den
worten liegen. Denn es gibt kein wort, unter dessen falte nicht ein
verborgenes geheimniss ldge. Vor dem aufgang der morgen-
dimmerung aber rezitiere er: Gott bezeugt: “Es gibt keinen gott
ausser ihn, und die engel und die wissenden, das gerechte tuend.
Es gibt keinen gott ausser Gott, den gewaltigen, weisen.” Danach
sage er: “Auch ich bezeuge gegeniiber Gott, was er sich selber
bezeugt, und was ihm seine engel und die wissenden bezeugen
unter seiner schopfung. Ich bitte Gott, diese bezeugung in ver-
wahrung zu nehmen bis zu meinem tod und meinem eintritt ins
grab, meinem austritt aus dem grab und meiner begegnung mit
meinem herrn. Bei ihm gehen die deponierten giiter nicht ver-
loren.” Das sage er dreimal, fiinfmal oder siebenmal jeden tag.
Unter der falte dieser worte liegt ein nutzen, den die
aufrichtigkeit gegen Gott zur erscheinung bringt, und es hat eine
frucht, die von der andauernden betitigung zur erscheinung
gebracht wird. Du musst aber deinem scheich die zustinde und
alles andere, was dir auftaucht, und die trdume mitteilen. Wenn
dann das herz durch die lichter der tasliyat erhellt wird (lies
aSraqat statt asrafat) und von dem schmutz der gedankeneinfille
gereinigt wird, erscheint dir die frucht deiner tas/iya und dein
herz wird von den anfingen der aufrichtigkeit angewandelt, das
verborgene wird dir sichtbar, (34) die gaben der iibersinnlichkeit
werden dir zuteil und die weisheiten gehen dir iiber die zunge.
Der horer staunt iiber deine erkldrungen.

Der anfénger muss sich zwei litaneien (wird) zu eigen machen:
eine litanei (wird) nach dem morgengebet und eine nach dem
abendgebet. Das gedenken der leute der festigkeit und des endes
jedoch nimmt ihr herz zu allen zeiten in beschlag.
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Hiite dich vor der tibereilung, die tasliya zu verlassen, bevor
dir ihre frucht erschienen ist, und fiige zu dem, was du machst,
noch das gedenken der negation und affirmation hinzu (es gibt
keinen gott... ), und das sei deine unentwegte beschiftigung zu
allen zeiten. Es lautet: Es gibt keinen gott ausser Gott,
Mohammed ist der gesandte Gottes. Das ist ein starkes gedenken,
stirker als das erste, das nur die starken aushalten.

Ist der gedenkende von iiberwiegendem verstand, von ausge-
glichenem temperament, festem stand in seinem zustand, so wird
ihm befohlen, das viel zu machen. Ist er aber zappelig, schwach,
von krankem temperament, muss er mit sorgfalt behandelt und
mit einer bekannten litanei versorgt werden, die seine seele er-
greift und durch die die kraft eines nach dem andern ansteckt.
Dann erst darf er eifriger liben, weil er dann in die schar der
starken libergetreten ist. Sonst wiirde ihn das gedenken verbren-
nen.

Verharre bei diesem gedenken, bis dir die ganze welt in einem
einzigen giirtel geordnet ist und du nur noch den einen siehst und
iiber alles in der welt das totengebet sprichst und dir lob und tadel
einerlei sind... Erscheint dir die frucht des gedenkens der nega-
tion und affirmation, dann widme dich dem gedenken der remo-
tio (tanzih), d.h. “preis sei Gott, dem gewaltigen und bei seinem
lob. O Gott, segne unsern herrn Mohammed und seine familie!
Erscheinen dir dann dessen friichte und werden dir seine
geheimnisse offenbar, so wirst du wiirdig des einwortgedenkens
(dikr fard), und du musst sagen: “Gott Gott Gott” dauernd. Doch
hiite dich ja, das gedenken des profeten (dikr an-nabi) aufzu-
geben, denn es ist ein schlissel fiir jede tiir...

VI
(Ibn °Abbad ar-Rundi (gest. 792/1390): Lettres?2 166-168;
D 1.1.15.4, 13-14)

Was die frage betrifft, die soundso gestellt hat iiber die salah
‘ala n-nabi im anschluss an die rezitation (lesung) der litanei
(hizb) gemeinsam mit dem wortlaut “o gott, sprich den segen auf
Mohammed und auf die familie Mohammeds”, so pflegte man
dies hier (in Sala) so zu halten. Dann aber gaben sie das auf und
verwendeten die vollstdndigeS salah bis zu “wahrlich du bist
hochgelobt und gepriesen” (innaka hamidun magid) zehn mal

5 Hrsg.: Fussnote am rand: tamma=ibrahimiyya. — Vgl. hier anm. 3.
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morgens und zehn mal abends ausser in der nacht auf den freitag
und am freitag selbst. Am freitag sagten (oder sagen) sie es je
zwanzig mal. Ich weiss nicht, wer sie dazu angehalten hat.

Dariiber ist das gleiche zu sagen wie iiber die frage des mawlid,
die ich euch schon behandelt hatte. Das richtige ist meines erach-
tens, nicht dagegen zu sein und nichts dagegen einzuwenden,
sondern zugestdndnis und grossziigigkeit walten zu lassen (ibaha,
tawsi‘a), also nicht zu behaupten, es sei verboten und ketzerische
neuerung, sofern es sich nicht mit einem festen heiligen brauch
(sunna) stosst und die ausiibung nicht zu unzuldssigem und un-
tersagtem fiihrt. Es muss vielmehr als empfohlen und erwiinscht
betrachtet werden, nach sure 22,77 “und tut gutes”. Denn das ist
etwas gutes.

Ich hatte vordem ein schriftchen etwa im umfang eines bogens
(kurras) gesehen, verfasst von einem gewissen Ibn al-Baqqal —
ich weiss nicht, was fiir ein Ibn al-Baqqal — genau iiber diesen
fall, worin er zu dem entscheid kommt, die sache sei erlaubt
(gawaz), nur gott sei allwissend. Er bringt mehrere beweisgriinde
vor. Mir will scheinen, wenn die religion dahinschwindet und der
(167) glaube gepliindert wird und die menschen sich an etwas
halten, was ihnen als spur (oder eine wirkung, atar) der religion
vorkommt wie andere dhnlich gelagerte dinge, so darf keiner es
ablehnen, sonst bleiben die menschen ohne religion und ohne
einen duft der religion, und keiner, der sich mit theologie be-
schéftigt, darf in solchen dingen gegen andere hart sein. Dies ist
allen zu erwidern, die zu streiten beginnen und sagen: Wenn das
erlaubt oder erwiinscht wére, so hitten das schon die alten,
friiheren, getan; denn bei denen waren die wurzeln der religion
noch fest und kriftig und die zweige der religion, wie sie sie vom
profeten erhalten hatten, frisch und saftig, sie brauchten keine
solchen zeremonien (mardsim), genau wie sie auch nicht
ausgefallene rechtsfragen zu untersuchen und nicht schriften und
handbiicher dariiber anzulegen brauchten. Wenn wir jenes als
eine tadelns-werte neuerung auffassen, so ist es auch dieses.
Warum sollte das zweite nicht abgelehnt werden und das erste
abgelehnt werden?

Was so fiir die gemeinschaftliche salah ‘ala n-nabi und die
durchfiihrung des mawlid in gewohnter weise, sofern nichts
unzuldssiges dabei vorkommt, gilt, hat geltung auch fiir das
bittgebet nach dem ritualgebet, an das sich die menschen
gewohnt haben, ebenso die rezitation (lesung) der litanei (hizb)
im kreis (bid-da’ira) sowie die verwendung vieler lampen in den



428 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

moscheen im ramadan, denn damit will man den ramadan ja nur
erhohen, immer unter der bedingung, dass nichts unzuverldssiges
dabei vorkommt, wie wir iiber den mawlid dargelegt haben und
anderes, was mir jetzt nicht gerade in den sinn kommt.

Die deutliche erkldrung jenes mannes, die salah ‘ala n-nabi in
gemeinschaft sei verboten, ist eine abscheuliche sache, und
vielleicht ist seine erkldrung eher etwas verbotenes, als was er fiir
verboten erklirt, und zwar aus verschiedenen griinden: Zunichst
schon dieser ausdruck, und sein wort “in gemeinschaft” bringt
seine abscheulichkeit und hisslichkeit nicht zum verschwinden.
Was fiir ein unterschied besteht zwischen einer gemeinschaft, die
den segen auf den profeten mit einer zunge respondierend
(mutarasilin) (offenbar reihum im wechsel fortfahrend) sprechen,
und einer gemeinschaft, die sich zusammentut und bei der jeder
fiir sich einzeln den segen auf den profeten spricht? Dann sein
einwand gegen die beldstigung, die er deswegen durch die leute
erfahrt, wie das jenem rechtsgelehrten — ich glaube einem
rechtsgelehrten aus Qayrawan — widerfahren ist — denn die masse
der menschen beléstigte ihn gewaltig wegen seines wortes, das sie
gehort hatten: (168) “Die rezitation (lesung) des korans im kreis
(bid-da’ira) ist ketzerische neuerung” und verleumdeten ihn mit
der beschuldigung, er habe gesagt: “Die rezitation (lesung) des
korans ist eine ketzerische neuerung”, er konnte sich von ihnen
nicht befreien und ihren hénden nicht entkommen als nach
vielem hin und her. Weiter — und das ist das grosste — der
entscheid, es sei etwas verboten, ohne schlagende beweise. Gott
warnt uns davor 16,116 “und sagt nicht hinsichtlich dessen,
woriiber eure zunge eine liignerische aussage macht, dies ist er-
laubt und dies ist verboten” und sure 10,59 “sag: Hat Gott euch
erlaubnis gegeben, oder schwindelt ihr gegen Gott?”

Der von ihm vorgebrachte beweisgrund, dass es kein brauch
der alten gewesen sei, ist eine schwache argumentation. Nicht
alles, was die alten nicht getan haben, darf als verboten bezeich-
net werden. Vielleicht ist die rezitation (lesung) der litanei (hizb)
im kreis (bid-da’ira) eher zu verurteilen, wie sie jener rechtsge-
lehrte verurteilte, weil dort das zerhacken und die abzwackung
der worter sich eingebiirgert hat und der koran nur nach beson-
derer art rezitiert (gelesen) werden darf. In der salah, die er er-
wihnt, ist aber kein hinderungsgrund. Gott allein ist allwissend.

Was die néchtlichen bittgebete der gebetsrufer betrifft (auf den
minaretten), so bestimmte sie Ibn al-Faras in den Ahkam al-
qur’an, die er geschrieben hat, und erwihnte einen widerspruch
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dariiber —ich weiss nicht, von wem er das berichtet, ich glaube
von einem rechtsgelehrten seiner eigenen zeit. So ersparte er uns
die miihe, selbst untersuchungen dariiber anzustellen. Hitte ich
das buch zur hand, so wiirde ich euch seine sitze zu dieser frage
mitteilen. Zu verurteilen sind die gebetsrufer, die in den koran-
versen falsch aussprechen (lahn, kaum singen), wenn sie sie
dabei vortragen. Das konnen schlimme arabische fehler sein, die
keinen sinn ergeben, und manchmal werden die leute, die nahe
dabei wohnen, durch die stimmen einzelner beléstigt. Darauf
muss ein auge gehalten werden.

VII
Higgi: Zawiya dila’iyya 52; D 1.1.15.4, 39a)

Die tariga der dila’iyyun ist zarrtigiyya S$adiliyya, unter-
schieden im allgemeinen durch ehrliche liebe zum profeten und
vieles segenssprechen iiber Mohammed. Die ahnen der
dila’iyytin waren beriithmt fiir ihre anhénglichkeit an den
profeten. Vor allem beriihmt war Sa®id b. Ahmad ad-Dila’1, der
dauernd die Dala’il al-hayrat las und sich kaum je davon trennte.
Er befahl seinen kindern die saldh ‘ala n-nabi, ermunterte sie
dazu, ja wenn er von reisen zuriickkehrte, gab er ihnen
geschenke und friichte nach massgabe der zahl, in der sie die tas-
liya gesprochen hatten (Nuzhat al-fikr in Budiar ad-dawiya 6b).

Als Abu Bakr ad-Dila’1 zur maSyaha seiner zawiya gelangte,
hielt er sich nicht fiir verpflichtet, besondere adkar denen einzu-
pflanzen, die von ihm lernen wollten, wie das bei seinen
zeitgenossen sonst der fall war... Sondern er befahl seinen
novizen die busse in dem sinn, dass sie sich von den siinden be-
freiten und nicht wieder darauf zuriickfielen, dass sie wiedergut-
machten, was sie frither begangen hatten, und viel um vergebung
baten. Dazu hatte er eine wazifa fiir sich und seine novizen:

Ich bitte Gott um vergebung.

Preis sei Gott und lob sei Gott.

Es gibt keinen gott ausser Gott, und Gott ist gross.

Es gibt keine kraft und keine stidrke ausser durch Gott, dem

méchtigen.

All das je einmal.

Die tasliya lautete: O Gott, segne unsern herrn Mohammed,
deinen knecht, profeten und gesandten, den illiteraten profeten,
seine familie und seine genossen, und griisse sie aufs beste! Dies
200 mal. Es gibt keinen gott ausser Gott, ihn allein, ohne
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teilhaber. Er hat die herrschaft, er hat das lob. Er ist aller dinge
méchtig. Es gibt keinen gott ausser Gott, dem konig, der klaren
wahrheit; unser herr Mohammed ist der gesandte Gottes, der
wahrhaftige, der zuverldsssige, Gott segne und griisse Thn.

Er nannte das wazifa, weil seine tariga ja §adiliyya war und es
in der Sadiliyya keinen talgin gibt, wie Qastallani sagt (das ist
kaum richtig).

Die awrad des Mahammad b. Abi Bakr ad-Dila’1 von den
adkar, die er den novizen fiir nacht und tag vorschrieb, waren:

1. Ich bitte Gott, den méchtigen, um vergebung: 100 mal

2 O Gott, segne unsern herrn, den Offner dessen, was
verschlossen ist, den beschliesser dessen, was ergangen ist, den
helfer der wahrheit durch die wahrheit, den fiihrer zu deiner
geraden strasse. Und seine familie, nach dem mass seines
vermogens und seines méchtigen ausmasses (sic): 100 mal.

3. Es gibt keinen gott ausser Gott: 100 mal, am morgen und am
abend.

Folgen ad‘iya.

VIII
(Higgi: Zawiya dila’iyya 53-54; D 1.1.15.4, 40)

Abt Bakr ad-Dila®1 (gest. 1021/1612) befahl seinen novizen,
auf den profeten den segen zu sprechen in dieser form: “O Gott,
segne unsern herrn Mohammed, deinen knecht, deinen profeten
und deinen gesandten, den illiteraten profeten, seine familie und
seine genossen und spende ihnen heil, wie es sich gehort!”

Als dann Mahammad b. Abi Bakr (gest. 1046/1636, ib. 80) die
pilgerfahrt verrichtete und sich in Kairo mit Muhammad al-Bakri
verband und von ihm seine sufitariga entgegennahm, war etwas
von dem, was er von ihm iiberlieferte, die salat al-fatih li-ma
uglig. Mahammad b. Abi Bakr begann diese tasliya seinen
novizen in der zawiya dila’iyya einzupflanzen an stelle der
fritheren, erstgenannten formel, die sein vater Abli Bakr gelibt
und gelehrt hatte. Bekanntlich ist die salat al-fatih li-ma ugliq die
formel, an die sich die tiganiyytn in ihrer tdglichen litanei (wird)
halten. Doch finden wir, dass die litanei, die Mahammad b. Abi
Bakr ad-Dila’i einzupflanzen pflegte, vollig mit der litanei, die
Ahmad at-Tigani seinen schiilern einpflanzte, iibereinstimmt.

Beide litaneien enthalten ndmlich 100 istigfar;

100 salat al-fatih li-ma ugliq;

100 hayhala.
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Ahmad Baba a3-Singiti al-°Alawi schreibt in Munyat al-murid
iiber die tiganilitanei:

Thre pfeiler sind astagfiru llah hundertmal

und salli ebenso viel auf den besten der schar

und dass der mit der salah farida (=salat al-fatih, weil Tigani es
als al-yaqita al-farida bezeichnete) zu bevorzugen ist um
zahlreiche stufen...

und sprich das haylala hundertmal und schliesse

mit der zuschreibung der gottesgesandtschaft an den hocherha-
benen.

Kein zweifel, dass die dila’iyylin und die tiganiyyun, beide,
den bakriden, den scheichen der tariga $adiliyya in Kairo,
verpflichtet sind.

(54) Al-imam a$-Sarqi b. Abi Bakr ad-Dila’i schrieb an den
scheich der tariga nasiriyya Mahammad b. Ahmad b. Nasir ad-
Dar‘1 und bat ihn um adkar, die er tags und nachts hersagen kon-
ne. Ibn Nasir antwortete ihm mit einem brief (risala), in dem es
heisst:... Morgens und abends rezitiere diese bittgebete je
siebenmal: O Gott, segne und griisse unsern herrn und gebieter
Mohammed und seine familie mit einem segen (salah), durch
den du zu allem guten innerlicher und &dusserlicher art
hinanziehst! Du bist Gott, der starke, der michtige. Preis sei
meinem herrn, dem hochsten, dem allgeber. O Gott, ich bitte dich
um gesundheit in dieser und jener welt. O Gott, ich bitte dich um
verzeihung und gesundheit in meiner religion, welt, fiir meine
angehorigen und besitztiimer. O Gott, bedecke meine blosse und
halte meine inneren bewegungen (?raw‘at?) in sicherheit (?amin).
O Gott, bewahre mich vor mir, hinter mir, links, rechts, oben und
unten, ich nehme zuflucht zu dir davor, dass ich unversehens
gepackt (ermordet?) werde. O Gott, o lebendiger, o bestindiger,
deine barmherzigkeit rufe ich zu hilfe, fiihre mir all meine sache
zum rechten und iiberlasse mich keinen augenblick mir selbst.
Meine geniige ist Gott, es gibt keinen Gott ausser ihm. Auf ihn
vertraue ich, er ist der herr des gewaltigen thrones... 6

IX
(Ma‘sil 6, 207-221; D 1.1.15.4, 48-51)

Ein lehrer des scherifen Ahmad b. Muhammad at-Timggidsti
(gest. 1274/1858) war Muhammad b. Ahmad (gest. 1251/1835)

6 Muhammad b. Ali ad-Dukkali: Al-kunndsa al-‘ilmiyya 93.
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von den ayt Husayn. Der vorvater dieser familie, die fiir sehr
fromm gilt, war ein gewisser Husayn, der am anfang des 12./18.
jahrhundert gelebt haben muss (207).

Muhammad b. Ahmad ist die grosste personlichkeit der familie
ayt Husayn. Sein schiiler Abl Zayd at-Tagargarti beschreibt ihn
ausfiihrlich. Hier nur das auf die Mohammedverehrung
beziigliche:

Sein tagewerk wird bis ins einzelne durchbesprochen mit allen
seinen frommigkeitsleistungen und litaneien. Er hatte nasiri-
scheiche. Nach dem morgengebet am freitag las er mit seinen
schiilern den hizb ganz durch. Nach dessen abschluss driickte er
jedem schiiler oder sonst anwesenden die hand (musafaha) und
sprach: O Gott, vergib mir und meinem bruder! Oder: O Gott,
segne unsern herrn Mohammed und seine familie und spende
ihnen heil!

Nach erledigung der litanei des Ibn Nasir und dem vormittags-
gebet setzte er sich auf seinen gebetsteppich anders wohin und
begann das Dalil al-hayrat zu lesen, das er zwischen den knien
aufgeschlagen hatte. Aber die leute dridngten sich herzu. Man
trug ihm anliegen vor. Er erklédrte sie und betete fiir jeden. Bei
streitfdllen las er so lange in dem Dalil al-payrat, bis sie auf-
horten untereinander zu sprechen und bereit waren, auf ihn zu
horen. Er schlichtete ihren streit und betete fiir sie. Er pflegte zu
sagen: In der lektiire des Dalil al-payrat zwischen leuten, die
einander grollen, liegt ein segen (baraka), der den groll (higd)
aus ihren herzen vertreibt und liebe hineinsit.

Am freitag in der moschee las er vor dem eintritt des imams das
Dalil al-payrat, griisste aber jeden, der ihn begriisste, freundlich
wieder und erkundigte sich oft nach der familie und bekannten,
las aber immer das Dalil al-payrat und stand zugleich red und
antwort, bis der imam eintrat und der gebetsrufer auf dem dach
rief, dass man es in den hidusern und auf dem feld horte. Am
schluss des ritualgebets betete er mit lauter stimme fiir die eltern,
fiir sich selbst und fiir alle muslime. Dann erdffnete er die
segenssprechung auf den profeten und sprach laut ein oder
zweimal die fatiha. Weiteres.

Dann nahm er in der moschee die anliegen der leute entgegen,
korrigierte die schultafeln der koranschiiler und las wieder den
Dalil al-payrat bis zum nachmittagsgebet. Weiteres in der mo-
schee. Dann nach hause. Aber auf den ruf des gebetsrufers sofort
in die moschee zum abendgebet. Nach beendigung der sunan
und des hizb ratib mit seinen schiilern begann er den maglis ad-
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dikr fiir die fugara®, deren mugaddam er war. Die formeln seiner
gebete dazu werden erwéhnt. Darin findet sich auch sure 33,56
“Gott und seine engel sprechen den segen iiber den profeten. Ihr
die ihr glaubt, sprecht auch ihr den segen iiber ihn und griisst
ihn, wie es sich gehort”, dann: Zu dienst, o Gott, zu befehl!
Diese, deine schwachen knechte, sprechen mit deiner hilfe, dich
um unterstiitzung bittend, auf deinen ruf antwortend — und alles
gute liegt in deinen hidnden: O Gott, segne unsern herrn
Mohammed und seine familie und spende ihnen heil! In diesem
wortlaut 300 mal hintereinander. Er ldsst die teilnehmer mit
versen aus der Burda, die den profeten besonders loben, aus-
ruhen:

(34) Das ist Mohammed, der herr dieser und jener welt, der

herr der menschen und der ginn,
der herr der beiden grossen gesonderten scharen der
menschenkinder, der araber und der barbaren.

(38) Er tibertraf die profeten an korpergestalt wie an

seelenadel,
und sie kamen ihm weder an wissen noch an tugend und
edelsinn nahe.

(43) Was die christen von ihrem profeten behaupten, behaupte

nicht
und erkenne getrost an lob ihm zu, was ihm zuzuerkennen
dir nur immer beliebt.

Jeden vers der Burda spricht er selbst, dann einer der teilneh-
mer und dann ein sonst anwesender, so dass sie jeden dreimal
sagen. Aber sie sagen auch noch andere verse (der Burda?).

(213) Anschliessend sagte er ein bittgebet fiir sich und alle an-
wesenden und sédmtliche muslime zur befreiung von allen néten.
Dazu behauptete er: Das bittgebet nach 300-maliger segens-
sprechung auf den profeten finde erhdrung. Dann fiigte er noch
200 mal hintereinander hinzu und sprach nochmals das bittgebet.
Dann abermals 300 mal segenssprechung auf den profeten, dann
wieder das bittgebet. Dann noch 200 mal, womit 1000 segens-
sprechungen auf den profeten vollzédhlig waren.

Um die teilnehmer am gottesgedenken munter zu erhalten, er-
hob er sich vor ihnen manchmal, setzte sich dann wieder kurz
und erhob sich dann wieder und brachte nach der 1000-maligen
tasliya ein schilhisches gedicht (bayt) oder dhnliches vor. Er ver-
wendete dabei im unterschied zu andern magalis ad-dikr-verse
aus der Burda und zerknirschungen des Akbil in seinem buch
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(auf berberisch). Es handelt sich um ein werk des Muhammad b.
°Ali Akbil in schilhischen versen.

Weiteres. Er fiihrte das in seiner zawiya zwischen abend- und
nachtgebet aus. Auswirts schob er es bis nach dem nachtgebet
hinaus, wenn die dorfbewohner gegessen hatten, schlief ganz
leicht und rief dann die dorfbewohner zu diesen versammlungen
in die moschee.

(214) Wenn er unter leuten sass und sie um ein bittgebet baten,
sagte er zu einem scherifen oder talib oder zu dem, der rechts
von ihm sass: Sprich den segen auf den profeten und er6ffne das
bittgebet!

Die moschee eines dorfes, in das er kam, ehrte er durch zwei
gebetseinheiten, die er darin vollbrachte, oder durch die salah
oder das salam (das “oder” ist aufféllig) auf den profeten und die
stindigen formeln (bdgiyat salihat, Lane, bagiyat), wenn er nicht
im zustand der kleinen waschung war (d.h. die gebetseinheiten
nur nach kleiner waschung, die rasliya auch ohne! zum ersatz!).

Auch in dem spruch, den er bei einem friedhof sagte, vergass
er nach dem bittgebet fiir die toten nicht zu sagen: O Gott, segne
unsern herrn Muhammad, seine familie und seine genossen und
spende ihnen heil! (darin entfernt er sich natiirlich von dem
wortlaut des spruches des profeten beim anblick eines friedhofs).

(215) Bei einem heiligengrab sprach er mit dem begrabenen
wie mit einem lebendigen und fiigte nach einigen wunschformeln
hinzu: Hier sind wir vor dir, damit du (heiliger) fiirsprecher seiest
zwischen uns und dem profeten, dass er unsere anliegen bei Gott
durchfiihre (was heisst das? vertrete?). Und er nannte seine anlie-
gen. Dann wandte er sich an die anwesenden mit den worten:
Lasst uns diesem heiligen ein geschenk machen! Er sagte dann:
Ich nehme zuflucht zu Gott vor dem gesteinigten satan. O Gott,
segne unsern herrn Mohammed, seine familie und seine genossen
und spende ihnen heil — dies einmal. Dann die fatiha einmal,
dann den thronvers usw. So wenn er es eilig hatte.

Hatte er es nicht eilig und stieg er in der zawiya eines verstorbe-
nen heiligen zum iibernachten ab, so war es komplizierter, aber
auch hier schenkte er den gottesdienst dem heiligen, er und die
begleiter, und liess es nicht bei einmaligen gebeten und spriichen
bewenden. Er sprach dabei 100 mal die segenssprechung auf be-
liebige art, aber bevorzugt war der wortlaut: O Gott, segne unsern
herrn Mohammed, den analfabetischen profeten, seine familie
und seine genossen und spende ihnen heil! Er wartete, bis alle
anwesenden damit fertig waren und sagte dann laut (216): “Ver-
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einigen wir das bittgebet fiir diesen heiligen und alle seine nach-
barn. Er sprach den segen auf den profeten, die fatiha” usw.,
auch die gebete des Akbil und hielt ermahnungspredigten, wenn
die zeit reichte.

(216) Er sagte: Wer das kleinere geschenk (al-hadiyya as-
sugra) d.h. 11 mal sure 112 und was er dazu sagt, den toten
schenkt, bei dem erbarmt sich Gott aller toten und nimmt ihnen
fiir ewig die strafe hinweg dank diesem geschenk. Wer vor dem
grab eines heiligen sitzend das grossere geschenk (hadiyya
kubra) rezitiert, bestehend aus fatiha bis zu 1000-maliger tasliya,
wie angefiihrt, dem sagt der heilige, bevor er aufsteht: Dein
anliegen ist erfiillt worden... (usw.)

(216) Muhammad b. Ahmad der ayt Husayn besuchte von kind
an bis ins hohe alter regelmissig den mawsim des august fiir den
qutb Ahmad b. Miisa, um sich mit diesem heiligen und den
gelehrten und frommen und den leuten der magalis as-salah ‘ala
n-nabi, die nur dazu dorthin reisen, zu besegnen. Er freute sich
iiber die reise, genoss ihn, riihmte ihn und die, die sich mit ihm
dort trafen, schenkte ihnen datteln und henna oder geld oder
nahrungsmittel... Wenn er bei leuten vorbeikam, die streit hatten,
suchte er sie zu vershnen und nahm fiir sie ihre gelehrten und
gebildeten zu hilfe, wie die murabitian und fugara®.

Die magalis ad-dikr und as-salah ‘ala n-nabi verliessen ihn
keine nacht.

Einer seiner scheiche war Yusuf b. Muhammad an-Nasiri. Nach
seinem tod machte er wallfahrten zu ihm und seinen vorfahren in
Tamgrut. Er war selbst mugaddam der scheiche und zog ihre al-
mosen (217) von den bergen und kiisten ein. Wenn er hinpilger-
te, kiindigte er das offentlich in den mérkten an und rief jeder-
mann auf mitzukommen. Der sohn seines scheichs, Ali b. Yasuf
b. Muhammad an-Nasiri, ein wirklicher, wunderwirkender
heiliger, freute sich iiber ihn, liebte ihn sehr und fiihrte ihn und
seine leute (za’ifa) ins innere der zawiya, damit die frauen sich
mit ihrem maglis zur salah ‘ala n-nabi und mit der ermahnungs-
predigt der fugqara® auf grund des buches des Akbil (auf
berberisch) und anderem besegneten.

In der nacht auf den freitag fiihrte der amtierende scheich °Ali
b. Yusuf die besucher ins innere der kuppel der scheiche aus der
familie Ibn Nasirs und sagte: Wer mochte, dass diese scheiche
ihm bezeugen, dass er sich vom hoéllenfeuer losgekauft hat, der
setze sich hin. Er begann seinen vorigen maglis noch einmal und
fiihrte ihn nochmal bis zu ende durch. Dann begann er mit der
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Burda. Er und die ménner links und rechts von ihm sprachen je-
den vers der Burda und dann trugen die andern mitglieder des
maglis einen vers nach dem andern vor bis zum letzten vers der
Burda (also jeden vers vierfach: er, die beiden ménner links und
rechts, dann die corona). Dann zerknirschte er sich mit den
versen des Akbil. Dann sagte er dreimal: Preis sei meinem hohen
herrn, dem allgeber. Dann sprach er das bittgebet des Ibn Abi
Gamra... (usw.). Dann das bittgebet des Sadili (folgt text) und
weitere bittgebete, die bis auf den profeten zuriickgefiihrt werden
und die im Dalil al-payrat erwdhnt werden. Dann ein allgemeines
gebet, dann kommentierte er sein eigenes langgedicht, das in
berberisch abgefasst ist.

(218) Einmal verabschiedete ihn scheich “Ali b. Yasuf an-
Nasiri mit den worten: Ich iiberantworte dich Gott, 6ffne die tiir
deines hauses. Die scheiche (aus der familie nasiri) sind mit dir
mit ihrem segen und ihrer macht gegen das, was vor dir, hinter
dir, rechts und links von dir ist. Nimm und lass und hebe und
setze, wenn du willst! Du bist angenommen. Wer dein wort
zuriickweist, geht zugrunde. Hore, und das heil sei auf euch. Als
die gesellschaft von dieser ziydra heimkam, wurde der scheich
mit geschenken empfangen...

(das ist sozusagen eine bestétigung seiner mugaddamschaft im
namen der nasirifamilie).

(219) Vor dem tod wurde er von seinem schiiler, dem scherifen
Ahmad b. Muhammad at-Timggidesti besucht. Timggidesti hatte
bei ihm die Mara’i des Zawawi, die Hikam des Ibn °Ata°allah und
die Rawdat al-adkar des Abu Zakariyya Yahya b. Saraf an-
Nawawi studiert. Daraus hatte er einige formeln zusammengestellt
und sich zur litanei (wird) fiir nach dem hizb ratib zwischen
abend- und nachtgebet gemacht. Diese litanei beginnt mit 100
mal “ich bitte Gott um vergebung”, folgt 100 mal “o Gott, segne
unsern herrn Mohammed und seine familie und spende ihnen
heil”, 100 mal “es gibt keinen gott ausser Gott”... (usw.).

(221) Muhammad b. Ahmad der ayt Husayn ist 1251/1835
gestorben.

(210) Muhammad b. Ahmad der ayt Husayn (gest. 1251/1835)
hatte ein bittgebet, das lautete: O Gott, beschere uns die nachfolge
(mutaba‘a) des profeten in seinen worten und in seinen taten!

(208) Muhammad b. Ahmad al-A‘rag, der dltere bruder des
Muhammad b. Ahmad (gest. 1251/1835), unterrichtete zuerst in
Margiis, liess sich dann aber von seinem stamm gazila at-
tasusahtiyya in Tata bewegen, sich bei ihnen niederzulassen und
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zu unterrichten, und zwar in der schule in Hisn al-hana®, nach-
dem sich der stamm von Takdn bis Afra verpflichtet hatte, ihm
den dritten teil des zehnten fiir die kosten der schiiler zu entrich-
ten. Eine zeitlang taten sie das. Aber das versagen des erwihnten
drittels spaltete den stamm wegen einer blutigen auseinanderset-
zung zwischen Mahammad b. Mahammad (?) b. Ahmad al-A°rag
und dem scheich Muhammad b. Ibrahim b. Abdallah der abna®
°Abdarrazzaq al-Gaggali al-Ifrani/Afrawi.

(222) Von Leuten der al Aggal totete einer, ein genosse des
scheich Afrawi, jemand. Die leute suchten zuflucht bei
Mahammad b. Mahammad b. Ahmad (dem neffen des
1251/1835 verstorbenen Muhammad b. Ahmad der ayt Husayn)
in Hisn al-hana’, nachdem der scheich Afrawi sich geweigert
hatte, der sache recht angedeihen zu lassen, weil er zu grob und
zu ungerecht war. Mahammad vermochte ihn nicht zu bewegen.
So kam es zum zwist. Der stamm gaziila und Tata waren araber,
und nichtaraber wie auch die gaziila von Tagmiit und Kansiisa
stellten sich auf die seite des Afrawi. Mahammad hatte auf seiner
seite nur die ahl al-Maddah (?) und einen kleinen teil der Galala.
Weiter war der stamm der Sagtana in Tata auf seiten des Afrawi
ausser den ayt “Alf in Tintazart. Die t6tungen und verwundungen
dauerten sieben jahre oder lidnger oder etwas weniger, bis die
stimme sich zerstreuten. Afrawi bequemte sich schliesslich zum
recht. Dann aber brach der zwist aufs neue und noch heftiger aus
wegen eines getdteten der banii Yasuf in Hisn al-hana®. Dieser
dauerte dreizehn jahre. Das haus des Mahammad in Antefyan
wurde zerstort und seine getreidevorrdte verzehrt. Schliesslich
bequemten sie sich wieder zum recht und ersetzten ihm den
grossten teil seines getreides und bauten ihm sein haus wieder
auf.

(221) Mahammad b. Mahammad (?) b. Ahmad al-A°rag hielt
beruflich schule und unterwies rechtslehre, korankommentar und
hadit und verfasste schilhische gedichte iiber die rituelle
waschung, das rituelle bad und das waschen mit sand. Er lobte
den profeten in einer schilhischen gasida, in der er der hamziyya
des Busiri folgte, ein gedicht, das ménner und frauen auswendig
lernten. Manche rezitierten es zwischen abend- und nachtgebet
nach der lektiire des hizb ratib durch die talaba. Heute — sagt ein
berichterstatter — vergniigen sie sich anders und haben das
vergessen...
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X
(Ma“sal 6, 174-245; D 1.1.15.4, 45-47)

(174) Der scherif (hasanide iiber Idris) Ahmad b. Muhammad
al-Maymini at-Timggid$ti (gest. 1274/1858) griindete die
beriihmte zawiya in Timggidst etwa 120 km Ostlich Tiznits in
dem kanton Tafraut. Er gehorte zur $adiliyya der nasiriyya (von
Tamgrut) und ausserdem zur tarigat al-muhammadiyyin, die
marfi‘ as-Sadiliyya sein soll (was heisst das? bis auf Sadiliyya zu-
riickgehend? iiber $adiliyya auf Mohammed zuriickgehend?7).
Diese muhammadiyyian sind diener der segenssprechung auf den
profeten (ahl hidmat® as-salah ‘ala rasil allah). Vorsichtig
geschitzt bestand seine tégliche litanei <aus> 100 000 tasliyas,
aber es konnen auch mehr gewesen sein, ja er setzte sie tag und
nacht fort, wobei noch ein wunder der zungenleichtigkeit und
der bewegung der hand (am rosenkranz) dazukam. Er schlief mit
dem rosenkranz und setzte beim erwachen nach moglichkeit den
kult fort.

Er diente (=sich halten an, dauernd dabei sein, verwenden) den
Dalil al-hayrat (so hdufig, hier immer) und wiederholte, was er
davon hersagte, 15 mal (?), wodurch er zu wunderwirkungen
gelangte...

Er verfasste auch selbst eine reihe tasliyat, die seine gonner
immer wieder sagten (hadama) und mit erfolg erprobten. Sie er-
hielten rasch die erdffnung, den profeten zu sehen (im traum),
ihre angelegenheiten erleichtert zu finden, die sorgen loszuwer-
den, den glauben zu stirken, das innere zu ldutern, die wonne des
gedenkens zu empfinden, zu lieben und zu sehnen.

(176) Seine liebe zum profeten ldsst sich iiberhaupt nicht er-
messen. Man kennt so etwas nur von “Abdalaziz ad-Dabbag al-
Fasi (vgl. Ibriz!). Er gedachte viel des profeten und geriet ausser
sich (yatis) und wurde verziickt (yatrab) bei der segenssprechung
auf den profeten und den lobgedichten auf ihn. Keine sitzung
von ihm war ohne gedenken des profeten, seiner anrechte und
ohne sein lob, ohne gedenken seines standes bei Gott. Er erweck-
te auch in seinen schiilern die liebe zu ihm und die hochachtung
vor ihm, und so gelang ihnen oft, den profeten im traum zu se-
hen oder auch in einem schlummer, der nahe dem wachzustand
kommt, so dass der profet ihnen frohe botschaft gab und sie noch

7 Am rande: Auf die alte, noch nicht aufgesplitterte, in suborden
verzweigte Sadiliyya zuriickgehend.
Am rande handschriftlich: jidma=officium; Ma‘sal 13, 209.
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grossere liebe zu ihm fassten und noch grossere verehrung fiir
ihren scheich. Die frohbotschaften des profeten, die den stand-
platz der iiberwachung einnahmen (?), kamen ihnen in unend-
licher fiille zu. Bat einer den scheich um erlaubnis in einer sache,
so befahl ihm der scheich, sich selbst vorzunehmen, bis er den
profeten um rat fragen konnte, und dann wurde ihm das sehen
des profeten (im traum) zuteil, so dass er ihn selbst befragen
konnte.

(177) Er lenkte die menschen auf ihren herrn und ihren profe-
ten, fiihrte sie zu diesen beiden und nicht zu sich... Er achtete auf
die hoflichkeit gegeniiber Gott und seinen profeten in allem...
Ich kenne keine leute, denen das sehen des profeten (im traum)
so zuteil ward wie seinen schiilern, weil eben die liebe und die
verehrung des profeten in ihrem herzen platz gegriffen hatte. Die
tage des mawlid waren bei ihm wie die vergniigungstage der
weltfreudigen, sie ergingen sich in den girten der schonheiten
des profeten und entziickten sich an der erw#hnung seiner
zustdnde und erkenntnisse, und oft befahl er ihnen, tag und nacht
abwechselnd in lobgedichten und lobrezitationen zu ver-
bringen... Er befahl eine grosse zahl von segenssprechungen auf
den profeten und vergebungserflehungen, soviel moglich waren.
Wer ihn besuchte, fragte er nach seiner religion und nach seiner
qibla, nach seinem profeten, nach den profetengenossen, nach
den sunan... Sein schnarchen konnte man oft in dem rhythmus
des “es gibt keinen gott ausser Gott, Mohammed ist der gesandte
Gottes” horen. Seine mutter horte ihn oft im schlaf mit dem
profeten sprechen und sagen: O gesandter Gottes, von dir hitte
ich das und das gern, ich bin in deiner schuld fiir das und das...

(178) Er sah (im traum) den profeten, der sagte zu ihm: Komm
her, ich will sehen, ob du ein edler scherif bist. Er setzte sich zu
ihm. Der profet sammelte im mund seine spucke (vielleicht korr.
yumasmisu), warf sie aus und spie sie in einen brunnen.
TimggidSti ging hin und versuchte, sie zu trinken, dies mehrfach.
Der profet sagte: Du bist wahrlich der edle unter den scherifen.

(178) Timggidsti sah (im traum) den profeten und marschierte
mit ihm zusammen. Als er sich von ihm trennen wollte, ging er
allein nach einem andern ort. Die erde drang ihm in den fuss, als
ginge er liber rasiermesser. Er rief nach dem profeten: Ich
mochte dich nicht verlassen. Der profet sprach: Hier bin ich, bei
dir (ma‘aka), ich verlasse dich nicht. Da wurde die erde fiir ihn
wieder so, wie sie gewesen war. Der traum ist ein gleichnis.
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Aussagen von schiilern, die erste, dass seine schiiler alle sterne,
rechtleitende und demiitige, gehorsame, gelehrte usw. seien, da
der scheich TimgideSti die verantwortung fiir den scheich
tibernommen (oder freundschaft fiir ihn gefasst, tawalla) und ihn
getrankt habe. Ein anderer schiiler wurde darum Timgidestis
schiiler, weil er im traum den profeten in dessen dorf Timgidest
einziehen und dort wohnung nehmen sah. Ein dritter sah den
profeten in seinem haus, sah, wie er fiir uns die verantwortung
iibernahm (oder freundschaft zu uns fasste, tawalla) und fiir uns
das nehmen und geben ausfiihrte. Wir, so sagte er, griffen in
allem auf ihn zuriick und er auf uns. Wir sagten (zum profeten):
Unser vater, und er sagte zu uns: Meine kinder (awladi).

(179) Zu den huldwundern des Timgidesti gehort als grosstes,
dass er in allem, was Gott befohlen hatte, sich zu Gott setzte
(mugalasat allah), und in allem, was der profet eingerichtet hatte
(sannahit), sich zum profeten setzte (mugalasat rasil allah). Und
es gibt kein grosseres huldwunder und keine grossere gnade
(ni‘ma) als das zusammensitzen mit Gott und seinem profeten,
und nichts ist niitzlicher im diesseits und jenseits als das. Ein
frommer mann befragte néchtens (istipara) Gott iiber Timgidesti,
da sah er im traum, wie der profet sein kind (=Timgidesti) sich
auf den schoss setzte und sprach: Der ist aus meinen lenden! Zur
bestitigung seines scherifentums.

(181) Timgidesti empfahl zur erfiillung der anliegen héufige
segenssprechung auf den profeten. Die menschen, die anliegen
hatten, fanden den segen dieses verfahrens.

(182) Vor der politischen unruhe des Bii Mahdi rezitierte er oft
die beiden verse 80-81 aus Busiris Burda:

Wenn die zeit eine unbill tiber mich zu verhéngen suchte und

ich schutzsuchend meine zuflucht zu ihm nahm —
stets habe ich dann einen schutz von ihm erlangt, der
keine unbill zulésst.
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Und nie habe ich die ausreichende geniige dieser und jener welt
bittend aus seiner hand begehrt,

dass ich nicht iiberschwingliche fiille in empfang
genommen hitte, die von dem besten orte kam, von dem
her man etwas in empfang nehmen kann.

Er befahl auch den schiilern, diese beiden verse bei jeder gele-
genheit zu rezitieren, und nicht lange ging’s, bis Bt Mahdi das
ungliick ereilte. Die vorgidnge werden (189) ausfiihrlicher behan-
delt. Es handelt sich um den qa°id des gebiets von Siis bis Wadi
Nun.

(191) Timgidesti verteilte jeweils im ramadan seine schiiler
gruppenweise auf verschiedene stimme, wo sie Bubari zu lesen
hatten...

(192) Ein fagqir, der jeweils den profeten sah (wohl im traum),
kam im gesprich mit Timggide$ti auf einen heiligen namens
Mahammad wwa-°Aziz, der den profeten im wachen sah, und
erzéhlte, dass dieser meine, dass es heute leicht sei, ins paradies zu
kommen. Man miisse nur — so habe Mahammad ihm gesagt —
folgendes sprechen: O Gott, ich bitte dich (atawassalu ilayka) bei
Ahmad b. Muhammad (at-Timggidesti) und bei denen, die er un-
terrichtet und die bei ihm studieren: Beschere mir mein haus im
paradies!... Oder nach anderer version: O Gott, ich bitte dich
(as’aluka) bei Ahmad b. Muhammad und seinen scheichen und
schiillern zu (ila) dem profeten zu (ila) dir, o Gott: Beschere
mir...

(193) Timgidesti: Ich ruhte nicht und kein leben gefiel mir, bis
ich von meinem ahnherrn, dem profeten, den festen pakt fiir die
dauer dieses hochsten geheimnisses (der polschaft) in meiner
nachkommenschaft erlangte, nachfolgerschaft nach nachfolger-
schaft bis zum tag der auferstehung. Als ich diesen pakt mit ihm
geschlossen hatte, war es mir wohl...

(193) Timggidesti: Mein dorf (balda) Timggidest hier ist nicht
eine herberge fiir jeden, der seinen esel anbinden will, sondern
ein “gutes dorf”’, zu dem nur ein seliger, von Gottes hilfe un-
terstiitzter kommt. Nur der findet hier heimat, den Gott und sein
gesandter liebt. — Gemeint war, nur einer, den das herz dazu
treibt und den nichts mehr fortzutreiben vermag, findet hier
heimat. Gefdss und inhalt miissen zueinander passen. Es bedeutet
auch — sagt der berichterstatter — dass gotterkenntnis nur moglich
ist durch einen erziehenden scheich, und keiner darf Gott zu
erkennen hoffen, der nicht zuerst den profeten erkennt, und
keiner erkennt den profeten, der nicht seinen scheich erkennt,
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und keiner erkennt seinen scheich, der nicht vorher das
totengebet iiber alle menschen gesprochen hat...

(194-196) Ein Lahmani wurde von einem Ubihi aufgesucht mit
der bitte, ihn unter dem kinn zur ader zu lassen. Es war winter
und kalt. Das verbot Lahmani den eingriff. Auch Timgidesti, der
den eingriff befohlen hatte, vermochte nicht, ihn zu bewegen,
gegen sein drztliches wissen zu handeln. Das einzige mittel war,
dass Ubihi dem aderlasser den fall erkldrte. Er berichtete ihm: Ich
sah heute nacht in diesem haus ein helles licht, in dem der profet
zusammen mit Abli Bakr und ‘Umar eintrat. Der profet befahl ih-
nen, TimgideSti einen gruss seines ahnherrn auszurichten und
ihm zu sagen, dass er, der profet, ihn und seine nach-
kommenschaft liebe. Dann verschwanden die drei wieder durch
die mauer. Erwachend nahm Ubihi zuflucht vor dem satan. Er
schlief wieder ein. Der profet erschien mit seinen begleitern
wieder und gab ihm den gleichen auftrag, setzte aber hinzu: Du
darfst beim erwachen nicht zuflucht vor dem satan nehmen,
wenn du mich gesehen hast, denn wer mich im traum sieht, der
sieht mich wirklich. Mich zu sehen ist doch eine gnade, fiir die
man zu danken hat, ja es gibt kein hoheres ziel. Ubihi nahm beim
erwachen gewohnheitsgemiss abermals zuflucht vor dem satan.
Die erscheinung wiederholte sich bei einem abermaligen
einschlafen Ubihis. Dieser beklagte sich dem profeten gegeniiber
im traum tiiber bestimmte schmerzen. Der profet befahl ihm den
aderlass unter dem kinn, aber er solle diesmal beim erwachen
Gott loben und nicht vor dem satan zuflucht nehmen. Lahmani
war auf diese erzidhlung bereit zum aderlass.

(197) Timgidesti sah im traum den profeten mit seinem sohn
Hasan. Der profet sagte: Das ist wahrhaftig mein kind. Und
vielleicht (?) nahm der profet Hasan und kiisste ihn und sagte:
Das ist wahrhaftig mein kind.

(245) Timgidesti in einem brief ins land 1262/1846: Die schei-
che von Dar‘a (=nasiriyya) haben die religion durchgefiihrt, die
sunna befolgt und wiederbelebt, wie es sich gehort. Die muslime
haben durch sie im osten und westen nutzen gehabt... Ich lege
den ratsversammlungen (§ama‘at) in den dorfern und wiisten ans
herz, sich jemand zu nehmen, von dem sie die dinge der religion
lernen konnen... Ich lege den fugara’ ans herz, dauernd den
segen auf den profeten zu sprechen, einander in allen ihren
beziehungen unter sich redlich zu raten, einander zu besuchen,
zu lieben, nahezukommen, zu helfen in der religion und darin zu
unterstiitzen... mit aufrichtigkeit gegen Gott... Wer von euch das
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buch des Hiuzali auswendig kann, soll es den gleichgiiltigen vor-
tragen...

XI
(Ma‘sal 1, 264-266; D 1.1.15.4, 57)

(264) In Sus war bekannt von den turug sifiyya allein die
tariga nasiriyya, die ganz auf die sunna gegriindet war in ihren
erscheinungen. Von ihr sind nur gottesgedenken (adkar) der
einzelnen (infirad) bekannt, die es durch einpflanzung tiber-
nehmen. Sie kennt keine libertreibung in der hochschitzung der
scheiche ausser in seltenen fédllen. Manchmal versammeln sich
ihre anhédnger zur salah ‘ala n-nabi. (265) Sus lernte diese tariga
nur durch die vermittlung der theologen kennen, die aus
Tamgriit hervorgingen und dann in der heimat madaris
griindeten, oder durch analfabetische fugara’, die kamen und die
wahre religion auf den mirkten, an den mawasim und in den ver-
sammlungen lehrten. Sie waren alle bekannt fiir rechtgeleitetheit,
wohlmeinenden rat an die menschen und aufrichtigkeit bei dem,
was sie taten. So wurde ganz Sus einheitlich ohne ausnahme
nasiri. Vom 12./18. jahrhundert wuchs eine generation nach der
andern in dieser tariga auf bis gegen ende des 13./19.
jahrhunderts.

Folgte wandel: eindringen der tiganiyya und darqawiyya.

(266) Vergessen wir (in dem streit zwischen der alten nasiriyya
und der neu im Sus aufgekommenen darqawiyya), dass “Ali al-
Gamal zu al-°Arabi ad-Darqawi, seinem schiiler, sagte, als dieser
von ihm lernte und das bekannte quantum “es gibt keinen gott
ausser gott”, des umvergebungbittens und der salah ‘ala n-nabi
lernte: “Die adkar haben wir von den &usserlichkeitsgelehrten aus
Tamgrit iibernommen. Das gottesgedenken des geheimnisses —
das ist Gott — das iibernahmen wir von den leuten in al-Mabfiyya
(in Fas)”, d.h. von Sayyidi al-°Arabi b. Ahmad b. °Abdallah,
dessen scheich von den al Abi 1-Mahasin, den ahnen der heute
verehrten faser familie (usra), gelernt hatte...

XII
(Ma‘“sul 14, 129-131; D 1.1.15.4, 34)

(129) Lehrerlaubnis des °Ali ad-Darqawi, scheichs von Illigh,
an einen “Ali b. Ibrahim vom jahr 1304/1887. Darin spricht “Ali
ad-Darqawi zuerst von seinem eigenen unterricht bei Sa°id b.
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Muhammad al-Ma‘°dari und dessen lehrerlaubnis an ihn fiir die
tariga $adiliyya darqawiyya und ihre einpflanzung in andere
muslime. Nach dieser erlaubnis (idn) des Ma®dari erwihnt er eine
zweite von Gott selber, die er zwei oder drei tage spéter durch
seine ansprache “nimm zu, denn der pietdtvolle nimmt zu” (barr,
oder birr? die pietidt?) <erhielt>. Am zweiten tag des grossen
festes 1301/okt. 1884 hatte er dazu noch die erlaubnis (idn) des
profeten erhalten, als er nach dem aufgehen der morgendimme-
rung vor dem morgengebet bei der waschung sass, und zwar mit
den worten “wir geben dir hiemit die allgemeine und spezielle
erlaubnis”. Er hatte sich iiber das sehen des profeten aufs hochste
gefreut und war sich bewusst gewesen, dass die baraka seines
scheichs dies bewirkt hatte, nach seinem tod (scheint um
1299/1882 gestorben zu sein, Ma°‘sil 1, 221-223), da ihm, dem
scheich Ma‘dari, niemand lieber gewesen war als er. In der
schauung hatte er Ma‘°dari sogar am hofe Gottes gesehen und
gestrebt, bis er selbst ihm gleich war. °Ali ad-Darqawi erteilt nun
seinem schiiler °Ali b. Ibrahim die erlaubnis (idn), der tariga
Sadiliyya darqawiyya zu dienen und sie den muslimen
einzupflanzen (wie Ma‘dari ihm). Diese tariga besteht aus:

100 istigfar,

100 allahumma salli ‘ala sayyidina Muhammad ‘abdika wa-
rasilika n-nabi l-ummi wa-°ala alihi wa-sahbihi wa-sallim,

100 la ilaha illa llahu wahdahi la Sarika laha, lahi I-mulk wa-
lahii I-hamd wa-huwa ‘ala kulli Say’in qadir.

Dazu unbefristet und ungezéhlt dikr des grossten namens, d.h.
allah mit genauer unterscheidung der buchstaben, im herzen.

XII1
(Ma‘sal 17, 243-245; D 1.1.15.4, 35-36)

(243) °Abdalhamid b. °Ali b. Muhammad al-Ya°qubi von
Ilalen erhielt von °Ali ad-Darqawi von Illigh auf einer seiner
durchreisen den talgin al-adkar “nur zur besegnung, nicht zur
entwillentlichung” (tabarrukan, nicht zum salb al-irada). Trotz-
dem schreibt ihm °Ali ad-Darqawi eine ig¢aza, die erméchtigung,
den wird weiterzugeben, als ob es sich um einen vollzeitjiinger
gehandelt hitte. Auf diese weise waren die verzweigungen und
anschliisse an den orden und den scheich natiirlich ausserordent-
lich erleichtert. Eine schulung und eine unterstellung unter die
tarbiya erscheint als besonderheit innerhalb der tariga, nicht als
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tariga selbst. Der tabarruk-anschluss wird vollwertig und deklas-
siert die nichtvollzeitjiinger nicht als gestalten am rand.

Die von “Ali ad-Darqawi 1308/1891 ausgestellte lehrermichti-
gung lautet auszugsweise und abgekiirzt so:

Das herz ist das wichtigste im menschen. Nach ihm bemisst sich
die qualitdt des menschen. Also muss das herz gereinigt werden.
Das beste mittel ist das gottesgedenken (dikr allah). Koran: “Und
das gedenken Gottes ist grosser”. (244) Profet: Alles hat sein
reinigungsinstrument. Das reinigungsinstrument der herzen ist
das gedenken Gottes. Durch das gottesgedenken wird das herz
gereinigt und wird ruhig...

So gedenke denn, mein bruder, in deinem wird nach der zu-
fluchtnahme, der basmala und der hawgala folgendermassen
(udkur):

300 mal Gott um vergebung bitten,

100 mal O Gott, segne unsern herrn Mohammed, deinen
knecht und gesandten, den illiteraten profeten, seine familie und
seine genossen und spende heil,

100 mal es gibt keinen gott ausser Gott, ihn allein, er hat keinen
nebenbuhler, ihm gehort das reich, und ihm gehort das lob, und
er ist aller dinge michtig,

morgens und abends. Fiir diesen dikr, der in diesem wird ist (!),
geniigt Bubaris satz: Wer es tut, als den hat keiner mehr getan,
ausser einem, der diesen dikr zu seinem werk hinzufiigt (?).

Gedenke auch des grossen und grossten namens Gottes: allah!
Ziehe dabei das a nach moglichkeit in die ldnge, etwa sieben
atemziige und dridnge deinen atem bei der dehnung in dein inne-
res zuriick, denn dieser atem ist ganz licht, das das innere
erleuchtet. Dies wenn du dich zum dikr hinsetzt (allein), wie es al-
“Arabi (ad-Darqawi) getan hat. Dieser sagte: Ich gab die zeit vor
dem morgengebet dem dienst (hidma) des gedenkens des ein-
zigen namens, bis Gott ihm (sic) er6ffnungen gab.

Doch deine zunge soll iiberhaupt nie aufhoren, Gottes zu
gedenken, weder im stehen noch im sitzen noch im liegen. Lass
deine zeiten vollstdndig darin untergehen, denn die zeit (der nu)
ist ein schneidendes schwert. Wenn du die zeit nicht schneidest,
schneidet sie dich.

Und lass die buchstaben des namens vor den augen deines
herzens leibhaftig erstehen (Saphis), damit sich das denken mit
ihnen verbindet und es nicht in den ihm gewohnten dingen her-
umschweift, denn die anwesenheit des herzens ist das ziel bei den
adkar, salah und allen gehorsamstaten. Das dikr mit
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gleichgiiltigkeit (geistesabwesenheit) ist kein vollkommenes dikr.
Doch unterlass das dikr nicht wegen nichtvorhandenseins der an-
wesenheit dabei, denn oft gelangst du mit dem dikr in gleich-
giltigkeit zum dikr mit anwesenheit (add. il/a). In den Hikam
‘ata’iyya heisst es so (unklar, wohin das gehort. Doch habe ich
das folgende in den Hikam nicht gefunden). Diese sufischen her-
ren machten das dikr des namens mit dehnung und pausalisierung
des h (von allah) mit vokallosigkeit und die verdeutlichung
(ta¥his) der buchstaben zu einem mittel der verbindung des
denkens und der anwesenheit des herzens. Setzt man das dikr des
namens in dieser weise fort, so erlangt man den standplatz der
anwesenheit, ohne es zu wollen, sondern jedesmal wenn man den
dikr spricht, gleichgiiltig welchen, ob koran, haylala oder salah
‘ala n-nabi (!) oder ein vorgeschriebenes ritualgebet (salah
mafrida) oder sonst etwas von den gehorsamstaten, so dass
(besser zu streichen!) wenn man mit einem gottesgedenkenden
zusammentrifft, findet man sein herz (beim dikr) zwanghaft an-
wesend, nicht etwa gleichgiiltig. Das ist das grosste geheimnis,
durch das der ehrliche sucher (murid) in die abwesenheit (gayba)
von dem, was nicht der gegenstand des gedenkens ist, empor-
steigt. Wir haben das bei uns selber gesehen, Gott sei dafiir ge-
dankt, in nachfolge dessen, der zu den erlebenden dieser hohen
stufen gehort hat, unseres einzigartigen vorbilds, der autoritit der
erkenner und der krone der hingelangten Sa°id b. Muhammad al-
Mac“dari (lehrer des “Ali ad-Darqawi) as-Simlali (245), nachdem
wir vorher keine ruhe gefunden hatten, weil unser durst so heftig
gewesen war... Als dann Gott uns mit ihm zusammenfiihrte,
beruhigte sich unser herz in Gott, bis schliesslich armut und
reichtum, leben und tod, erniedrigung und ehre, beklommenheit
und gelostheit fiir uns einerlei wurden. Gott begnadete uns mit
der gleichheit der gegensdtze und befreite uns aus der
gemeinschaft mit nichtgottlichem...

Das dikr dieser art hat zur bedingung: etwas hunger, schweigen,
zuriickgezogenheit vor ungleichartigen menschen. Sind diese
bedingungen erfiillt, so ldsst die gottliche eréffnung nicht tiber
22 tage auf sich warten, wie al-°Arabi (ad-Darqawi) sagte.
Kommt die eroffnung frither, so ist das nach gottlichem
ratschluss (?), sogar nach einer stunde ist es moglich. Kommt sie
spdter trotz jenen bedingungen, so ist das ebenfalls ratschluss (?).
Wir selbst haben das erlebt, als wir es erhielten nach fiinf tagen.
Aber als ich es erhielt, reiste mein herz sofort weg von allen ihm
gewohnten dingen. Das geheimnis liegt in der wahrhaftigkeit des
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strebens. Wie viele wunder wurden an seinen (des profeten?)
genossen wahrgenommen!

Ich erlaube dir das talgin al-wird an jedermann, den du willst,
ob minner oder frauen.

Der wird der frauen aber ist 3009 (was bedeutet das?):

100 mal Gott um vergebung bitten,

100 mal segenssprechung auf den profeten,

100 mal es gibt keinen gott ausser Gott,

all das einmal zwischen einem tag und einer nacht (d.h. 24
stunden). Wird nicht wiederholt (yu‘ad) wie der wird der ménner.

Und wir sagen wie Sadili: Die liebe ist der pol, und alles gute,
um das du kreist, ist die liebe zu Gott, zu den leuten der
beziehung zu Gott und zu allen geschopfen Gottes...

XIv
(Ma‘sal 17, 320; D 1.1.15.4, 36)

(320) °Ali ad-Darqawi von Illigh schrieb 1308/1891 an °Abid
al-Buswari folgende igaza (Buswari gest. 1350/1931):

Ich erlaube hiemit ®Abdarrahman (=°Abid) b. ®Abdallah b.
‘Umar, bewohner von Tifirasin die pidmat al-wird ad-dargawi.
Dieser ist:

300 mal Gott um vergebung bitten,

100 mal O Gott, segne unsern herrn Mohammed, deinen
knecht und gesandten, den illiteraten profeten, seine familie und
seine genossen und spende heil,

100 mal es gibt keinen gott ausser Gott, ihn allein, er hat keinen
nebenbuhler. Thm gehort das reich und ihm gehort das lob. Und
er ist aller dinge méchtig,

morgens und abends.

Weiter erlaube ich ihm die pidmat al-ism al-mufrad, d.i. allah,
mit dehnung und pausa auf dem k. Es ist das grosste geheimnis
und der duftendste moschus (reim).

XV
(Ma“sil 17, 29-30; D 1.1.15.4, 38)

(29) °Ali ad-Darqawi schrieb seinem jiinger Abdallah al-Idikli
at-Timli (gest. 1323/1905) folgenden ersten brief:

9  Anmerkung im text: Sollte “3 mal” verbessert werden miissen? Oder ist
zu verstehen: diese drei formeln zusammen sind innert 24 stunden einmal 300
mal zu sprechen? Das diirfte gemeint sein.
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Die liebe zwischen uns hat sich gebildet, als unsere geister
geschaffen wurden... Isma°il hat mir mitgeteilt... (30), dass du
wiinschest, in die tariga der sufiyya einzutreten, von der unser
oberscheich Abu I-Hasan a$-Sadili gesagt hat: “Wer nicht in
dieses unser wissen eintaucht und stirbt, stirbt als verharrend in
den todsiinden, ohne es zu wissen.” Das ist so. Darum erlauben
wir dir hiermit den dienst (hidma) “ich nehme zuflucht zu Gott”
usw., basmala, hawqgala, am anfang dreimal, dann

100 mal das um vergebung-bitten,

100 mal “o Gott, segne unsern herrn Mohammed, deinen
knecht und gesandten, den illiteraten profeten, seine familie und
seine genossen und spende ihnen heil”,

100 mal “es gibt keinen gott ausser Gott, ihn allein, er hat
keinen nebenbuhler, ihm gehort das reich, und er ist iiber alle
dinge méchtig”.

Das geheimnis liegt in der abfolge (itba‘). Intendiere damit die
erkenntnis Gottes. Gedenke mit dem grossen und grossten namen
Gottes, das ist allah, unter deutlicher aussprache der buchstaben
in deinem herzen, ob du stehst oder sitzt, in allen lagen, ohne
zeitpunkt und ohne zahl. Dann wird dir das grosse geheimnis
zuteil. Verrichte aufrichtig das werk nur fiir Gott und intendiere
damit nicht, dass dir ein geheimnis oder sonst etwas zuteil werde,
sondern gedenke Gottes, wie er dich dazu geschaffen hat!

XVI
(Ibn al-Hagg: Mudhal 3, 99-100; D 1.1.15.4, 12)

(99) Abu Bakr at-Turtusi (gest. 520/1126) wurde gefragt: Was
sagt unser herr, der faqih, iliber die lehre der siifiyya, dass eine
anzahl minner sich versammeln, die viel Gottes gedenken und
viel Mohammeds gedenken, dann gedichte mit dem himmern
des stocks auf etwas ledernes (100) skandieren, wobei einige
aufstehen und tanzen und sich ekstatisch bewegen, bis sie
ohnmichtig werden, die etwas zum essen mitbringen und
verzehren: darf man mit solchen zusammensitzen oder nicht?

XVII
(Ma“‘sal 3, 46; D 1.1.15.4, 31)

(46) Die mutter Muhammad al-Mubtar as-Stlisis stammte aus
gutem hause mit nasiriyyazugehorigkeit. Sein vater war
darqawischeich. Dies gab schon bei ihrer heirat zu reden, und
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durch allerlei intrigen wurde immer wieder spannung erzeugt
zwischen den beiden h#usern, vor allem zwischen schwiegersohn
und schwiegervater. Der schwiegersohn hielt seine junge frau
aber besonders gut und zeigte dem schwiegervater auf jede weise,
dass es seiner tochter bei ihm nicht schlechter gehe als zu hause.
1323/1905 besuchte der schwiegervater den schwiegersohn.
Muhammad al-Mubtar war erst fiinf jahre alt. Die fugara’
mutagarridin (vollzeitjlinger) des schwiegersohns — mehr als 100
an der zahl — holten den schwiegervater mit salah ‘ala n-nabi
ein, nach dem brauch der timggidStiyyun. Der schwiegersohn,
eben °Ali ad-Darqawi, befahl, ihn von seinem maultier erst ab-
steigen zu lassen, wenn er zu der bodendecke (firas) gelangt sei...

XVIII
(Ibn Dayfallah: Tabagar 247-249; D 1.1.15.4, 10)

(247) Der vater des verfassers, Dayfallah (gest. 1182/1768-9),
$adili, hatte folgendes tagewerk: Im letzten drittel der nacht stand
er auf und las die mungiyat des Ibn °Ata’allah, die mungiyat und
die adkar seines scheichs und awrad nabawiyyat, bis die morgen-
ddammerung (fagr) anbrach. Er betete (salla) die ragiba und
sprach dann bis zum morgen alle adkar seines scheich Hogali.
Dann verrichtete er das morgengebet. Er blieb dann am platz
sitzen und hielt gottesgedenken und gottesdienst, lesung der
wazifa (d.h. die wazifa des Aba 1-Hasan a3-Sadili beginnend mit
“o gott, segne und spende heil mit allen bewandtnissen im innern
und &dusseren dem, von dem die verborgenen geheimnisse aufge-
brochen sind...”) und die ahzab des Sadili sowie die iibrigen
adkar seines scheichs Hogali. Dann verrichtete er das iiber-
pflichtige ritualgebet. Nach beendigung begann er zu unter-
richten. Dann las er die Dala’il al-payrat. Er hatte einen rosen-
kranz und kleine becher, in denen sich abgezidhlte steinchen
befanden. Er nahm seinen rosenkranz nach beendigung des un-
terrichts vor, um Gottes zu gedenken und auf den profeten den
segen zu sprechen. Wenn die zahl (auf dem rosenkranz) erreicht
war, warf er ein steinchen in einen andern becher. So bis zum
ende der zahl. War er damit zu ende, so begann er sich der
lektiire des folgenden tages zuzuwenden (?) und ergab sich
einem leichten schlummer, wobei er das buch sich auf die brust
legte. Dann verrichtete er das mittagsgebet, dann die frommen
formeln des gottespreises (bagiyat salihat), dann unterrichtete er
wieder. Darauf verrichtete er das nachmittagsgebet. Hierauf fuhr
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er mit gottesgedenken und gottesdienst fort bis zum sonnen-
untergang und betete dann das abendgebet. Hierauf ergab er sich
dem zwischen dem abend- und dem nachtgebet filligen gottes-
gedenken. Hatte er das nachtgebet verrichtet, so setzte er sich und
gedachte Gottes und verrichtete iiberpflichtige ritualgebete, bis
fast das erste drittel der nacht verstrichen war.

War er unterwegs, so hatte er seinen rosenkranz in der hand
und sprach den segen auf den profeten.

So tat er bis zu seinem tod.

(249) Al-faqih Doléb b. al-fagth Muhammad berichtete: Ich
sah jemand im traum, der sagte: Der faqih Dayfallah nimmt den
rang des scheichs Hogall ein wegen seiner segenssprechung auf
den profeten.

XIX
(Darqawi: Rasa’il 38-39; D 1.1.15.4, 5)

(38) Der mann, der ratlos ist und nicht weiss, wen er bei der
hand nehmen soll von den leuten des nus, und nicht weiss, was er
tun soll, der soll sich in eine leere moschee oder an den sarg eines
grossen heiligen fiir eine, zwei oder drei wochen zuriickziehen
(itikaf), muss rituell rein sein an korper und kleidung, muss seine
zunge ohne liige und einen bauch ohne verbotenes haben und in
dieser zeitspanne entweder ritualgebete verrichten oder koran
lesen oder den segen iiber den profeten sprechen oder sonst ein
ritualgebet oder eine lesung der segenssprechung iiber den profe-
ten (?), ohne zwang und anstrengung, durchfiihren. Denn Gott
zeigt ihm dann die wahrheit und streicht ihm das falsche.

(39, unten) Wenn jemand nicht weiss, was er tun soll, soll er
unter anderm auch morgens und abends sprechen: “O Gott, segne
unsern herrn Mohammed, den analfabetischen profeten, seine
familie und seine genossen”, dann findet er den rechten weg.

XX
(Ma“sul 6, 80; D 1.1.15.4, 26)

(80) “Abdarrahman b. °Abdallah (gest. 1269/1853) ermahnt
seinen sohn °Abdallah b. ‘Abdarrahman al-Gi$timi in einem
brief, sich zuriickzuziehen, um den seelenfrieden zu finden, und
sich nur mit niitzlichen studien abzugeben, wie koran und hadit,
und frommen werken, wie fasten und koranlektiire, und lektiire
von siifischen werken, insbesondere Ihya® des Gazzali und Qit
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al-qulab, denn die stfischen werke ersetzen heute den Sayh at-
tarbiya, den es nach iibereinstimmender meinung nicht mehr
gebe. Weiter sei hilfreich das flehen um Gottes vergebung, die
adkar und die segenssprechung auf den profeten. Weiter sei
wichtig, ja am wichtigsten, den feind zu meiden, ihn mit
freundlichkeit und wenn nétig mit strenge von sich zu weisen.

XXI
(Sulayman b. Yiinus al-Guhani al-Halwati: Fayd al-malik al-
hamid 12-13; D 1.1.15.4, 5)

(12) Wenn du erkannt hast, dass die stufe Mohammeds bei Gott
auf dieser hohe liegt, begreifst du auch, dass das lob Gottes und
der ihm gebiihrende dank dafiir, dass er die welt mit diesem
profeten beschenkt hat, eine der strengsten pflichten ist und dass
die anndherung (fawassul) an Gott durch die liebe zum profeten,
durch seine hochschédtzung und durch viel segens- und
grusssprechungen fiir ihn zu den hochsten mitteln (wasa’il) ge-
hort fiir die sicherheit vor den geschopfen und das erlangen der
hochsten stufen. Hitte der segen iiber den profeten auch nur den
vorzug, der ihm in den Sihah zugebilligt wird, namlich: “Wer
iiber Mohammed einmal den segen spricht, iiber den spricht Gott
zehnmal den segen”, so wiirde das geniigen... Aber iiber den
grossen vorzug des segens iliber den profeten haben unsere
autoritdten zahlreiche monografien verfasst. Bei einer
suftautoritdt habe ich gelesen: “Wer die erziehunggsscheiche
entbehrt, sage vielfach den segen iiber den profeten, denn dies
bringt ihn ans ziel.” Vielleicht entnahm diese autoritit diesen satz
dem ausspruch des profeten zu Abti Hurayra, als dieser sich
verpflichtete, seine sdmtlichen ritualgebete (sein ganzes ritual-
gebet oder seine ganze segenssprechung) dem profeten zu
schenken: “Damit ersparst du dir deine sorgen, und deine siinden
werden wir vergeben”. Kein zweifel, dass der gottsuchende no-
vize bei (13) den scheichen der erziehung sich bemiiht hat, seine
seele zu reinigen und von allen bindungen zu nichtgéttlichem zu
heilen. Spricht er aber vielfach den segen iiber unsern profeten
Mohammed, so erspart er sich diese sorgen.
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) XXII
(Gawahir al-ma‘ani 1, 162; D 1.1.15.4, 5-6)

(162) Die zeiten sind schlimm, und man findet selten einen
scheich, der fihig wire, einen weiterzubringen. Schwer sind die
liigner von wahren scheichen zu unterscheiden. Sucht man einen
wahren scheich, so bleibt einem nichts anderes iibrig als Gott
anzuflehen mit der bitte, einem einen solchen scheich kundzutun.
Noch besser und noch geeigneter dafiir, ans ziel zu kommen und
einen guten scheich zu finden, ist moglichst seine ganze zeit
einzutauchen in viel segenssprechungen iiber den profeten, mit
hoflichkeit und innerer prdsenz, mit der vorstellung, als sitze man
vor dem profeten. Dies muss man lange fortsetzen, denn dann
nimmt einen Gott an die hand und zieht einen zu einem solchen
scheich, sei es, dass er ihm einen solchen zuschickt oder ihm
seinen profeten zufiihrt, der ihn erziehen soll, oder aber dass ihm
die pforte des hingelangens gedffnet und die schleier geliiftet
werden durch sein unverwandtes geschift der segenssprechung
iiber seinen geliebten (=Mohammed). Denn die segenssprechung
ist die gewaltigste wasila zu Gott, um zu ihm (zum scheich?) zu
gelangen. Keiner hat je die segenssprechung andauernd fortge-
setzt im streben, nach Gott zu gelangen, der unverrichteter dinge
geblieben wire. (163) Das nachfragen nach dem geeigneten
scheich, die abwigung seiner taten und zustidnde hilft nichts...
Denn das ist nur ein riegel... Gott wird ihm immer méngel an den
leuten zeigen.

XXIII
(Nazilt: Hazinat al-asrar 292-294; D 1.6.2, 2-4)

(292) Abu Sa®id Muhammad al-Hadimi schreibt: Man soll nach
dem jpatm pigakan (eine beschworungslitanei der naqs-
bandiyya)!0 und beim einpflanzen des gottesgedenkens der novi-
zen sowie beim beginn des gottesgedenkens die silsilat al-
malayip aufzdhlen, dann erhédlt man fortschritte und ent-
hiillungen. Man soll sie auch zur aufhellung der triibsal, sorgen
und kiimmernisse und zur erleichterung (oder erzielung) des
wunsches und zur erfiillung der anliegen und zur heilung von
kranken aufzdhlen, auch niederschreiben und tragen. Wer
litaneien und gottesgedenken spricht, soll sie ebenfalls aufzihlen,

10 Hrsg.: S. Meiers Zwei Abhandlungen zur Nag$bandiyya 192 ff.
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wenn das geistwesen (rizhaniyya) liber ihn kommt nach massgabe
seiner art, und soll diese im folgenden erwéhnte silsila jeden tag
morgens und abends siebenmal fortsetzen oder mehr bis zu 21
mal. Dann sehe man, wie es wird. Denn die silsila bildet durch-
lassoffnungen fiir die wirkungskrifte (himam) der gottlichen
scheiche, kénnel fiir die siddigischen, ‘alihaften und badirischen
ausstromungen, eine bahn fiir die weisheit aus den mohammedi-
schen meeren (oder stromen), einen blickpunkt der geheimnisse
der himmlischen engel, einen erscheinungsort der gottlichen
selbstenthiillungen, eine leiter der novizen zum gottlichen hof,
aufstiegsorte der schreiter zu den himmelswelten und wesenswel-
ten und gottlichkeitswelten. Die geister der scheiche vom
lebendigen scheich an bis zum profeten und weiter bis zu Gott
antworten ihm und lassen ihm die verschiedensten geheimnisse,
selbstenthiillungen und segenswirkungen zufliessen und wenden
sich ihm entsprechend seiner intention in der verwirklichung
seines wunsches zu. Wessen silsila nicht zum profeten
zurlickreicht, bleibt von der iiberstromung abgeschnitten und ist
kein erbe des profeten, die huldigung wird von ihm nicht bezo-
gen, ebensowenig die lehrerlaubnis, heisst es doch in dem profe-
tenwort: Die wissenschaftler sind die erben der profeten durch
richtige asanid (eigenmichtiger zusatz!), veroffentlichte doch
Tabarani von “Abdallah b. Busr den satz des profeten: Wohl dem,
der mich sieht und an mich glaubt, und wohl dem, der einen
sieht, der mich gesehen hat, und wohl dem, der einen sieht, der
einen gesehen hat, der mich sah und an mich glaubte. Wohl
ihnen und ein gutes ende! Abl ‘Abdallah!! as-Sulami bemerkte:
“Wohl dem, der mich sieht, und wohl dem, der einen sieht, der
mich gesehen hat” heisst: Wohl dem, auf den die segens-
wirkungen meines blicks und meiner schau eingewirkt haben,
und dem, auf den die schau meiner genossen eingewirkt hat, so
weiter, bis er zu den weisen der gemeinde und den heiligen
Gottes gelangt zu allen zeiten. Bei jedem, auf den der blick eines
weisen oder die schau eines heiligen einwirkt, riihrt diese
wirkung vom blick des profeten auf seine genossen her mit aller
verschiedenheit ihrer zustinde. Die wirkung jedes einzelnen
entspricht seinem zustand. Darum liefen die wirkungen von den
scheichen zu den novizen und werden weiterlaufen bis zum ende
der zeiten, denn der isnad des zustandes ist wie der isnad der
vorschriften (ahkam). Suhrawardi: Das platznehmen der namen

11 Hrsg.: Richtig: Abfi *Abdarrahman.
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mit ihren wirksamkeiten erfolgt durch offenbarung bei den
profeten, ist eingebungsmassig und traummassig bei den heiligen
oder durch erfahrung (tagruba), dies nur schwierig, weiter durch
miindliches oder schriftliches iibernehmen von den scheichen.
Alle ziele werden dabei nur selten erreicht. Weiter durch ana-
logieschluss nach iibernahme von den scheichen. Dies ist der zu-
verldssige, zu den hohen zielen fiihrende weg. Das ist die
iibernahme durch vollstindige fiihrung in dieser wissenschaft
samt demut und unterwerfung und freiheit des herzens von allen
ablenkenden dingen. So bei den wirksamkeiten der namen
(passus fehlt im beiruter druck). Abt Sa‘ild Muhammad al-
Hadimi: Die bedingung der lehrerlaubnis ist, dass diese von hand
zu hand libergeben wird, falls es moglich ist, den scheich zu
treffen. Im andern fall schriftlich, da auch das geschriebene die
geheimnisse den frommen in den mund legen kann. Daqqaq:
Wenn einem menschen offenbarung zuteil wiirde und er hitte
keinen scheich, ginge nichts von geheimnissen von ihm aus.
Bistami: Wer keinen scheich hat, dessen scheich ist der satan.
Hadimi: Wer keinen scheich hat, ist ein spielball des satans. In der
Sifa steht: Wessen silsila mittels der scheiche vom lebenden
scheich auf den profeten zuriickreicht, der gelangt auch zu Gott,
ist erbe des profeten und wisser der geheimnisse, falls er
ausgerichtet ist. Sonst nicht.

Unsere scheiche sind viel und meine silsila zahlreich. Ich nahm
die lehrerlaubnis ganz und das werk in der folgenden weise, denn
sie umfasst die turug zuriickgehend auf Ahmad al-Fartq as-Sir-
hindi: naqSbandiyya, CiStiyya, kubrawiyya, suhrawardiyya, qa-
diriyya. Die silsila der vier ohne die naq$bandiyya werden er-
wihnt in al-Anhar al-arba‘a des Abu Sa°ld und miinden bei “Ali
b. Abi Talib, und Sirhindi ist erwdhnt im neunten (?) in dieser
silsila. Die tarigat al-padiriyya, d.h. die tariga des al-Hadir, ist
die fahne der wissenschaft vom innern (??) “Abdalbaliq (al-
Gugduwani... (?), wie er sie vom profeten erhielt. Er (?) ist er-
wiéhnt im dreiundzwanzigsten (?) in dieser silsila. Dann vereinigt
die beiden wege Ga‘far as-Sadiq, der im achtundzwanzigsten
dieser silsila erwahnt wird. Die scheiche nennen diese silsila die
goldene.

Der novize muss bei der aufzéhlung und den segensvollen na-
men darin die annahme machen, als stehe er unter der traufe und
die geheimnisse und enthiillungen und ausstromungen ergossen
sich ihm auf den scheitel. Oder er muss sich die silsila und die
segensvollen namen als eine leiter vorstellen zu Gott. Bei der
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erwihnung soll er sich namen fiir namen vor augen halten, als
steige er stufe fiir stufe zum profeten, zu Gabriel, zu Gott. Das ist
der dritte standplatz auf den fortschritten (taraqgqiyat, aufstiegen).
Daylami veroffentlichte vom profeten, dass er gesagt habe: Das
gedenken Gottes ist heilung der herzen, das gedenken der profe-
ten gehort zum gottesdienst, das gedenken der frommen ist eine
siihnung der siinden. Und die aufzidhlung (dikr) der silsila ist die
verbindung zur hand Gottes, und das kiissen der hand des voll-
kommenen scheichs, die (294) zum profeten zuriickreicht, ist
eine niederwerfung (sagda) vor der wirklichkeit des gottlichen
wesens, heisst doch ein hadit: Welcher muslim auch immer die
hand eines vollkommenen muslims kiisst, vollbringt eine der bei-
den niederwerfungen. Veroffentlicht von Daylami. Profet: Wenn
ihr in geschéften ratlos seid, so sucht hilfe bei den bewohnern der
gréber, d.h. bei den wissern der himmlischen geheimnisse, den
grossen heiligen, denn sie gehdren zu den bevollméchtigten,
fiirbitte zu leisten. So nach Ibn Kamal Basa. Gelangt der mensch
zum ende der namen, d.h. zu Israfil, so ist auf diesem standplatz
angezeigt, einen vers aus den versen der sagda (?) zu rezitieren,
vor Gott niederzufallen und das bittgebet, das darin iibrig ist, zu
rezitieren, falls er in sich die gegenwart, den zeitpunkt und den
leeren ort findet. Ich habe morgens und abends rezitiert und
dabei zahlreiche niitzlichkeiten und viele hilfen, unzihlige, er-
fahren.

Die rezitation dieser silsila errettet den litaneien und adkar
sagenden menschen bei der iiberwiltigung durch das geistige
(rahant). Sie ist wie der schlauch (hurtiam) fiir einen, der ins tiefe
meer taucht. Die anspielung geniigt fiir jemand, der dieses mein
buch erhélt. Wer sich dauernd in die litaneien und adkar
versenkt, dem gibt Gott gelingen in allen bestrebungen und
zielen in dieser welt und im jenseits...

Diese meine silsila geht in 31 gliedern auf den profeten zuriick
(317).

Im namen Gottes, des erbarmers, des barmherzigen. Lob sei
Gott...

Sodann: Wir bitten dich, o Gott, wir tun busse zu dir, wir halten
uns an, wir nehmen zum mittel (natawassal), wir wenden uns zu
durch, wir demiitigen uns mit, halten uns an, verschanzen uns
hinter... (usw.), wir ndhern uns durch deine zu treuen handen
libergebenen geheimnisse, die lichter deiner selbstenthiillungen,
die ndherbringenden erkenntnisse auf diesen wegen und die
segenswirkungen der scheiche, die riickgekoppelt sind, bei oder
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durch (?) unsern herrn und unsere stiitze, den kénnel unserer
ausstromungen und die bahn der weisheit und unserer
geheimnisse: Muhammad Haqqi an-Nazili (Gott heilige sein
geheimnis, aber er ist verfasser der Hazinat al-asrar!), durch
Halil Hilmi Odamasi, durch Muhammad gan al-Makki, “Abdallah
ad-Dihlawi, Habibullah, Nar Muhammad, Sayf ad-din,
Muhammad Ma‘stim, Ahmad al-Fartiq as-Sirhindi (ist der neunte,
wie oben angegeben), Muhammad al-Baqi, Mawla (?) al-Karim,
Darwid Muhammad, Muhammad az-Zahid, “Ubaydallah, Ya‘qub
al-Garhi, Muhammad al-Bubari, Muhammad Baha® ad-din al-
Uwaysi (=NaqSbandi), Amir Kulal, Muhammad Baba, °Ali,
Mahmiid, Hwaga °Arif, °Abdalbaliq al-Gugduwani (ist der 23.,
wie oben angegeben), al-Hadir — “alayhi s-salam — , Muhammad
der Erkorene (! ist in dieser linie der 25.), bei oder durch Ytsuf
al-Hamadani, Abt °Ali, Abu 1-Hasan al-Haraqani, Abu Yazid al-
Bistami, Ga‘far as-Sadiq (ist der 28., wenn man Hadir und
Mohammed ausldsst), Muhammad al-Bagqir, ‘Ali Zayn al-°abidin,
Husayn, °Ali, profet; bei oder durch Abi 1-Qasim b. Muhammad
b. Abi Bakr, Salman al-Farisi, Abt Bakr as-Siddiq, Mohammed
(ist der 32., wenn man von Ga‘far zu Abu 1-Qasim zuriick-
geht...), Gabriel, Michael, Israfil: O Gott, du bist mein ziel und
dein wohlgefallen ist mein streben, gib uns deine liebe und deine
erkenntnis! Wir bitten dich, o Gott, bei deiner gewaltigkeit
usw.... du mogest uns das gelingen geben, dein antlitz zu sehen,
uns nach der begegnung mit dir zu sehnen, zu deinem geliebten
gelangen lassen, du mogest unsere anliegen erfiillen... Ich stelle
mich unter diese mohammedische traufe (al-mizab al-
muhammadi), ein niedriger, geringer, ein siindiger, um fiir-
sprache bittender, gewéhre uns alle arten deiner gottlichen selbst-
enthiillungen, geheimnisse deiner himmlischen engel, wirkungs-
kriafte deiner gottlichen heiligen, die mohammedischen aus-
stromungen deines geliebten... usw.

. XXIV
(Sa“rant: Lawagih al-anwar 283-288; D 1.1.18, 7-10)

(283) Von seiten des gesandten Gottes ist uns die allgemein-
giiltige verpflichtung auferlegt, soviel wie moglich den segen
und das heil (as-salah wat-taslim) iiber den gesandten Gottes zu
sprechen, tag und nacht, und unsern briidern die dafiir zu erwar-
tende belohnung und vergeltung in erinnerung zu rufen, sie aufs
eifrigste dazu zu ermuntern, um die liebe zu ihm auszudriicken.
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Und wenn man sich zwischen tausend und zehntausend segens-
sprechungen jeden tag und jede nacht morgens und abends zur
litanei (wird) macht, ist das das beste werk.

Ich horte sayyidi “Ali al-Hawwas sagen: In die segenssprechung
Gottes auf seinen knecht geht keine zahl, weil Gottes segens-
sprechung keinen anfang und kein ende hat. Eine zahl geht in die
segenssprechung nur in hinblick auf den rang des segen-
sprechenden menschen, weil dieser beschridnkt und an die zeit
gebunden ist. Gott ldsst sich zum menschen nieder entsprechend
dessen rang.

Nun ist tiberliefert, dass Gott iiber seinen knecht jedes mal zehn
mal den segen spreche. Versteh das!

Was wir gesagt haben, wird bestitigt dadurch, dass der mensch
Gott bittet, iiber seinen profeten den segen zu sprechen, ohne
dass er seinerseits sagt: Ich habe iiber Mohammed den segen
gesprochen, zum beispiel. Denn wenn er schon den rang des pro-
feten nicht kennt, um so weniger den rang Gottes. Es ist also klar,
dass eine zahl fiir die segenssprechungen auf den profeten nur in
der hinsicht besteht, dass wir unsererseits Gott bitten, iiber ihn
den segen zu sprechen (ndmlich: O Gott, sprich iiber ihn den
segen...). Jede bitte wird uns einmal gerechnet. (284)

Der mensch muss dabei rituell rein sein und innere gegenwart
mit (hudiir ma‘a) Gott haben, weil die segenssprechung eine ge-
betszwiesprache mit Gott ist wie das ritualgebet (ebenfalls salah!)
mit der verbeugung und dem fussfall, auch wenn die rituelle
reinheit keine eigentliche bedingung fiir die giiltigkeit der
segenssprechung ist. Der ausiibende sitzt vor Gott auf der stitte
der ndhe, um Gott zu bitten, den segen iiber seinen profeten zu
sprechen, auch wenn das verdienst eigentlich Mohammed gehort,
da er ihm die heilige pflicht auferlegt (oder vorgemacht) hat,
tiber ihn den segen zu sprechen, damit der segensprechende die
segenssprechung von Gott erhilt.

Wer in der beschriebenen weise eifrig fortfihrt, ist eines
grossen lohnes sicher. Es gehort zum besten, womit man die nihe
zum profeten erreicht, und es gibt niemand, dem Gott das 16sen
und binden in dieser und jener welt gegeben hat, wie ihn, den
profeten. Wer ihm ehrlich, mit liebe und lauterkeit dient, dem
beugen sich die nacken der gewaltherrscher und erweisen alle
gldubigen ehre, wie du es dhnlich siehst bei denen, die einem
konig dieser welt nahegestellt sind. Wer dem herrn dient, dem
dienen die sklaven.
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Das war die methode (tariga, verfahren) unseres scheichs und
vorbildlichen fiihrers zu Gott scheich Niar ad-din a§-Sani (gest.
944/1537-8), das gentilicium bezogen auf ein dorf namens Sina
(oder Sini, sic) nahe beim dorf des sayyidi Ahmad az-Zawawi
(gest 923/1517, Sa‘rani: Tabagat 2, 145), der in Damanhir,
einem bezirk von al-Buhayra, begraben ist. Die litanei des Sini
war tédglich 10000, die litanei des Zawawi 40000 segensspre-
chungen. Er (Zawawi) sagte einmal zu mir: Unser weg (tariga)
ist, so viel segenssprechungen iiber den profeten vorzu-nehmen,
bis er im wachzustand bei uns sitzt (yugalisuna) und wir bei ihm
sind (nashabuhii) wie die ehemaligen profetengenossen und dass
wir ihn nach den dingen unserer religion und nach den
ausspriichen (ahadit) fragen konnen, die unsere kenner (huffaz)
fiir schwach erklirt haben, und dass wir uns beim handeln nach
seinem direkten wort dariiber richten konnen. Solange uns das
nicht gelingt, gehdren wir nicht zu denen, die wie ja befohlen ist

“viel den segen iiber ihn sprechen”. (Soweit Zawawi, oder
Stni?).

Wisse mein bruder, der weg des hingelangens zu Gott auf dem
weg der segenssprechung iiber den profeten ist der kiirzeste. Wer
ihm nicht in nur ihm zukommender weise dient und zu Gott
eingehen sucht, erstrebt unmogliches. Die kdmmerer des hofes
lassen ihn nicht eintreten, und zwar wegen seiner unkenntnis der
hoflichkeit gegen Gott. Er steht da wie der bauer, wenn er mit
dem sultan zusammenkommen (igrima‘) will ohne vermittler
(wdasita). Versteh es!

So lass dir, mein bruder, angelegen sein, viel den segen auf den
gesandten Gottes zu sprechen, auch wenn du ohne fehler sein
solltest. Denn der statthalter tut dem sklaven oder knecht des sul-
tans nie etwas, selbst wenn dieser betrunken ist, im unterschied zu
einem, der nicht sklave des sultans ist und sich den dienern und
sklaven und andern leuten des sultans zeigt. Ein solcher tritt nicht
durch den kreis (285) der vermittler (wasa’it), denn die leute des
statthalters schlagen ihn und foltern ihn. Beachte also den schutz
der vermittler! Wir haben aber auch noch nie gesehen, dass je-
mand dem sklaven des statthalters etwas getan hitte, wenn er be-
trunken war, aus hochachtung vor dem statthalter. So verhilt es
sich mit den dienern des profeten. Die héscher der hélle tun ihm
am tag der auferstehung nichts, aus ehrerbietung gegen den
gesandten Gottes. Der schutz (himaya) hilft trotz aller unzulidng-
lichkeit so viel, wie eine grosse zahl von frommen werken nie
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helfen konnte, wenn man sich nicht auf den gesandten Gottes in
besonderer und ausschliessender weise stiitzte.

Zur zeit unseres scheichs Niir ad-din a¥-Siini gab es gelehrtere
und werkgerechtere als ihn, aber sie sprachen nicht so viel wie er
den segen iiber den profeten. Ihr wissen und ihr werk war aber
nicht dazu angetan, sie (Gott und dem profeten) in die ndherbrin-
gung zu setzen, in der der scheich lebte. Seine anliegen wurden
ausgefiihrt, sein weg beschritten. Alle gelehrten und hinangeris-
senen liebten ihn. Keines ehrlichen absicht bei der versammlung
von menschen zum gedenken Gottes ist etwas anderes als die
liebe in Gott. Er versammelte sie zur segenssprechung auf den
gesandten Gottes auch nicht anders als aus liebe im profeten.

Wir haben in (?) den ersten “Verpflichtungen” vorausgeschickt,
dass die zwischenzeitliche gesellschaft (suhba barzahiyya) mit
dem profeten eine ungewdhnliche lauterkeit (safa’) voraussetzt,
damit der mensch dazu taugt, mit dem profeten zusammenzu-
sitzen (mugalasa), und dass einer, der eine schlechte gesinnung
hat und sich schémt, sie in dieser und jener welt in erscheinung
treten zu lassen, sich nicht eignet und nicht wiirdig ist, mit dem
gesandten Gottes zusammenzusein (suhba), auch wenn er die
gottesdienste sdmtlicher menschen und ginn aufzuweisen hitte,
ebensowenig wie das zusammensein der heuchler half und eben-
sowenig wie die ungldubigen nutzen haben durch das lesen des
korans, da sie nicht an dessen vorschriften glauben.

TaClabi erzdhlt in den “Ara’is, dass leute hinter dem berg Qaf,
deren zahl nur Gott kennt, nur einen gottesdienst (‘ibdada) leiste-
ten, ndmlich die segenssprechung auf den gesandten Gottes.

Es drangte mich, dir, mein bruder, die vorteile der segens- und
heilssprechung auf den gesandten Gottes klarzumachen, um dich
anzuregen dazu, vielleicht beschert dir Gott seine reine liebe und
wird deine beschiftigung zu den meisten zeiten die segens- und
heilssprechung auf ihn und verschenkst den lohn fiir jedes werk,
das du getan hast, auf das blatt des gesandten Gottes (ver-
schenken des lohns fiir eigenen gottesdienst), wie eine nachricht
des Ka°b b. ‘Ugra andeutet: Ich gebe dir alle meine segens-
sprechung, d.h. ich gebe dir den lohn fiir meine sémtlichen
werke. Darauf erwiderte ihm der profet: “Dann enthebt dich Gott
der sorge um dein diesseits und jenseits.”

Darum — und das ist das wichtigste — geht dann die segens- und
heilssprechung Gottes und seiner engel und seiner gesandten auf
den, der iiber ihn den segen ausgesprochen hat, (286) von der
segenssprechung kommt entsiihnung der verfehlungen und
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reinigung der werke und erhShung der rangstufen. Von ihr
kommt vergebung der siinden und das um-vergebung-bitten der
segenssprechung auf ihn fiir den, der sie ausspricht. Von ihr geht
das aufschreiben eines grossen brockens der belohnung aus, so
gross wie der berg Uhud, das mass um ein grosseres mass. An ihr
hat geniige gegen diesseits und jenseits jeder, der alle seine
segenssprechung, wie wir gesagt haben, ihm gibt. Von ihr kommt
tilgung der verfehlungen. Sie ist mehr als freilassung von
sklaven. Durch sie kommt die errettung von allen schrecken und
ihre bezeugung des gesandten Gottes am jlingsten tag, die
notwendigkeit der fiirsprache. Aus ihr kommt Gottes wohlgefal-
len und barmherzigkeit, die sicherheit vor seinem zorn und das
eintreten unter den schatten des gottesthrones. Durch sie entsteht
das iibergewicht auf der waage im jenseits, das hingelangen an
den teich und die sicherheit vor dem durst. Durch sie entsteht die
befreiung vom feuer, das iiberschreiten der briicke so schnell wie
der zuckende blitz, der anblick des nahgestellten sitzes im
paradies schon vor dem tod, die vielzahl der gattinnen im
paradies, der edle standplatz, ihr iibergewicht iiber mehr als
zwanzig kriegsziige und sie ersetzt sie. Zu ihr gehort, dass sie
almosen und reinigung ist, durch deren segen der besitz wichst.
Zu ihr gehort, dass durch jede segenssprechung hundert anliegen
erfiillt werden, ja mehr. Zu ihr gehort, dass sie ein gottesdienst
(‘ibada) und das Gott liebste werk ist. Sie ist ein zeichen dafiir,
dass ihr sprecher zu den sunnaleuten gehort. Die engel sprechen
iiber den sprecher den segen, solange dieser den segen iiber den
profeten spricht. Sie schmiickt die versammlungen und vertreibt
die armut und die enge des lebensunterhalts. Durch sie werden
die moglichen stellen der wohltitigkeit angefleht (d.h. mogliche
wohltdter zur tat angeregt). Der segenssprecher ist der dem
profeten am jiingsten tag nichste (awla). Er, seine kinder haben
den nutzen an ihr und an deren lohn. Ebenso der, auf dessen blatt
sie verschenkt worden ist. Sie bringt Gott und dessen gesandten
ndher (tugarrib ila). Sie ist ein licht fiir den sprecher in seinem
grab und am tag der versammlung auf der briicke. Sie hilft gegen
die feinde und reinigt das herz von heuchelei und rost. Sie schafft
die liebe der gldubigen, und ihr sprecher wird nur von
offenkundigen heuchlern verabscheut. Aus ihr erwéchst das
sehen des profeten im traum, wenn man den segen im wachen
viel spricht. Sie vermindert die verleumdung des sprechers, und
sie ist die segenvollste tat, die beste tat, die niitzlichste tat fiir das
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diesseits und das jenseits. Aber noch andere belohnungen sonder
zahl bringt sie mit sich.

Ich habe dir durch die aufzéhlung einiger belohnungen lust
gemacht, so hinge dich nun daran, mein bruder, denn sie ist die
beste sparanlage deiner werke. Mir hat sie ausserdem mawlana
Abu 1-°Abbas al-Hadir (=der bekannte langlebige Hidr) befohlen.
Er sprach: “Hinge dich dauernd daran nach dem morgengebet
jeden tag bis zum sonnenaufgang, dann gedenke hinterher in
schoner sitzung Gottes!” Ich sagte: “Ich hore und gehorche”, und
mir und meinen gefdhrten wurde dadurch das gute des diesseits
und des jenseits zuteil und der lebensunterhalt wurde so leicht
beschaffbar, dass wenn die ganze bevolkerung Agyptens von mir
abhinge, ich ihretwegen keine sorge verspiirte. Lob sei Gott, dem
herrn der menschen! (287)

Muslim, Abii Dawid, Tirmidi, Nasa®i, Ibn Hibban, marfi©:
“Wer ein einziges mal den segen iiber mich spricht, iiber den
spricht Gott den segen zehnmal”.

Bei Tirmidi: “Wer ein einziges mal iiber mich den segen
spricht, dem schreibt Gott dafiir zehn gutpunkte auf”.

Ahmad (b. Hanbal), Nasa®i — von ihm wortlich — Ibn Hibban,
al-Hakim: “Der geizige ist der, der nicht den segen iiber mich
spricht, wenn ich vor ihm genannt werde. Wer iiber mich ein
einziges mal den segen spricht, iiber den spricht Gott ihn zehn-
mal”.

Nach einer variante: “Zehn segensspriiche und setzt dafiir zehn
negativpunkte von ihm ab und hebt ihn um zehn rangstufen”.

Tabarani: “Wer iiber mich einen einzigen segensspruch spricht,
iiber den spricht Gott zehn. Wer iiber mich zehn spricht, iiber den
spricht Gott hundert. Wer iiber mich hundert spricht, dem wird
zwischen seine augen ein ausweis geschrieben fiir befreiung von
heuchelei und holle, und Gott ldsst ihn am tag der auferstehung
mit den blutzeugen zusammenwohnen”.

Ahmad, Hakim, marfi¢: “Gabriel sprach zu mir: Wohlan, ich
verkiindige dir die frohe botschaft, dass Gott spricht: Wer iiber
dich den segen spricht, iiber den spreche ich ihn auch, und wer
tiber dich das heil spricht, iiber den spreche ich es auch”.

Tabarani, marfii®: “Wo immer ihr seid, sprecht den segen iiber
mich, denn euer segensspruch erreicht mich”.

Abt Hafs b. Sahin: “Wer iiber mich an einem tag tausendmal
den segen spricht, der stirbt nicht, ohne seinen sitz im paradies
gesehen zu haben.”
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Bayhagqi, marfi®: “Die segenssprechung meiner gemeinde wird
mir jeden freitag vorgebracht. (288) Wer am meisten
segensspriiche vorzuweisen hat, ist mir im rang am néchsten”.

Tabarani, marfi®: “Wer sagt: Gott vergelte Mohammed an
unserer statt (°‘anna) soviel, wie er verdient, der macht (mit seiner
frommen leistung) 70 schreiberengel 1000 morgen lang miide”.

Das ist eine meiner litaneien. Ich sage sie tausendmal jeden
morgen und tausendmal jeden abend.

Tabarani, marfi‘: “Wer sagt: O Gott, sprich den segen iiber
Mohammed! und lass ihn den nahgestellten sitz bei dir einneh-
men am tag der auferstehung! der verdient sich dadurch
notwendig meine fiirsprache”.

Ahmad, Tirmidi, Hakim: “Von Ka‘°b b. ‘Ugra: Ich fragte den
gesandten Gottes: Ich spreche viel den segen iiber dich. Wie viel
von meiner segenssprechung soll ich dir geben? Er antwortete:
So viel du willst. Ich fragte: Einen viertel? Er sagte: So viel du
willst. Wenn du mehr gibst, ist es besser fiir dich. Ich: Die hilfte?
Er: So viel du willst, je mehr, um so besser fiir dich. Ich sagte:
Ich gebe dir alle meine segenssprechung. Er: Damit wirst du aller
sorge enthoben und wird dir deine siinde vergeben”.

Nach einer version: “Dann enthebt dich Gott der sorge fiirs
diesseits und fiirs jenseits”.

Mundiri kommentierte die frage des obigen hadites “Wie viel
soll ich dir von meiner segenssprechung geben” so: Wie viel soll
ich dir von meinem gebet um segenssprechung tiber dich geben.

Scheich Abu 1-Mawahib a$-Sadili (verfasser des Hikam al-
iSraq) sagte: Ich sah den profeten (im traum) und fragte:
Gesandter Gottes, was bedeutet das wort des Kab b. “Ugra: “Wie
viel von meiner segenssprechung soll ich dir geben?” Er
antwortete: Dass du iiber mich die segenssprechung sprichst und
den lohn dafiir mir schenkst, nicht dir selbst.

Die profetenworte iliber den vorzug des segenssprechung auf
den gesandten Gottes sind zahlreich und beriihmt.

) XXV
(Gawahir al-ma‘ani 1, 51-52; D 1.1.18, 09)

(51) Ahmad at-Tigani hatte sich friih der sufik angeschlossen
und war in die qadiriyya, nasiriyya, “malamatiyya” eingeweiht
worden, hatte 1187/1773 in Mekka von Ahmad b. °Abdallah al-
Hindi die nachfolge in seinem orden angetragen bekommen, aber
abgelehnt, lehnte bei Samman den eintritt in eine dreitdgige
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klausur ab, erhielt in Kairo von Mahmud al-Kurdi die erlaubnis
fiir die balwatiyya. Der verfasser °Ali Harazim erhielt die
einpflanzung des balwati-dikr dann von Tigani, den er zum
ersten mal in Wagda (Marokko) 1191/1777 auf dessen riickreise
von Mekka traf. Tigani zog sich 1196/1782 in die Sahara nach
Abi Samgitin <zuriick>. Hier in Abi Samgun liess er sich nieder,
und 1196/1782 erlaubte ihm der profet, den menschen
einzupflanzen (talgin), nachdem er vorher immer die menschen
gemieden hatte. Der profet bestimmte ihm die litanei (wird), die
er ihm 1196/1782 einpflanzte, das istigfar und die salah ‘ald n-
nabi. Am ende des jahrhunderts (um 1200/1786) (bei °Ali
Harazim scheint ra’s allerdings anfang zu bedeuten, vgl.
Gawahir al-ma‘ani 1, 52,6) vervollkommnete ihm der profet die
litanei (wird) durch zufiigung des “wortes des iplas” (kalimat al-
iplas). Der profet erlaubte ihm diese tariga ahmadiyya und sira
mustafawiyya nabawiyya. Gott eroffnete Tigani durch (‘ala
yaday) den profeten und teilte ihm mit, dass er sein erzieher und
sein biirge (kafil) sei und ihm von Gott nichts zugehe ausser
durch ihn (den profeten) und durch seine (des profeten) ver-
mittlung (wasita): Du hast keinem geschopf, keinem scheich,
etwas zu verdanken. Ich (profet) bin dein mittler (wasitatuka)
und belieferer (oder helfer, mumidd). Lass alles, was du von den
verschiedenen furug gelernt hast, fahren! Halte dich treu an diese
(meine) tariga, ohne klausur und zuriick-gezogenheit, bis du an
den standplatz gelangst, den ich dir verheissen habe, wobei du so
bleibst, wie du bist, ohne ein-schrinkung (dig), ohne verbote
(harag), ohne viel geistlichen kampf (katrat mugahada)! Lass
alle heiligen...

(52) Wer durch (‘ala yaday) den profeten hingelangt und
eroffnungen erhilt, steht zweifellos hoher, also auch seine
schiiler.

5 XXVI
(Sarqi: Bugya 175; D 1.1.15.4, 102a)

(175) In dem jahr, da Tigani von Tilimsan wegzog, schickte
ihm Gott eine grosse vollkommene, ganz klare er6ffnung. Er sah
mit den augen seines kopfes im wachzustand das antlitz des pro-
feten und wurde mit dem anblick seines angesichts beehrt... Der
profet erklarte ihm, dass er (der profet) sein scheich und erzieher,

sein vormund (kafil) sei und dass er (Tigani) keinem andern ver-
pflichtet sei. Er befahl ihm, alles, was er von den siifischeichen
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ibernommen habe, abzulegen. Wenn der bach Gottes kommt,
entfillt der bach des gesunden menschenverstandes (?korr.
ma‘qiil). Trennung hat keinen vorteil mehr, wenn verbindung da
ist. Der profet pflanzte ihm eine tariga der awrad ein, die fiir
jedes ziel geniigt, und sagte zu ihm: Halte dich an diese tariga
ohne klausur und ohne zuriickziehung von den menschen, bis du
auf den standplatz gelangst, der dir versprochen ist! Wobei du so
bleibst, wie du bist, ohne enge und miihe, ohne viel vita
purgativa. Dann befahl er ihm, sich auf das zu beschrinken, was
er ihm geschenkt hatte, und den blick auf das streben und
hilfesuchen bei ihm zu beschrinken, sich ganz ihm zuzuwen-
den... Er sagte: Du bist mein erbe. Du bist mein geliebter...
Dreimal sagte er: Du bist wahrhaftig mein sohn... Der profet ord-
nete ihm awrad an, die nur fiir ihn waren, und awrad, die er an
andere vergeben sollte, die danach verlangen triigen...

XXVII
(Tigiti: Mizab 150; D 1.1.15.4, 97b)

(150) Tahlil gehort speziell den stufen des tawhid an. Mit der
tasliya wird deren frucht eingeheimst, und mit dem istigfar wird
die reinigung des ortes der niederlage der frucht vollzogen. Wir
haben schon gesagt, dass die fruchtbarmachung (tatmir) durch
die haylala geschieht. Und hier sagen wir, die tasliya heimst die
frucht ein, wie du siehst. Das ist... ein hinweis darauf, dass die
tasliya der drehpunkt (madar) dieser tariga ist, denn die beiden
wirklichkeiten sind eine einzige wirklichkeit, ohne gegensatz.
Wie man auf dem standplatz der busse sich vergegenwirtigt (?),
dass in der haylala die slinden nur von Gott vergeben, in der
istigama das gelingen nur von Gott gegeben werden, so
vergegenwdrtigt man sich hier bei der haylala, dass es keinen
schiitzer gegen die strafe gibt ausser Gott, in der aufrichtigkeit
keinen téter gibt ausser Gott, in der ehrlichkeit keinen apofatiker
gibt ausser Gott, in der geborgenheit (fuma’nina) keinen festiger
gibt ausser Gott usw.... Aber im zustand des einheimsens der
frucht (istitmar) durch die tasliya vergegenwirtigt man sich, dass
es keinen gibt, der diese mittelinstanz (wdasita, Mohammed)
sendet, ausser Gott. Dies ist allen standpldtzen gemeinschaftlich,
denn durch haylala gibt es keine spezifizierung irgendeines
standplatzes dieser tariga. Spezifizierung liegt erst in den
eigenschaften des gottgesandten mittelsmanns. Je nach der
erkenntnis des mittelsmannes ist die erkenntnis des sendenden
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(mursil). Soviel die seele auch nach der erkenntnis des sendenden
(mursil) ausschau hilt, die schleierfunktion des mittlers
(Mohammed) leuchtet auf und leitet das streben zu seiner
erkenntnis...

5 XXVIII
(Sarqi: Bugya 26-27; D 1.1.15.4, 102a)

(26) Der drehpunkt (madar) der erziehung und lauterung in
unserer tariga muhammadiyya ist die durchfithrung des wird asli,
ohne den der eintritt keinem erlaubt ist, und weiter dessen obli-
gaten zubehor an adkar. Das ist die wazifa und die haylala nach
dem freitagsnachmittagsgebet... (das sind eigentlichen
tiganispflichten). Dann die genaue ausfiihrung aller ritualgebete.
Sodann die bestellung aller zeiten und aller stunden mit so viel
segenssprechungen iiber den profeten wie moglich, vor allem mit
der salat al-fatih, einem der wertvollsten schétze... ohne kiau-
suren oder viel vita purgativa, wie man sie nach den anfingen
des islams aus der erziehung kennt... Mohammed selber
iibernahm die direkte leitung Tiganis und sagte zu ihm: Halte
dich an diese tariga, ohne klausur und ohne zuriickziehung vor
den menschen, bis du deinen standplatz, den ich dir versprochen
habe, erreichst. Bleib in deiner art, ohne enge und zwang und
ohne viel vita purgativa!

(ausser wird und wagifa ist tasliya also haupterziehungsmittel)

(27) Mit der erziehung ohne den zwang der klausur und der
zuriickziehung von den menschen u.dgl. ist gemeint, dass die
erziehung in unserer tariga so vor sich geht wie in den ersten drei
generationen des islams, also die urspriingliche tariga, und die ist
die tariga des dankes und der freude iiber den spender aller
wohltat und das exerzitium des herzens.

XXIX
(Sarqi: Bugya 122; D 1.1.15.4, 102a)

(122) Tigani hat fiir sich viele awrad aus den adkar der sunna,
den ahzab und den bittgebeten, darunter die am morgen und am
abend, die nach den ritualgebeten und die zu allen zeiten. All das
auf anordnung des profeten, denn Tigani sagte: Ich benutze nur
gedenkensformeln, die mir der profet angeordnet hat...

Der profet versprach ihm, dass die erwdhnten awrad zu Gott
hinfiihrten ohne exerzitium, ohne vita purgativa, ohne miihe und
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arbeit und ohne alles das, was in der erziehung nach den
anfingen des islams iiblich war, sondern allein durch ein-
pflanzung seitens derer, die bei ihm seien, durch einpflanzung
namlich der wahren erlaubnis, die awrad weiter einzupflanzen
unter der erfiillung ihrer bedingungen, ohne anderes.

(hier deutlich das charisma des profeten durch die lehrer-
schiiler-folge, keine andere leistung als die zuordnung zum
profeten mittels der von diesem diktierten formeln.)

5 XXX
(Gawahir al-ma‘anit 1, 125; D 1.6.1, 97-98)

(125) Zu seinen awrad, die unbedingt zur tariga gehoren, ist
die haylala zu zédhlen, die am freitag nach dem ritualgebet in
gemeinschaft zu folgen hat. Im land miissen die briider
unbedingt zusammenkommen und sie gemeinsam rezitieren. Das
ist strenges gesetz in der tariga nach der regel der tariga
halwatiyya. Ist man allein, so rezitiere man die haylala allein.

Weiter gehort zu den hochwertigen awrad die yagitat al-
haqa’iq fi t-ta‘rif bi-sayyid al-pala’iq, beginnend mit allah allah
allah, allahumma, du bist der, ausser dem es keinen gott gibt
usw.

Weiter al-hirz al-yamani, das ist das dua’ as-Sayfi, das unge-
heuren lohn hat. Wer es ein einziges mal rezitiert, dem wird ein
gottesdienst von einem jahr gutgeschrieben, bei zweimal zwei
jahre und so entsprechend weiter. Und wer es mit sich
‘geschrieben’ herumtrédgt, wird unter die viel Gottes geden-
kenden eingeschrieben, auch wenn er Gottes nicht gedenkt, und
anderes. Fiir weiteres ist nachzulesen Al-gawahir al-hams von
Muhammad Gawtallah.

Weiter hizb al-bahr. Es hat besondere wirksamkeit und soll nur
den auserwihlten der schiiler Tiganis eingepflanzt werden, wegen
seines hohen ranges und weil es direkt vom profeten bezogen ist.
Ebenso das vorige Sayfi und anderes.

5 XXXI
(Gawahir al-ma‘ani 2, 226; D 1.1.15.4, 78)

(226) Drei salawat, die der profet scheich Ahmad at-Tigani im
wachzustand diktiert hat. Tigani gab ihnen einen namen. Die
erste heisst Yaqutat al-haqa’iq fi t-ta‘rif bi-hagiqat sayyid al-
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bala’ig. Die zweite hat keinen namen. Die dritte heisst As-salah
al-gaybiyya fi l-haqiqa al-ahmadiyya.

2, 227-260 folgt der kommentar Tiganis zur ersten;

2, 260-271 der kommentar Tiganis zur zweiten;

2, 271-283 der kommentar Tiganis zur dritten.

XXXII
(Rimah 1, 235-268; D 1.1.15.4, 78)

(235-268) yagqiutat al-haqa’iq, salah gaybiyya, hirz yamani,
hizb al-mugni, und manches andere, im wortlaut. Hagg ‘Umar
sagt einleitend 1, 235, dass diese oder ein teil dieser ritualien, die
nicht notwendig mit der tariga verbunden sind, einigen auser-
wihlten eingepflanzt und zur weitergabe freigegeben werden.
Also darf man vielleicht nicht sagen, sie seien “zweiten ranges”.
Aber sie sind jedenfalls nicht obligatorisch fiir alle mitglieder.

5 XXXIII
(Gawahir al-ma‘ani 1, 143-144; D 1.1.15.4, 84)

(143) Ahmad at-Tigani: Die zahl der zungen des vogels, den
Gott aus der segenssprechung auf den profeten schafft (vgl. 1,
137) und der 70 000 fliigel hat usw., betrdgt 1000 mal 1000 mal
1000 mal 1000 mal 1000 mal 1000 mal 1000 mal 1000, (144)
plus 680 mal 1000 mal 1000 mal 1000 mal 1000 mal 1000 mal
1000 mal 1000 plus 700 mal 1000 mal 1000 mal 1000 mal 1000
mal 1000. Das ist die gesamtzahl seiner zungen. Jede zunge preist
Gott in 70 000 sprachen in einem augenblick. Und der lohn fiir
all das geht an den, der die segenssprechung auf den profeten
spricht, und zwar jedesmal. Dies ohne die yagita farida (nicht
yaqitat al-haqa’iq, 1, 125), d.h. al-fatih li-ma ugliq. In der fa-
tih entstehen jedesmal 600 000 vogel dieser art, wie erwéhnt. So
geschrieben vom jlinger Tiganis Abli ‘Abdallah sayyidi b. al-
Masri/Musii. ..

5 XXXIV
(Gawahir al-ma‘ani 1, 155; D 1.1.15.4, 6a)

(155) Ahmad at-Tigani: Der novize muss vor dem antreffen
des scheichs dauernd Gottes gedenken und den segen iiber den
profeten sprechen mit starker prdsenz des herzens in der iiber-
denkung der inhalte nach besten kriften mit der iliberzeugung,
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vor dem profeten zu sitzen, und mit dauernder abwendung von
aller lust und jedem interesse der seele, soviel iiberhaupt moglich
ist, und mit der bemiihung, all das zu tun, was einen bei Gott
beliebt macht an iiberpflichtigen leistungen, die ja bekannt sind
zu den bestimmten zeiten: vormittagsgebet, vor dem mittagsgebet
und nachher, vor dem nachmittagsgebet, nach dem abend- und
nach dem nachtgebet, nach dem aufstehen vom schlaf (nachts?),
am ende der nacht. Man vermindere das aber und schenke die
aufmerksamkeit dem gottesgedenken und der segenssprechung
iiber den profeten in héufigerer zahl als die iiberpflichtigen
werke, denn gottesgedenken und segenssprechung tiber den pro-
feten sind der schliissel der pforten des guten, mit zuriick-
gezogenheit zur zeit des gottesgedenkens, verminderung der nah-
rung und des wassers, mit anwendung von etwas fasten und
schweigen u.dgl., wie es bei den stfiyya niedergelegt ist.

Hiite dich aber unbedingt vor mischungen in den formeln des
gottesgedenkens und vor vieler verzweigung (tas“ib) des denkens
zwischen den aussagen der mutasawwif (?7), denn keiner hat das
befolgt und ist je auf einen griinen zweig gekommen. Man wihle
vielmehr eine einzige dikrformel und eine einzige richtung
(wugha) und eine feste basis, auf die man fest vertraut von den
turugq.

Das ist das pfadschreiten vor dem antreffen des scheichs.

5 XXXV
(Gawahir al-ma‘ani 1, 141; D 1.1.15.4, 83a)

(141) Koranlesung ist aber besser, weil gesetzlich verlangt
wegen des vorzugs, der dariiber iiberliefert ist, und weil der
koran die grundlage des gesetzes und der teppich der religiosen
handlung ist, sowie wegen der drohung fiir unterlassung. Darum
darf niemand die lesung des korans unterlassen. Der vorzug der
tasliya, liber die wir sprechen, gehort dagegen ins kapitel der
freiwilligkeit (tapyir): wer sie unterldsst, hat nichts zu befiirchten.
Ausserdem kann dariiber nicht diskutiert werden, sondern sie
gehort zu den vorziigen der handlungen.

5 XXXVI
(Gawahir al-ma‘ani 1, 176-178; D 1.1.15.4, 80)

(176) Ahmad at-Tigani iiber die frage, was besser sei, die
segenssprechung auf den profeten oder die koranlesung (tilawat
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al-qur’an): Dass der koran besser ist als jedes andere wort von
adkar und segenssprechung auf den profeten und anderes, ist
sonnenklar, und zwar von zwei standpunkten aus:

1) Es ist das heilige wort Gottes, dem kein anderes wort die
waage halten kann.

2) Wissenschaften, erkenntnisse, schone sittlichkeit, religiose
lebensfiihrung, géttliche vorschriften, wie sie nur die rabba-
niyyin haben. Auf diesem feld hdlt dem koran auch nichts die
waage.

Wegen dieser beiden qualititen des korans nimmt der
entsprechende leser des korans den ersten rang (martaba ila) ein
und koranlesung ist fiir einen, der beféhigt ist, hhere erkennt-
nisse zu gewinnen, besser als andere adkar, wenn auch nur fiir
bestimmte zeiten, wo er darein versunken sein kann.

Den zweiten rang nimmt jemand ein, der den koran dem
dusseren sinn nach versteht und hinhort, wie wenn die worte von
Gott kéimen, der sie dementsprechend genau wiedergibt (177).

Den dritten rang im lesen des korans nimmt der ein, der den
sinn nicht versteht, sondern nur die worte hersagt. Dazu gehoren
insbesondere die nichtaraber. Aber diese leute wissen doch, dass
es das wort Gottes ist. Voraussetzung ist, dass sie rechtgeleitet sind
und die gesetze halten. Damit schliessen sie sich im rang den bei-
den ersten an.

Den vierten rang nimmt ein mann ein, der sei es den koranin-
halt versteht oder nicht versteht, aber unbekiimmert siindigt. Bei
einem solchen wird die siinde beim oder durch das koranlesen
nur grosser und damit auch sein untergang. Sure 18,57: “Wer
aber ist frevelhafter als wer mit dem zeichen seines herrn
gemahnt worden ist und sich dann von ihnen abwendet und die
frilheren werke seiner hénde vergisst? Wir haben liber sein herz
eine hiille und in ihre ohren schwerhorigkeit gelegt, so dass sie es
nicht verstehen. Auch wenn du sie zur rechtleitung rufst, werden
sie sich niemals rechtleiten lassen.” Und andere koranstellen
sagen dhnliches. Wer den koran auswendig weiss und seine
gesetze nicht hilt, wertet ihn zu nichts ab. — Folgen koran- und
haditstellen, die solchen leuten schlimmes androhen. Fiir einen
solchen menschen ist der koran nicht besser als die
segenssprechung auf den profeten.

Den menschen auf den ersten drei ridngen ist koran besser, dem
menschen auf dem vierten rang ist die segenssprechung auf den
profeten besser. (178) Der grund ist der: Der siinder wird durch
koranlesen von Gott um so weiter fortgetrieben und um so hirter
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verflucht, falls ihm nicht im iibersinnlichen eine gottliche stufe in
der erkenntnis Gottes aufgespart ist, denn in letzterem fall wiirden
ihm die siinden in der iibersinnlichkeit getilgt und seine ganze
koranlesung als gutpunkte aufgeschrieben, weil er von vorn-
herein die liebe Gottes geniesst. Das heisst: Entweder verzeiht ihm
Gott im jenseits und unterzieht ihn nicht der strafe, oder Gott
zieht ihn im jenseits zur verantwortung und sagt: Wir werden
dich fiir alles stdubchen um stdubchen behaften. Fiir diesen
letzeren ist die tasliya besser als das koranlesen, weil Gott auf ihn
fiir jede segenssprechung zehnmal den segen spricht... Dadurch
gewinnt er die ewige seligkeit. Denn diese verheissung Gottes ist
sicher und gilt fiir gehorsame und fiir ungehorsame. Und jeder,
auf den Gott den segen spricht und auf den die engel den segen
sprechen, gehort zu den gliickseligen. Der gleiche ungehorsame
wiirde aber, wenn er nur den koran ldse, dem untergang und der
unseligkeit verfallen. Durch die segenssprechung auf den
profeten erlangt er seligkeit und vergebung.

) XXXVII
(Gawahir al-ma‘ani 1, 179-180; D 1.1.15.4, 81)

(179) Ahmad at-Tigani: Der koran ist das beste gottesgeden-
ken, aber das verfahren dabei (?) ist an die bedingung gekniipft,
dass der lesende... (?) sich bei der lesung so sieht, als sei es Gott,
der ihm vorsage und er hore. Wenn dieser zustand dauert und er
sich damit beeigenschaftet, beeigenschaftet er sich mit der
volligen entwerdung, und das ist die pforte des hingelangens zu
Gott.

Sodann wisse: Gott verblirgt sich gegeniiber einem, der den
segen auf den profeten spricht, zehnmal den segen auf ihn
(=diesen sprechenden) zu sprechen bei jeder segenssprechung.
Diesen segenssprechungen Gottes auf den menschen wohnen
zwei geheimnisse inne:

1) Dem profeten obliegt (yagib) es, einen, der auf ihn den
segen spricht, zu belohnen (mukafa’a), nach der regel des edel-
muts (karam) fiir einen edelmiitigen, dass eine gute tat am edel-
miitigen bei diesem nicht verloren geht. Der profet muss also
nach dem edelmut, mit dem er beeigenschaftet ist, einen, der auf
ihn den segen spricht, von diesem standpunkt aus belohnen. Da
dies ihm zu schwierig ist (?tawaggaha ‘alayhi), vertritt ihn Gott
in der belohnung fiir seine gute tat, indem er selbst (Gott) fiir
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jede segenssprechung zehnmal den segen auf den betreffenden
spricht.

2) Gott hegt grosse liebe und anteilnahme fiir den profeten.
Wenn er einen sieht, der sich mit der segenssprechung auf den
profeten an ihn (Gott) wendet, nimmt er sich dieses mannes an
und liebt ihn wegen dessen liebeserweisung gegeniiber dem
profeten mittels der segenssprechung auf ihn, (180) und diese
liebe und anteilnahme Gottes gegen ihn besteht weiter, wenn er in
der segenssprechung auf den profeten verharrt, selbst wenn er so
viel siinden beginge, wie alle menschen zusammen seit dem
anfang bis zum ende der welt, ja ein vielfaches davon, wiirde
Gott alle diese siinden ins meer seiner verzeihung und giite tun
und ihn trotzdem an das ziel seiner hoffnung im jenseits gelangen
lassen und ihm die hochste stufe seines wohlgefallens schenken.
Stiegen die engel zu Gott auch mit dem blatt seiner taten auf, das
voller béser handlungen wire, so wiirde Gott zu ihnen doch nur
sagen: Aber er hat zuneigung (‘indya) zu unserm geliebten. Seine
bosen taten konnen wie die bOsen taten der andern sein, so wird
er dafiir doch nicht so behaftet wie die andern.

Hast du das erkannt, so wird dir auch klar, dass die
segenssprechung auf den profeten fiir leute unserer zeit besser ist
als koranlesen. Nicht dass sie an sich besser oder hther wire als
der koran, denn dieser ist die beste stufe zur anndherung an Gott,
aber nur fiir leute, deren werke und zustédnde mit Gott lauter sind.
Von denen ist der, der den koran liest, einer der grossten der er-
sten und der gewinner des wohlgefallens Gottes. Aber die men-
schen unserer zeit sind dazu nicht imstande. Sie ernten gerade
durch koranlesung nur ungeheuren hass von Gott, denn Gott ist
eifersiichtig auf sein wort, weil es die majestit seiner ndhe und
anndherung ist. Wer aber mit seinem buch arbeitet und den an-
stand nicht wahrt, den verstdsst und hasst er, weil dieser der ma-
jestdt nicht das recht gegeben hat.

5 XXXVIII
(Gawahir al-ma‘ani 2, 9; D 1.1.15.4, 82)

(9) Tigani: Fiir ein einziges wort des gottesgedenkens gibt Gott
pro buchstabe zehn gutpunkte... und dies fiir alle menschen, die
das gottesgedenken sprechen. Die besonderen menschen haben
noch mehr zu erwarten... Das ist bei dem satz “es ist kein gott
ausser Gott” der fall. Dieser satz enthdlt im arabischen 15 buch-
staben (ich zdhle nur 12!). Der lohn dafiir belduft sich also auf
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150 gutpunkte bei einem einzigen mal. Sagt man ihn 1000 mal,
so ergibt sich ein lohn von 150 000 gutpunkten... Bei einer
segenssprechung auf den profeten, wie etwa “O Gott, segne un-
sern herrn Mohammed”, darf man mit einer multiplikation des
lohnes von jedem buchstaben mit zehn rechnen. Dazu kommt
aber, dass noch jeder engel iiberhaupt auf den sprecher zehnmal
den segen spricht, und die segenssprechung eines engels ist nicht
nur wie die segenssprechung eines menschen, sondern jeder
buchstabe in einer segenssprechung eines engels zdhlt hundert
gutpunkte. Und der gutpunkt eines engels ist nicht nur wie die
gutpunkte der menschen. Der gutpunkt eines menschen ist wie
ein gran oder wie eine igiyya oder ein ritl oder gintar oder mehr,
je nach den herzen der menschen. Die zahl ist gleich, aber das
gewicht wechselt. Die gutpunkte (=gute taten) des engels jedoch
sind wie berge von einer linge von zwanzig jahresreisen und
ebensolcher breite und hohe. Wenn in der segenssprechung eines
engels hundert punkte fiir jeden buchstaben gerechnet werden, so
ist das resultat noch nicht entsprechend dem lohn dieses werks,
denn die zahl der engel ist so gross, dass sie nur Gott zédhlen
kann. Daraus kannst du ermessen, auf wie viel die segens-
sprechung auf den profeten sich belduft gegen die adkar. Es
besteht gar kein verhiltnis zwischen ihr und den adkar.

5 XXXIX
(Gawahir al-ma‘ani 137-139; D 1.1.15.4, 76-77)

(137) Ich fragte ihn: Ersteht jedesmal daraus ein vogel in dem
ausmass, das der hadit iberliefert, der vogel mit den 70 000
fligeln usw., oder erstehen daraus jedesmal 600 000 vogel dieser
art und der lohn von deren gottespreis fiir den, der den segen auf
den profeten spricht? Tigani: Jedesmal erstehen daraus 600 000
vogel dieser art.

Tigani: Ich fragte den profeten, ob der hadit richtig sei, dass
ein einziger segensspruch auf den profeten soviel wert sei wie der
lohn von 400 militdrischen expeditionen, wobei jede expedition
wieder 400 mekkapilgerfahrten wiege. Der profet sagte: Er ist
echt. Ich fragte ihn nach der zahl dieser expeditionen, ob aus der
salat al-fatih 400 kriegsziige oder 400 kriegsziige fiir jede salah
der 600 000 salawat erstiinden oder ob jede salah fiir sich 400
kriegsziige wert sei. Profet: Die salat al-fatih ist 600 000 andere
salawat wert und jede dieser 600 000 salawat soviel wie 400
kriegsziige. Nachher sagte der profet: Wer die salat al-fatih
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spricht, erhélt fiir ein einziges mal den lohn, als hitte er die
segenssprechungen aller menschen und ginn und engel seit er-
schaffung der welt bis zu ihm, dem sprecher, gesprochen, und
zwar fiir jede dieser unzdhligen salawar 600 000 mal. Dabei
wiegt jede dieser salawat 400 kriegsziige auf, ausserdem eine pa-
radiesesfrau, zehn guttaten und tilgung von zehn schlecht-
punkten, erhebung um zehn stufen, und dass Gott und seine en-
gel fiir jede salah zehnmal die salah auf den sprecher sprechen.

Tigani: Als ich das liberdachte, verstand ich, dass dieser saldh
kein anderer gottesdienst gewachsen ist, schon nicht, wenn sie
einmal gesprochen, geschweige denn bei vielen malen.

Tigani teilte mir mit: Sie (die salat al-fatih) war nicht die abfas-
sung des Bakri, sondern dieser (Bakri) wandte sich lange zeit Gott
zu mit der bitte, ihm eine salah ‘ala n-nabi zu schenken, in der
der lohn (138) sidmtlicher salawat und das geheimnis sdmtlicher
salawat enthalten sei. Nach langer zeit erhorte er seine bitte, und
der engel liberbrachte ihm diese salah, geschrieben auf eine seite
aus licht.

Tigant: Als ich diese salah iiberdachte, wurde mir klar, dass sie
nicht vom gottesdienst sdmtlicher ginn und menschen und engel
aufgewogen wird.

Der profet teilte Tigani allerdings mit, dass der lohn fiir den
“grossten namen Gottes” noch grosser sei als der fiir die salat al-
fatih...

Tigani: Profet teilte mir mit: Einmal die salat al-fatih ist gleich-
wertig dem gottesdienst von 128 jahren bei denen, die darin ver-
sunken sind, unter der voraussetzung, dass jeden tag 10 000 salar
al-fatih rezitiert werden (wohl falsch. Es muss wohl heissen: unter
der voraussetzung, dass jeden tag 10 000 salah rezitiert werden
bei anderen, die nicht <die> salar al-fatih sprechen).

(folgen weitere genaue lohnrechnungen).

(139) Ich fragte, ob es einen grund habe, dass das salam in der
salat al-fatih fehle. Tigani erwiderte: Die salat al-fatih ist aus
dem iibersinnlichen gekommen, und was daher kommt,
entspricht nicht den regeln. Ausserdem sind damit profetische
arten und weisen verbunden, die jenseits der dinge liegen, die die
fugqaha’ sagen...

Folgt neue riesenkalkulation des lohnes fiir die salat al-fatih.
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XL
(Gawahir al-ma‘ani 2, 284-285; D 1.1.15.4, 79)

(284-285) Ibn Maga nr. 4190: Profet: Der himmel dchzte und
er hat recht, zu dchzen. Es gibt keinen ort fiir einen fuss darin (so
°Ali Harazim), wo nicht ein engel in fussfall oder verbeugung
wire... (weitere angaben aus der tradition iiber die ungeheure
zahl der engel). Sodann noch die engel, die den gottesthron
umgeben in zahllosen reihen usw.... Alle diese engel sprechen
den segen zehnfach auf den, der den segen auf den profeten
spricht, und so ewig fort, und zwar nicht fiir die salat al-fatih li-
ma ugliq. Wenn einer diese spricht, werden ihm durch jede se-
genssprechung eines jeden engels in der welt 600 000 segens-
sprechungen gutgeschrieben zusammen mit den zehn jedes
engels, die diese sowieso sprechen, und dies alles fiir die gewohn-
lichen gldaubigen. Hat Gott einen seiner geliebten (oder lie-
benden) besonders ausgezeichnet, so ist der wie einer, dem Gott
die annahme des kreises der umfassung schenkt (?7), denn jeder
engel gedenkt zusammen mit ihm in allen zungen... und dies
dauernd, und das gedenken einer zunge eines engels ist zehnmal
so viel wie das eines menschen...

5 XLI
(Gawahir al-ma‘ani 1, 138-139; D 1.1.15.4, 83a)

(138) Tigani: Der wert der salat al-fatih: Ein einziges mal ist,
wenn du sie rezitierst, so viel wert wie der gottesdienst (‘ibada)
von 128 jahren, d.h. fiir diejenigen, die sich darein versenken,
unter der voraussetzung, dass dabei téglich im zeitraum von 24
stunden 10 000 mal die salat al-fatih rezitiert wird (Hrsg.: Bis
hier auch in XXXIX).

Ich fragte: Dies im hinblick auf die, die mit dir zusammen
gedenken (dikr, hier=segen sprechen)?

Er bejahte, denn er teilte uns (schiilern) mit, sooft er ein
gedenken gedenke, geddchten mit ihm 70000 engel. Ein einziges
mal gedenken seitens eines dieser engel werde 70000 mal so
gross, und der lohn ihres gedenkens falle aller dem profeten zu
als ehrung und geschenk fiir den profeten. Unser scheich und
meister versicherte seinen genossen (??): Wenn einer von ihnen
ein gedenken gedenke, geddchten mit ihm 70000 engel, abge-
sehen als giite, erbarmen, geschenk und ehrung seitens Gottes (?).
Dann sagte er: Es gibt bittgebete, die dem wachen in der
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bestimmungsnacht gleichwertig sind, einmal, wie das Sayfi.
Bedenkt man das verhdltnis des gottesnamens zur
bestimmungsnacht (139) zu einem bittgebet wie das Sayf, so
findet man ein einziges mal den gottesnamen 36 000 000 bestim-
mungsnédchte wert, denn ein einziges mal des gottesnamens be-
misst sich auf 6 000 tasliya und das eine mal der tasliya 6 000
des erwihnten bittgebets. Dies miteinander multipliziert gibt
36000 000, dies in einem einzigen mal im verhiltnis zu einem
einzigen bittgebet. Mehrmals der gottesname steigt auf einen
unermesslichen wert.

(139) Tigani: Vorausgesetzt 100 000 volker (umma), jedes zu
100 000 stimmen, in jedem stamm 100 000 ménner, jeder lebt
100 000 jahre, jeder spricht tdglich 1000 segenssprechungen
iiber den profeten, ohne die salat al-fatih, so resultiert eine
summe des lohns aller dieser volker in der erwdhnten zeitspanne
mit diesen segenssprechungen, die gleich gross ist wie der lohn
eines einzigen males salat al-fatih.

. XLII
(Gawahir al-ma“ant 2, 183; 187-188; D 1.1.15.4, 78)

(183) In einem brief an einen faqih der zawiya Zarhiin: Wenn
du die genannten adkar und segenssprechungen auf den profeten
und die bittgebete 100 000 jahre und jeden tag 100 000 mal her-
sagtest, wiirde der lohn nicht den betrag erreichen, den ein
einziges mal die salat al-fatih erreicht.

(187) In einem brief an einen kaufmann in Fes: Was du mir
von deinen awrad erzihlst: wenn du 200 mal am tag die salat al-
fatih zusidtzlich zum bekannten wird sagen kannst und (188) im
tag und in der nacht 100 mal sagst “preis sei Gott”, “lob sei Gott”,
“es gibt keinen gott ausser Gott”, “Gott ist gross”, “es gibt keine
stirke und keine kraft ausser durch Gott”, “in der fiille dessen,
was er weiss”, “in der zahl dessen, was er weiss”, “im gewicht
dessen, was er weiss”, dies ein einziges mal, so ist das besser als
deine versenkung tag und nacht im gedenken Gottes. Lass jene
adkar mit sure 1. Und wenn du zwischen tag und nacht 20 mal
dieses gebet sagen kannst: “O der du das schone erscheinen lisst
und das hissliche verhiillst... Ich bitte dich: triilbe nicht meine
beschaffenheit mit dem unheil der welt und auch nicht mit der
qual der holle”... (folgt herkunft dieses gebets von Gott iiber
Gabriel an Mohammed). Gabriel sagte zu Mohammed: Wenn sich

die engel von sieben himmeln zusammentiten, um alles zu
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beschreiben, was sie bis zum tag der auferstehung beschreiben,
und keiner beschriebe, was der andere beschreibt, konnten sie es
nicht (den lohn dieses gebets zu beschreiben) usw.... Lass alle die
adkar. Sagtest du die adkar, die gesagt werden, 100 000 jahre
ohne fatih li-ma uglig, so wiirdest du nicht den lohn von einem
einzigen mal der fatih erreichen. In ihr liegt geniige gegen alle
adkar.

_ XL
(Kadi °lyad: Sifa 643; D 1.1.15.4, 75)

(643) Salama al-Kindi: ‘Al lehrte uns die segenssprechung auf
den profeten: O Gott, ausbreiter aller ausgebreiteten gebiete...
setze deine edlen segnungen (salawat) und deine sich vermeh-
renden segenserweise (barakat) und die freundlichkeit deiner
gnidigkeit auf Mohammed, deinen knecht und gesandten, den
erschliesser (fatih) dessen, was verschlossen ist (uglig), und
beschliesser (hatim) dessen, was vorangegangen ist...

XLIV
(Muhammad as-Sayyid at-Tigani: Al-fawz wan-nagah fi I-higra
ila llah 238; D 1.1.15.4, 76a)

(238) Folgendes ist die salah des Abtu Bakr und des ‘Umar
iber den profeten, wie sie Muhammad al-Bakri vom jadim
sayyidi Abua s-Su‘ud al-Garihi iiberliefert: O Gott, segne und
griisse unsern herrn Mohammed, den hochheiligen, den
erwihlten, den profeten, den sultan, das licht, das klare, und seine
familie und seine genossen und griisse sie (“griisse” zweimal, was
ein irrtum sein muss).

Folgendes ist die formel einer tasliya von hohem wert und
grossem ausmass. Von ihr schreibt der verfasser der Wardat al-
guyub: Der imam Bakri weilte in der anbetung Gottes im haram
(in Mekka?) zwanzig jahre. Er bat ihn, ihm die formel einer
tasliya zu lehren. Da stieg diese formel auf einem blatt vom
paradies hernieder. Das kennzeichen der gottlichen blitter ist
dies, dass sie von allen seiten gelesen werden konnen. Imam
Bakri sagte: Wer diese formel einmal rezitiert und nicht ins
paradies eingeht, der packe mich vor Gott. Es ist diese formel:

“O Gott, segne unsern herrn Mohammed, den erdffner dessen,
was verschlossen ist, den beschliesser dessen, was vorausgegan-
gen ist, den helfer Gottes durch Gott (haqq), den rechtleiter zu
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deiner geraden strasse und seine familie nach dem verdienst
seines wertes und grossen ausmasses!”

XLV
(Ma“sal 11, 170-186; D 1.1.15.4, 86-93; auch D 1.1.18, 136-
143)

(170) Der tigani al-Ahsan al-Ba‘°qili al-Baydawi (gest.
1368/1949) schreibt: Unser scheich Tigani empfing diese tasliya
von dem profeten im wachzustand, nicht im traum, und zwar
miindlich, ohne vermittlung durch einen dritten. Die richtigkeit
ergibt sich aus der iibereinstimmung mit den &dusseren, textlich
iiberlieferten bestimmungen des religionsgesetzes. Was ihn von
den mitteilungen personlich oder jemand von ihm geliebten
anging, ist ebenfalls echt. Mit andern worten: alles, was Tigani
erwihnt von den vorziiglichkeiten und mandqib (?7), hat er vom
profeten direkt...

(172) Was die salat al-fatih betrifft, so ist folgendes zu sagen:
Wer den segen auf den profeten ein einziges mal spricht, auf den
spricht Gott ihn zehnmal und auch die engel sprechen ihn. Doch
die segenssprechung Gottes enthebt ihn alles weiteren und wird
zu einer ursache seiner busse und der barmherzigkeit Gottes. Er-
barmt er sich seiner, so o6ffnet er ihm die tore seines wohlgefal-
lens... Die segenssprechung auf den profeten ist nur fiir seinen
eigenen zustand am angemessensten... (?). Sprechen wir nur iber
den zustand des lesenden, so musst du wissen, dass die salat al-
fatih ein gewaltiges juwel ist, das das gute als solches umschliesst.
Sie umschliesst die wissenschaften der gottgesandten, der
wohlverwahrten tafel und die wissenschaft der geoffenbarten
biicher. Und von ihr zehrt jedes buch, jeder profet und heilige.
Mohammed wurde damit beschenkt in der nacht seiner himmels-
reise ohne vermittlung direkt von Gott, von einem plan, auf dem
die vermittlungen und mittelursachen vernichtet sind, dem plan
“zwei halbbogenldngen”, dem plan seiner umfassung alles
geschaffenen (oder entstehenden) als solches. Das geschaffene
(oder entstehende, hadit) ist wie ein kleines ei, das von der
hagiqa muhammadiyya umgeben wird, gleich wie das straussenei
das in ihm befindliche umhiillt. Die geschopfe darin sind
“schattenhaft, staubhaft, imagindr, fatamorganisch”, im griff der
finger Gottes... Vom gesichtspunkt der herrschaft12 (reich? be-

12 Am rand: konkreten welt?
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sitz? mulk, milk) Gottes sind sie jedoch der gewaltige thron. Ihn
(und damit die geschopfe alle) umfasst und kennt nur der, aus
dem er (der thron) geschaffen ist (173) und der ihn umfasst:
Mohammed. Er ist die ursache alles daseienden, der punkt des
wissens, der profetie, der heiligkeit, der punkt des entstehens in
seinem ursprung, der herr aller geschopfe. Er ist ein entstandenes,
das Gott geschaffen hat (ahdatahi). Und aus ihm hat Gott sein
dusseres und sein inneres reich (mulk) geschaffen, wie er aus
Adams stoff und wurzel und leib alle menschliche gestalt
geschaffen hat...

Hast du erfasst, dass sein rang (martaba) das dasein (kawn) um-
fasst, wie das erste m von Mohammed ihn, das zweite die
profeten und das dritte den “verborgenen pol” (al-qutb al-
maktiam), so weisst du auch, dass Gott nichts vom dasein oder
etwas, was sich daraus abstuft, mit einer wirklichkeit verbinden
will ausser von Mohammed. Damit erkennst du, dass Gott die
salat al-fatih auf den profeten hat ausstromen lassen (afada ‘ala).
Dieser empfing sie von ihm in der form der (direkten) begeg-
nung (liga’, ist das richtig?), die die hochste form der offen-
barung (wahy) ist, aus ehrerbietung, damit er (der profet) mit
dieser formel den segen auf sich selbst spreche, wie Gott ebenfalls
mit dieser formel auf ihn den segen aussprach, und ebenso alle
engel. Die formel ist das gottesgedenken der engel zusammen mit
der fatihat al-kitab, und ausserdem die lobpreisung (tasbih), mit
der Gott sich selbst lobpreist.

Gott befahl, dass der profet auf sich selber damit den segen
spreche und dass er nur deren dusseren wortlaut dem qutb bakril3
bekanntmache... und dass er sie dann dem ‘“verborgenen pol”
(qutb maktam) einpflanze, wenn dieser erscheine und alle bedin-
gungen... erfiille und der sie dann den auserwihlten knechten
Gottes seiner tariga zustromen lasse. Diese sind die geliebten
Gottes und seines gesandten, sind gerade in einer zeit der
krummbheit, sind der geist der religion, die stiitze der religion
nach dem erscheinen des geheimnisses der salat al-fatih unter ih-
nen.

Die salat al-fatih ist keine religionsgesetzliche vorschrift, ge-
hort auch nicht zu der art des korans, denn sie ist ja nicht durch
Gabriel vermittelt worden... Sie ist auch kein absoluter hadit, d.h.
geheime offenbarung durch Michael, auch kein hadit qudsi, den

13 Am rand: qutb bakri wie Ma‘sil 11, 181.
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Israfil ins innerste Mohammeds geworfen hitte... Die salar al-
fatih steht nicht liber oder unter oder auf der gleichen stufe mit
dem koran..., sondern ist ein juwel und ein huldwunder, mit dem
Gott den profeten erhdht. Sie ist in keiner weise mit den beiden
bekannten haditformen zu vergleichen oder mit einer gottlichen
vorschrift. (174) Der verfasser des Gami® (ungedrucktes tigani-
werk des Ibn al-Masri) hat sie hadit quds? nur anndherungsweise
genannt...

Die salat al-fatih ist die formel, mit der Gott (auf sich) und auf
seinen profeten den segen spricht. Sie ist individuell (?°ayniyya).
“Wahrlich, Gott und seine engel sprechen den segen”. Mit ihr
spricht er und sprechen ebenso die engel den segen auf ihn
(wen?)...”

Gott lehrte den profeten in der nacht der himmelfahrt drei wis-
senschaften:

1) die wissenschaft des religionsgesetzes mit dessen drei arten:
koran, hadit und hadit qudsi. Diese richtete er an die gelehrten
aus. Sie war nach zwanzig jahren endgiiltig abgeschlossen und
gilt fiir die allgemeinheit.

2) die wissenschaft des innern (‘ilm al-batin). Diese vermittelte
er 72 seiner genossen, doch nur einen teil. Dieses wissen ist nur
fiir besondere bestimmt. Er (175) pflanzte es so “es gibt keinen
gott ausser Gott” mit langhingezogenem a °Ali, Fatima, Hasan
und Husayn ein. Diese wissenschaft vererbt sich unter den
heiligen und enthélt die geheimnisse des religionsgesetzes.

3) das innere des inneren (batin al-batin), direkt von Gott zum
profeten ohne vermittlungsinstanz. Der profet durfte es nur dem
“verborgenen pol” (qutb maktim), der sein stellvertreter (falifa)
ist, mitteilen. Nur dieser pol, in dem sich das wesen und die
geheimnisse des profeten vervollkommnen, hatte das geheimnis
des profeten. Die dussere und innere gestalt des profeten vervoll-
kommnete sich nur in ihm.

Die salat al-fatih ist in ihrer art wie der grosste name Gottes,
den auch nur der profet kennt und der “verborgene pol”, als
auszeichnung seitens Gottes; “er wird nicht gefragt nach dem,
was er tut.” Das ist die verborgene wissenschaft auf autoritit des
verborgenen (pols) und seiner schiiler. Wir haben davon
eingesaugt und es ist uns eine seinsform geworden. Aber wir
haben es zu verbergen... Da uns Gott mit dieser dritten
wissenschaft ausgezeichnet hat, sahen wir durch sie die
wirklichkeit des religionsgesetzes und der tariga... Die haqiqa
muhammadiyya ist befdhigt und bereitgemacht von Gott fiir alle
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beehrung, die von Gott ausgeht, und das ist die saldh. Wir
schauten sie iiber ihn (den profeten gehen) mit dem auge unseres
herrn. Und die salam. Schilderten wir, was wir sahen, so wiirde
der horende zergehen... Die zungen der engel, die sie
aussprachen, waren in ihm (dem profeten?) drin, denn alle
wirklichkeiten sind in ihm (dem profeten) eingefaltet. Wir
schauten auch die gestalt des profeten. Als krone iiber ihm stand
die salat al-fatih geschrieben, nur sie. Die Gawharat al-kamal
stand auf seinem herzen geschrieben. Die von ihm sonst
iberlieferten salawat waren zu seiner rechten. Die nicht alt
iiberlieferten salawat der grossen (heiligen) waren (176) zu
seiner linken. Die salawat der lobdichter Mohammeds waren un-
terhalb seiner gestalt. Der grosste name darin war Mohammed zu
eigen... Da die salat al-fatih ihn umfasst, ist sie die wurzel aller
namen Gottes. Die namen sind selbst wieder die wurzel aller wis-
senschaften und aller biicher. Also sind in ihr alle gottlichen wis-
senschaften und offenbarungsschriften enthalten. Denn die wis-
senschaften sind von den namen, die namen von “erbarmer”,
“erbarmer” von “herr”, “herr” von “Gott” (allah). “Gott” also
vom “grossten namen”, und dieser ist identisch mit der salar al-
fatih... Wer sie erwihnt, erhilt vermoge ihrer umfassung des pro-
feten den lohn fiir alles, was an werken der geschopfe ausgegan-
gen ist und ausgeht vom tag der haqiga muhammadiyya bis zu
ihrer aussprache und noch 60 000 mal mehr...

Die salat allah bedeutet Gottes urewige bestimmung, dass der
profet der ursprung aller geschopfe ist: korper, akzidentien, reine
geister usw., und dass er sein stellvertreter (falifa) ist in jedem
atemzug alles daseins, dass seine religion und seine gemeinde je
die beste ist... dass er der fiirsprecher ist... dass er die muschel
aller dinge ist. Verschwinde diese muschel, so wiirde dem ent-
standenen das geschehen, was der nacht beim erstrahlen der
sonne geschieht. Darum hat uns Gott ermahnt, den segen auf ihn
zu sprechen. Er sagt uns damit gleichsam: Erhebt euch und erbit-
tet den bestand (baga’), die kraft und die festigkeit eures ur-
sprungs, denn wenn er dahinginge, gingt ihr samt und sonders
mit dahin. Darum vereinigte Gott fiir uns in der segenssprechung
die gottesanbetung (‘ibada) und das bittgebet (du°a’). Denn die
segenssprechung ist ein bittgebet und eine ehrende erhebung
(ta°zim). Denn wer ihm folgt, folgt allen profeten, und wer auf
ihn den (177) segen spricht, spricht auf sdmtliche profeten und
gldubige (!), insofern sie sind (?), den segen. Darum hat Gott
keiner gemeinde befohlen, auf ihren profeten den segen zu
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sprechen, sondern verpflichtete die profeten und befahl ihnen,
den segen auf ihn (=Mohammed) zu sprechen. Denn er ist die
ursache ihrer existenz (wugiid), das meer ihrer profetie und ihres
glaubens. Die segenssprechung ist der ehevertrag (oder die braut-
gabe, sadaq) Evas. Zu Moses sagte Gott: Soll ich dich nicht zu
etwas hinleiten, was fiir dich besser ist als all das? Dass du den
segen auf meinen geliebten Mohammed sprichst... und er bittet,
zu seiner gemeinde zu gehoren (?text? liicke?). Er sagte zu ihm:
“Nimm, was ich dir gegeben habe, und sei einer der dankbaren!”
Gott wandte sich Adam gnédig wieder zu durch dessen tawassul
bei Mohammed und sagte zu ihm: Wire nicht er (lawlahu), so
hitte ich dich nicht geschaffen... Wer die volle gliickseligkeit
will, muss sie dauernd sprechen, lebend und tot. Es ist so, als
hitte Gott zu uns gesagt:

Meine knechte, die ich zu meinem dienst und zur hochlobung
(ta°zim) meines geliebten erwihlt habe, sprecht

O Gott

O herr, wir bitten dich (tawassalna) bei deinem grossen namen,
was wir wissen und nicht wissen — ich driicke mich so aus, um
allgemein zu bleiben — von ihm (Mohammed)

segne (salli)

d.h. lobe hoch fiir uns stellvertretend fiir uns, denn er hat uns
allen gutes getan und wir sind unfihig, seinen rang zu erkennen,
erst recht, auf ihn den segen zu sprechen: “Mich erkennt nur
mein herr. Ich habe eine stunde, da umfasst mich nichts als mein
herr. Und wabhrlich du hast einen grossartigen charakter (koran)”.
Und vergilt ihm stellvertretend fiir uns mit allem, wovon du
weisst, dass es ihn zufrieden stellt und seine rechte erfiillt, an
stelle sdmtlicher stdubchen des daseins

unsern herrn

unsern oberen und unsern ursprung, unseren grossen, unsern
fiirsten, unseren profeten und gottgesandten und freund (wali),
die wir alle die schar der geschopfe sind...

Mohammed,

den du gelobt hast, den du dem hamd genealogisch zugewiesen
hast, den du so genannt hast, aber auch mahmiid und ahmad...

den dffner (fatih)

d.h. den du zu einem &ffner von gewinn und nur das gemacht
hast

dessen, was verschlossen war,

d.h. dessen, wovon in deinem wissen zum voraus ergangen
war, dass du es erscheinen und zur anschauung kommen lassen
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werdest. Es wurde in deiner vorewigkeit im innern des nichtseins
ins innere der einheit geschlossen. Aber alles, was im innern des
willens und wissens verschlossen wurde, das Offnete er
(Mohammed) und brachte es zur existenz (?). Die wirklichkeiten
traten heraus um seinetwillen. Was aber Gott fiir sich selbst schuf,
d.h. um mit seinem wesen und <seinen> eigenschaften in ihm
sich zu enthiillen und sein wesen in ihm sichtbar zu machen, ist
der gesandte Gottes. Er gleicht einem baum in der sonne. Vor
dem entstehen des baumes ist kein schatten da, sondern reine
strahlung (i§raq). Wenn der baum gewachsen ist in der sonne,
wirft er einen schatten, d.h. ein bild (hayal), das in der strahlung
(israq) gezeichnet ist. Das ist das reich Gottes (mulk allah).
Mohammed sagte: Ihr seid von mir und ich bin von Gott. Koran:
“Ein gesandter von Gott, der reine bldtter vortrigt”. Die
geschopfe sind sozusagen der schatten, der gesandte der baum,
nimlich der 6lbaum, der nicht 6stlich (§arg?) ist, weil auf ihm
kein strahlen ist (Suriig), und nicht westlich (garbi) ist, weil er
nicht untergeht. Die strahlung ist das wesen Gottes in seinen
gamali- und galalibeziehungen. Wer da in der strahlung des
wesens Gottes steht, ist unser gesandter. Der schatten ist nur durch
den baum, sonst ist der tdter von allem Gott. Als der baum
erschien, individuierte sich sein schatten, und das ist der sinn vom
“o6ffner dessen, was verschlossen war”. Der schatten war zuerst
verschlossen im strahlen und bildete sich dann nur durch den
baum (?).

und den siegler

d.h. den du zum siegel von allem gemacht hast

dessen, was vorausgegangen war,

in deinem wissen, denn (?) du ldsst es hervortreten und ldsst es
zunichte werden. Beschliessung heisst, dass er beschlossen hat,
dass kein geschopf je aus seinem schatten austreten wird (in
welchem sinn? entstehen und seitaus treten?), ihm (dem profeten)
zu ehren, denn er ist der anfang und das ende der schopfung. Der
anfang ist der 6ffner, das ende der beschliesser.

den helfer der wahrheit (haqq),

d.h. der schopfung zu (?) ihrem herrn. Wirel4 nicht er
(lawlahu), so bliebe keine spur von etwas irgendwie bestehen.
Das dasein des schattens in der sonne individuiert sich nur durch
den baum.

14 Hrsg.: Text: Wer.
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den rechtleiter

d.h. den du zu einem rechtleitenden und hinfilhrenden der
gldubigen, zu einem rechtfilhrenden der ungldubigen hast
werden lassen

auf deine gerade strasse,

d.h. deinen geraden weg. Das ist der weg des einheitsbekennt-
nisses, des einheitsbekenntnisses des wesens, der eigenschaften
und der taten, des einheitsbekenntnisses des werks fiir Gott, also
der aufrichtigkeit ohne nebenziel. Und segne fiir mich ihn, seine
ganze gemeinde, d.h. die profeten, sich selbst, seinen atem (??)
und sidmtliche gldubigen...

wie es sein rang verdient

d.h. entsprechend seinem rang. Den rang kennt Gott und hat
ihn damit ausgezeichnet: “Mich kennt nur mein herr.”

die bedeutung (migdar) (text wohl liickenhaft)

ist das, was die profeten, gelehrten und heiligen von seiner
vollkommenheit erfassen.

Herr, Mohammed, offner, besiegler, rechtleiter, hochrangiger,
hochbedeutender (“azim al-migdar) und helfer sind seine acht
stufen (maratib). Lisst du den namen des wesens aus: Moham-
med, so werden seine innern dinge sieben. Offner, besiegler,
rechtleiter und helfer sind seine vier stufen... (?) (179) und unter
jedem geistinhalt ihrer worter sind geistige geheimnisse, die nur
erkennt, wen Gott instand setzt, das wesen des profeten zu
schauen (mu3ahada), untergeteilt in sieben oder acht oder
vierzehn, und zwar in direkter anschauung (mu‘ayanatan). Dann
sieht man aus jedem teil das geheimnis des gesandten Gottes. In
(oder durch) jedem geheimnis schaut und sieht man die zungen
des profeten 124 000. Man sieht anschauend das, womit Gott ihn
ausgezeichnet hat. Man sieht die stufen des “6ffners” dann auch
in seinem spiegel (mir’ah). Setzt dich Gott in sein herz oder
seinen schoss und schaust du, was ich dir gesagt habe, so schaust
du elf meere, die Gott zusammen mit (ma°‘a) der hagiga muham-
madiyya aus ihr geschaffen hat und die nur Gott kennt. Sie
wogen und sind bewegt. Gott schafft wellen und meere aus den
engeln, die nur er kennt (die meere nidmlich). Alle sprechen die
salat al-fatih zusammen mit dir, und der lohn dafiir gehort dir.
Jene engel aber sind fiir die ewigkeit geschaffen. Und in jedem
augenblick vervielfacht sich das schaffen (oder die schépfung?)
um viel, wie ich in der schrift Bahr al-asrar darlegen werde. In
dieser schrift erwdhne ich nur die wissenschaft (“ilm, nicht die
geheimnisse selbst)...
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... (weiteres)

Wer auf den profeten die salat al-fatih <spricht>, der betet
600000 segenssprechungen (??) jeder segenssprechung, die
gesprochen worden ist, seit Gott die hagiga muhammadiyya
geschaffen hat bis zur aussprache dieser salat al-fatih, und fiir
jede einzelne spricht Gott selbst sie auf den segensprechenden
zehnmal (180). Multipliziere jede segenssprechung in 600 000-
facher form, die in der welt gesprochen worden ist, mit zehn,
dann erhilst du einen teil ihrer vorziiglichkeit in hinsicht auf die
salawat. In hinsicht auf die lobpreisung (tasbih) und die ver-
schiedenen arten der gottesanbetungen (°ibadat) ist sie so viel
wert wie jede einzelne gottesanbetung, die je auf der welt
vorgekommen ist, seit der erschaffung der welt bis zum zeitpunkt
ihrer aussprache 600 000-fach. Sieh also, welche barmbher-
zigkeiten, gunsterweisungen und wohlgefallen in jeder segens-
sprechung die segenssprechungen Gottes auf den menschen, der
auf seinen geliebten (=Mohammed) den segen spricht, ihm gibt!
Dies alles durch seine anteilnahme an seinem geliebten. Weisst du
das, so weisst du, dass es nicht absurd ist, dass Gott ihm den lohn
fiir sechs korandurchrezitierungen gibt oder mehr. Denn Gott
nimmt sich dessen an, der sich seines geliebten annimmt, wegen
seines geliebten...

Die salat al-fatih umfasst den grossten namen, aus dem die
gottlichen namen entsprossen sind, aus denen ihrerseits wieder
die gottlichen wissenschaften und die geoffenbarten biicher
herausgeplatzt sind. Erwihnst du Gott bei (oder durch) der salat
al-fatih, so nennst du ihn also mit allen namen und mit allen
biichern. Doch das ist nur fiir die erkenner und die zu ihrem
herrn gelangten... Die gesetze und regeln sind als ein damm...
dazwischengelegt... Wir sind leute der schau und der direkten
sicht... Denn die mitglieder dieser tariga lassen sich nicht mit
dem mass des verstandes messen, sondern Gott bevorzugte und
liebte sie und liess iiber sie ausstromungen ergehen, entsprechend
ihrem fiihrer und entsprechend dem rang ihres profeten, weil sie
sich der sache Gottes und seines gesandten so leidenschaftlich an-
nehmen. Ich will dir jetzt die zehn bedingungen (schon angekiin-
digt p. 179) aufzéhlen:

1) Die erlaubnis von seiten dessen, dem er, der profet, die er-
laubnis gegeben hat. Das ist der scheich und seine stellvertreter
(bulafa’). Wer die erlaubnis nicht erhalten hat, hat keinen anteil
an ihrer (der salat al-fatih) (181) besonderheit, sondern nur den
lohn der allgemeinheit, wie bei den iibrigen adkar...
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2) Die feste liberzeugung, dass sie ein wort Gottes ist, d.h. dass
der profet sie empfangen hat. Das heisst: sein wesen von dem we-
sen Gottes ohne wieheit und zwischeninstanz. Sie ist kein wort
(wie) bei den scholastikern (=mu‘taziliten) oder den funda-
mentalisten... Was aber keine profetie ist, hat Gott nicht verboten
(nach dem tod des profeten). Die salat al-fatih ist inhalt und
wortlaut in besonderer weise. Gott liess beides auf den profeten
tiberstromen. Bei volk und hohen ist bekannt, dass keiner etwas
von den inhalten des gottlichen hofes und dessen geheimnissen
erfdhrt als durch vermittlung unseres profeten... Manchmal
verlangt ein unzuldnglicher eine iiberlieferung (riwaya). Dann
sagen wir: Das da ist ein geheimnis, und niemand kommt mit
einer liberlieferung hin, sondern es geht vom geheimnis aus. Das
geheimnis empfingt der besondere vom besonderen. Jedermann
weiss, dass der profet von Gott alles wissen empfangen hat, das
mit dem entstehenden (hadit) zusammenhidngt. Er ist die
zwischeninstanz fiir die andern profeten und die engel. Sein kreis
(da’ira) ist wie das mim, das alle geschopfe umfasst, und kein
wissen, kein segen (baraka) und keine barmherzigkeit gelangt
(zu ihnen) ausser von ihm, ja er selbst <ist> die barmherzigkeit
und von ihr entspringt alle barmherzigkeit, die auf die welt
gelangt. Diese salat al-fatih gehort zu dem, was durch ihn
ausgestromt ist fiir die leute der besonderheit, nicht fiir die
allgemeinheit. Wer zu uns (tiganiyya) gehort, schaut sie, wenn
(wie, wo, min haytu) <sie> austritt... Die art ihrer worthaftigkeit
ist, dass sie aus dem wesen ist, und die unerschaffenheit (?) ihres
wortlautes ist das, dass sie dem profeten von der allerheiligsten
majestidt zugeteilt worden ist und er sie von ihm (Gott) zu sich
nahm und sie dann weitergab, wie er sie empfangen hatte, an den
“verborgenen pol” (qutb maktim) mit allen ihren geheimnissen
und er (wer?) sie weitergab an den qutb bakri durch den engel
der eingebung, der der diener des profeten ist. Es ist nicht der
engel der offenbarung, der den theologen bekannt ist. Wenn der
qutb bakrt sagte (irreal): Ich habe sie vom profeten empfangen,
so wiirde er die wahrheit sagen... Religionsgesetzlich ist es nicht
moglich, dass einer irgend etwas direkt von Gott empfingt ohne
vermittlung des endprofeten, der die barmherzigkeit selbst ist.
Also muss jemand, der ein geheimnis empfingt, es dem profeten
zuschreiben, der es auf dem teppich der geheimnisse ausstrémen
lisst, damit es nicht unruhen gegen die triger des
religionsgesetzes auslost... (182). Hitten die heiligen gewusst,
was ich weiss, und hitten sie es in der richtigen weise enthiillt, so
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hitten die trdger des religions-gesetzes es nicht abgelehnt... Ich
trinke vom dritten wissen, das der profet iiber den “verborgenen
pol” (qutb maktim) und dieser so weiter, dass ich es ertrage, hat
ausstromen lassen... Die salat al-fatih... ist herausgetreten aus der
uibersinnlichkeit, aber gelangte zu uns durch den profeten. Sieh
auf den scheich (Tigani): er erkldrte dariiber und iiber die tariga
nur das, was er empfangen hatte im wachzustand vom profeten,
und sagte nichts von sich dazu. Alles, was er sagte iiber ihren
wortlaut, inhalt, ihr geheimnis und ihre wirksamkeiten und ihre
giite (fadl), all das schrieb er dem profeten zu. Die giite ist eine
bekanntmachung (fawgqif), und was er erwéhnte, ist durch eine
bekanntmachung nicht im schlaf, sondern im wachzustand (die er
erhalten hatte). Sieh die vision (ru’ya, kann auch traum heissen),
die ich geschrieben habe und auf der ich meine darlegungen
aufgebaut habe, denn ich trank darin drei schlucke aus der quelle
des religionsgesetzes, drei aus der quelle der wirklichkeit. Gott
wird sie verwirklichen, wie ich sie deutete.

Ich sah den profeten, wie er mich auf die zdhne kiisste, die
rinde des mundes entfernte und seinen mund in meinen mund
hineinbrachte. Dies die wirkung der Gawharat al-kamal (des
Tigani), behalte sie auswendig! Der scheich wie seine schiiler
schreiben alvles, was er sagte, dem profeten zu. Wer sie (Salat al-
fatih oder Gawharat al-kamal?) unrechtmissig vortrédgt, bleibt
ausgeschlossen von ihrem geheimnis, denn die werke héngen
von den intentionen ab...

3) Die vergegenwirtigung der edlen gestalt des profeten
(istihdar), d.h. wer die salat al-fatih rezitiert, vergegenwirtigt
sich das wesen und den geist des profeten und das licht seines
glaubens an die wirklichkeiten und mit seinem glauben an den
scheich und die iibersinnlichkeit und mit dem licht Gottes.
“Fiirchtet euch vor der hellsicht des gldubigen, denn er sieht mit
dem licht Gottes” die edle arabische gestalt des profeten,
gescheitelten haares, voneinander abgesetzten zéhnen, d.h. er
erbittet durch (bei) Gott von Gott die gestalt des profeten und
rechnet sie fiir anwesend in seinem geist und schreibt sie der an-
wesenheit in seiner quidditdt zu. Dann sieht er sie vollkommen,
dastehend vor ihrem herrn, umhegend ihre gemeinde mit dem
geheimnis ihres religionsgesetzes. Er sieht sich selbst in (183) der
mitte des griffes des scheichs und die hand des scheichs unter der
achsel des profeten in einer vollstindigen schauung mit den bei-
den augen seines kopfes und den augen seines inneren gesichts
(basira). Denn, o diirstender, seine edle gestalt verldsst uns nie,
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besonders nicht bei dieser segenssprechung auf ihn. Verlésst sie
uns auch nur einen augenblick, so haben wir keine bevorzugung
vor den anderen. Wer in unsere tariga tritt und einen einzigen
augenblick von ihm abgetrennt wird, tue busse zu Gott und
wisse, dass er eine bedingung der tariga missachtet hat...

4) Die vergegenwirtigung ihrer geistinhalte... Diese sind das,
womit ich die gestalt beschrieben habe (fassartuha). Es handelt
sich um die anwesenheit der gestalt ihrer geistinhalte in seinem
(des betrachters) geist in jedem augenblick, nur dass er noch
abgesperrt ist von ihrem geheimnis (sirr).

5) Der fliichtige anblick (iltimah) ihrer geistinhalte bei jedem
ausgesprochenen wort der salat al-fatih. Das ist deine versinkung
in sie und in ihre geistinhalte (warum dann fliichtiger anblick?),
so dass du mit den beiden augen deines kopfes und den augen
des inneren gesichts die geistinhalte schaust gleich einem roten
meer. Das dauert an, bis es dir ein zustand wird, der beherrschend
und bleibend ist, und ein standplatz. Dort blickst du darauf wie in
einen indischen spiegel (angeblich fernrohr, doch eher mehrere
spiegel) und schaust den profeten iiberall. Du siehst auf (oder
durch) die buchstaben der formel und von ihr und in ihr seine
gestalten (plural), die aus seinen atemziigen und wortern geschaf-
fen sind, aus seinen vokal- und vokallosigkeitszeichen, die
gestalten seiner haare und die gestalten seiner glaubensvorstellun-
gen und die gestalten seiner einfdlle. Du siehst ihn in jedem
stdubchen aller welten. Die welten sind ihm throne (karasi), auf
denen er sitzt. Seine stellung gegeniiber dem dasein (wugiid) ist
wie die des wassers, das einen baum durchfliesst (?? munzari® fi §-
Sagara). Der baum ist die welt der dinge. Der profet ist fiir sie
eine durchdringung (siraya) wie die durchdringung des baumes
durch das wasser. Kein punkt des baumes ist leer davon. Er ist
sein stamm, sein bestand, sein geist, sein gedder (oder wurzel-
geist, ‘uriq). Er ist durch die kraft des lichtes der gottlichen na-
men eine weisheit und ursache des zieles Gottes. Gott braucht die
menschen nicht. Wenn aber der erkenner auf das dasein blickt, so
sieht er nur auf den profeten. Seine iliberzeugung nimmt korper
an, und er sieht ihn in seiner wirklichkeit.

6) Seine intention, dass Gott ihn vertreten moége in der
segenssprechung auf seinen geliebten mit der salar al-fatih. Das
ist die formel: O Gott, sprich den segen (salli)! D.h. vertritt mich!
Er hort von Gott, dass er ihn vertritt: “Denn ich bin nah und er-
hore den ruf, wenn einer mich ruft!” Hitte er ihn nicht schon
vorher erhort, so hitte er das gar nicht gesagt... Wer Gott um et-
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was nicht unmogliches bittet, wird sicherlich erhort. “Dein herr
schrieb sich die barmherzigkeit auf die seele”, aber von wannen
er weiss und kennt, nicht von wannen du weisst, denn als Gott
uns befahl, den segen auf ihn (den profeten) zu sprechen,
kehrten wir zu ihm zuriick und sagten: Mein herr, dein profet hat
uns so viel gutes getan, das wir ihm nicht vergelten konnen, denn
wir erkannten ihn nicht so, wie er ist. Dein ganzes reich ist ja aus
ihm hervorgegangen. O Gott, sprich du den segen auf ihn, als
unser stellvertreter, vergilt ihm an unserer statt, du bist unser herr
und unser schopfer, der kenner unserer wirklichkeiten, so, wie es
seinem gewaltigen rang entspricht!

7) Du musst iiberzeugt sein, dass der profet das wesen selbst ist
(‘ayn ad-dat), d.h. dass sein rang und sein standplatz der grosste
name ist, der das wissen (‘ilm) des wesens ist, das geadelte licht,
das von seinem erhabenen licht abgetrennt ist, das Gott davon ab-
getrennt hat und es mit dingen getridnkt hat, die nur Gott selber
weiss (184). Dann liess er es heraustreten als ein liber-
sinnlichkeitsgeheimnis, das kein geschopf anstreben darf. Es ist
die erste individuierung, die sich in der unerschaffenheit indivi-
duierte: die haqiqa ahmadiyya. Gott stellte sie in die gebetsnische
des himmlischen Jerusalems als anbetende, preisende, dankende,
lobsingende, durch (oder auf) den grossten namen bestehende,
der ihr standplatz und ihr rang ist. (Erst hier wird klar, dass das
“wesen” die haqiga ahmadiyya ist, die selber wieder auf dem
“grossten namen” steht, der offenbar wieder niedriger zu denken
ist). Die salat al-fatih ist dieser rang (martaba) selbst (also dieses
niedrige, der standplatz der haqiqa ahmadiyya), denn sie ist
genau der grosste name, den er dem zu wissen getan hat, dem er
ihn zu wissen getan hat... Wir schiiler unseres herrn haben die
erlaubnis, diesen grossten namen zu kennen... durch
bekanntmachung (tawgqif), nicht durch schrift, wéhnen,
vermuten, zweifel. Denn es ist das geheimnis des wesens. Er lehrt
ihn und erlaubt ihn nur seinen trédgern, vollkommenen und
nachfolgern auf seiner erde... Die erste rangstufe ist die
ahmadiyya. Diese 8. (?Hrsg.) bedingung ist notwendig fiir jeden,
der mit uns in die reihe der nahgestellten tritt. Die mitglieder
unserer tariga sind alle nahgestellte, unsere tariga ist nicht wie
die anderen turugq.

8) Die iiberzeugung, dass der profet das geheimnis des wesens
<ist>, d.h. die hagiga muhammadiyya, denn diese ist durch Gott
geboren, und Gott liess sie aus der ahmadiyya herausgehen
(ahmadiyya also hoher als muhammadiyya) und machte sie zu
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einer, die das reich Gottes umfasst, zu einer muschel fiir die
geschopfe, zu einem vorhangschutz fiir sie, zu einer barm-
herzigkeit, die seinen geist, der in ihrem inneren ist und in den
verschiedensten formen aller schopfungsgeistigkeiten lebt,
durchdringt. Koran: “Aus einer einzigen seele”, d.h. aus einem
einzigen geist. Stirbt einer, so kehrt das zu ihrem ursprung (dem
profeten) zurlick. Die ahmadiyya ist stehend (wagqgifa), die
muhammadiyya ist die entstehenden dinge, wie sie sind, umfas-
send (muhita). Sie ist darum das geheimnis und die kraft der
ahmadiyya, d.h. das geheimnis des dat ahmadiyya, wiahrend die
ahmadiyya das wesen selbst ist. Diese ist das wesen der daseins-
dinge und ihre wurzel, aber durch (nachgesetzte) vermittlung der
muhammadiyya. Also wurde letztere ihr geheimnis. Die ahma-
diyya steht vor ihrem herrn ohne irgend eine vermittlung. Und
das ganze ist durch vermittlung des profeten. Sein heiliges wesen
ist im inneren des kastens der welt, ist der ursprung der
sdmtlichen korper von allem, was menschenwelt heisst, sinnliche
welt und himmelreich (malakit)... Nur wir tiganiyya haben da
zugang...

9) Dein wissen, dass Gott dir ndher ist als die drosselader. Das
ist das hidngen des herzens. Das wesen Gottes ist dir niher als dein
herz, dein &dusseres, dein geist, dein auge und als alles. Was dich
von ihm trennt, ist die libergrosse nihe, ich meine mental. Sonst
besteht iliberhaupt keine trennwand zwischen uns und unserm
herrn. Durch sein licht hat sich ja das dasein unserer vorstellung
individuiert. Ohne sein licht wéren wir gar nicht. Wir verstehen,
dass in der finsternis der schatten nicht erscheint, sondern dass
ihn erst das wahre licht zur erscheinung bringt. Er aber ist das
licht der himmel und der erde, d.h. ihres daseins (oder ihr
dasein). (185) Durch sein sein individuierte sich unser dasein, er
ist unser pfeiler und unsere stiitze. Ohne licht gibe es keinen
schatten. Der schatten ist das hinzukommende, das Gott
zusammen mit seinem licht durch dieses schuf. Auch erscheint
kein licht ohne anwesenheit von schatten...

10) Deine intention, mit der segenssprechung auf ihn Gott zu
verehren und erhaben zu preisen, in gehorsam gegen seinen be-
fehl, insofern er dir befohlen hat, ihn und den profeten zu
verehren (ta‘zim) (text der eulogie unrichtig), insofern du den
segen in gegenwart seines herrn sprichst und ihn beschreibst so,
wie ihn Gott beschrieben hat... ndmlich als &ffner, besiegler,
helfer, rechtleiter, herrn, hochrangiger, hochbedeutender...
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XLVI
(Ibn al-Muwaqqit: Sa‘ada abadiyya 2, 32; D 1.6.2, 91)

(32) Ich (Ibn al-Muwaqqit) genoss die gnade Gottes, die
Dala’il al-payrat des Gazili von unserm scheich Fathallah zu ler-
nen (apada). Er gab mir fiir sie die lehrerlaubnis riwayatan (in
der gewdhrsménnerkette) und dirayatan (textlich). Er selber hatte
sie von einer ganzen anzahl von scheichen. Aber er hatte sie auch
ohne zwischenglied (bila wasita) auf innerem weg direkt von
unserm profeten, wie ich ihn sagen horte, und auch fiir diese linie
gab er mir die lehrerlaubnis. Und das ist die hochste (=kiirzeste)
gewidhrsméinnerkette (sanad) im diesseits zu unserer zeit. Das
haben etliche grosste auch aufzuweisen, wie as-Saga‘i in seinen
randglossen dazu mitteilt aufgrund seines scheiches Abu
°Abdallah b. Ahmad al-Miknasi, dass dieser sie auf innerem weg
vom profeten erhalten habe. Saga‘i schreibt: Ich habe sie auch
von unserm scheich °Abdalwahhab al-°Afifi gelernt, dieser von
Muhammad al-Andalusi, dieser auf seinem weg (farig) vom pro-
feten.

XLVII
(Rimah 1, 229-231; D 1.1.15.4, 71-72)

(229) Die awrad, die Tigani allen menschen einpflanzte, ob sie
zur tariqa zihlten oder nicht, waren zahlreich. Die adkar, die zur
tariqa obligatorisch gehoren, sind aber folgende:

1) wird: ich bitte Gott um vergebung. 100 mal,

2) segenssprechung auf den profeten in beliebiger form. 100
mal,

3) haylala. 100 mal.

Diese adkar hatte ihm der profet eingerichtet und ihm empfoh-
len, sie jedem muslim, der sie verlange, einzupflanzen, in welcher
form auch immer, mann und frau, alt und jung.

Die beste und vollkommenste form der segenssprechung ist
aber die salat al-fatih li-ma uglig. Man spricht sie vom morgen-
gebet bis zum vormittagsgebet, und vom nachmittagsgebet bis
zum nachtgebet. Wenn das nicht moglich ist, kann sonst der tag
dazu benutzt werden oder die nacht.

Wem ein wird (nr. 1) entgeht, kann ihn sonst in seiner lebens-
zeit nachholen.

Die obligatorischen adkar im orden sind die wazifa:
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1) Ich bitte Gott um vergebung, Gott, den gewaltigen, ausser
dem es keinen gott gibt, den lebendigen, bestédndigen. 30 mal,

2) salat al-fatih li-ma ugliq. 50 mal. Folgt wortlaut.

3) Dann 100 mal haylala,

4) Gawharat al-kamal. 12 mal. Folgt wortlaut: eine tasliya.

Diese wazifa wird einmal am tag, morgens oder abends,
gesprochen, darf aber auch zweimal gesprochen werden. Ihre zeit
ist die gleiche wie die zeit des obengenannten wird. Man kann
beliebig diese wazifa jenem wird oder umgekehrt vorgehen
lassen.

(230) Wer die wagzifa so durchfiihren will, darf das: Erst istigfar
100 mal, in beliebiger formel, dann salat al-fatih 100 mal, dann
die haylala 20 mal. Das ist die urspriingliche kombination, die
die ipwan noch heute befolgen. Muhammad al-Gali teilte mir das
mit. Man kann es aber auch anders machen.

Die regeln sind: Die ipwan versammeln sich zur durchfiihrung.
Dies ist allerdings fiir reisende nicht notwendig. Ist man allein am
ort, so sagt man die wagzifa allein her. Versdumt man die wazifa,
so ist sie nachzuholen wie der wird. Bei krankheit, monatsblu-
tung, niederkunft entfillt die nachholung. Bei leichter krankheit
ist das nachholen empfehlenswert.

Die Gawharat al-kamal darf nur an rituellem ort und in rituell
reinem zustand gelesen werden. Fehlt diese voraussetzung, so
wird an ihrer stelle die salar al-fatih 20 mal hergesagt.

Weitere zur tariga obligatorisch gehorige adkar:

Die haylala oder allah allah allah, ohne negativen satzteil.
Sind ijwan am ort, so versammelt man sich zu diesem dikr nach
dem nachmittagsgebet am freitag und bleibt bis zum sonnenun-
tergang. Man kann auch spéter anfangen, so dass bis zum son-
nenuntergang nur noch eine stunde bleibt. Man kann auch mit
der lesung der wazifa beginnen, wenn man sie noch nicht gelesen
hat, und schliesst dann diesen dikr an, der nach dem nachmittag
des freitags gelesen wird. Dieser dauert ununterbrochen bis zum
sonnenuntergang. Man kann beliebig die lange oder die kurze
formel die ganze zeit durchhalten oder wechseln, zuerst die
lange. Auf reisen kann das jeder fiir sich machen... (231) Kommt
man erst nach sonnenuntergang dazu, so ist nichts nachzuholen.

Der wird des morgens vor sonnenaufgang mit salat al-fatih ist
besonders wirkungsvoll. Diese formel einmal in der morgen-
ddmmerung zdhlt 50 mal zu andern zeiten. Aber man muss vor
dem friihgebet fertig sein, sonst muss man ihn wiederholen.
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5 XLVIII
(Gawahir al-ma‘ant 1, 123-124; D 1.1.15.4, 73)

(123) Dieser wird (bestehend aus istigfar, tasliya und haylala,
1, 122-123) wird niemand eingepflanzt, der einen wird anderer
scheiche hat, es sei denn, er gebe die friiheren awrad auf und
komme nie wieder darauf zuriick, ja schliesse einen pakt mit Gott
dariiber. Erst dann empféngt er diesen wird von einem, der die
spezialerlaubnis des scheichs Tigani hat (zu lebzeiten Tiganis
geschrieben). Er hat also zuerst seine frilhere rariga mit allen
fritheren awrad aufzugeben. Diese sind zwar alle richtig und
filhren zu Gott und unsere auffassung vom tigani-wird riihrt nicht
vom stolz und der iliberhebung iliber die andern scheiche her,
beileibe nicht, sondern es handelt sich um nichts als eine einge-
gangene bedingung (Sart) in unserer tariga, an die sich jeder ein-
tretende zu halten hat.

Wer diese bedingung erfiillt, (124) braucht keine furcht mehr
zu haben und ist sicher vor jedem schaden im diesseits und jen-
seits, auch vor seinen fritheren scheichen und andern, vor Gott
und vor dem profeten, auf grund einer verheissung des profeten.
Wer aber seinen wird nicht verldsst, der hat zwar nichts zu
befiirchten, aber er gebe unsern wird wieder auf und bleibe bei
seinem. Jeder, dem ich die erlaubnis erteilt habe, unsere awrad
einzupflanzen und unsere tariga zu geben, hat diese bedingung
zu erfiillen, ndmlich sie niemand einzupflanzen, der bei seinem
wird und seiner tariga bleibt. Erfiillt er die bedingung nicht, so
habe ich die erlaubnis aufgehoben, und er schadet sich selber und
denen, die er instruiert.

Ebenso wenig darf einer, der sich uns angeschlossen hat,
andere scheiche besuchen, seien sie tot oder lebendig. Besucht
man sie doch, so soll man die feste liberzeugung haben, dass man
sie um Gottes willen besucht, da sie pforten Gottes sind, und dass
man nur das wohlgefallen Gottes anstrebt.

Die awrad al-wazifa sind:

1) istigfar in beliebiger form, 100 mal,

2) salat al-fatih li-ma uglig, 100 mal oder 50 mal,

3) hvaylala, 200 mal oder 100 mal,

4) Gawharat al-kamal, 12 mal. Diese lautet: O Gott, segne und
griisse die quelle der gottlichen barmherzigkeit usw.

Diese wagzifa ist nicht pflicht fiir die tariga, sondern jeder kann
sie hersagen oder lassen, wenn auch nur einmal, am morgen und
am abend, am besten zu beiden zeiten.
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Der bekannte wird jedoch ist unbedingte pflicht. Man darf ihn
nicht durch die hersagung der wagzifa vernachldssigen. Wer die
wazifa hersagt, der braucht unbedingt auch den wird (wieso??).
Wer den wird unterldsst, hat ihn nachzuholen (gada’). Wer die
wazifa unterlédsst, hat sie nicht nachzuholen. Ist man allein ir-
gendwo ohne briider, lese man die wagzifa allein. Hat man briider
in der gegend, so versammle man sich und lese die wazifa
gemeinsam. Auf der reise lese man sie allein. Kann man sie nicht
auswendig, so schadet das nichts.

Die Gawharat al-kamal lese man nur in ritueller reinheit, und
zwar durch wasser rein, nicht durch staubwaschung. Denn der
profet ist bei ihrer lesung anwesend (yahduru).

) XLIX
(Gawahir al-ma‘ani 2, 163-165; D 1.1.15.4, 98)

(163) Brief des Ahmad at-Tigani an die fugara® von Fes. Ent-
hélt mehrere aufforderungen, die litaneien einzuhalten. Man solle
jeden tag etwas mukaffirat fiir die siinden sprechen. Darunter die
musabba‘at ‘asrls, den hizb as-sayfi,16 die salat al-fatih li-ma
ugliq, letztere wenigstens 100 mal am morgen und am abend.
(164) Nach dem obligatorischen wird das hizb sayfi nicht
vergessen und auch nicht die salar al-fatih. Diese beiden enthe-
ben einen aller awrad. (165) Die bekannte wazifa durchfiihren,
am morgen und am abend, wenigstens einmal entweder am mor-
gen oder am abend. Fillt der wird zu schwer, so erleichtert ihn
euch und lasst ihn bestehen aus nur 50 salar al-fatih und aus dem
istigfar, das da lautet:

“Ich bitte Gott, den gewaltigen, um vergebung, ausser dem es
keinen gott gibt, den lebendigen, bestindigen.” Dies 30 mal sollte
geniigen an stelle der hundertmal in der wazifa.

L
(Salama: An-nafha al-fadliyya 9-10; D 1.1.18, 134)

(9) 9. regel: Du musst die Gawharat al-kamal nur in wasser-
erzeugter ritueller reinheit, nicht in stauberzeugter reinheit, lesen.
Befindet man sich in der reinheit der staubwaschung, so lese man
an der stelle der Gawhara die Salat al-fatih 20 mal. Lies die

15 Anmerkung handschriftlich am rande: Gawahir al-ma‘ani 1, 126.
16 Am rande: hizb sayfi iber Ahmad b. Idris von dimon Qafa‘i (Nabhani,
Karamat 1, 342).
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Gawhara auch nicht auf einem schiff oder auf einem reittier, und
immer nur an reinem ort mit raum fiir sechs personen. Der profet
und die vier ersten kalifen sind beim 7. mal der rezitation an-
wesend und bleiben anwesend, solange man die Gawhara weiter-
rezitiert. Sollte man die Gawhara auf einem schiff lesen miissen
und sollte der reine platz nicht fiir sechs personen raum bieten,
lese man an stelle der Gawhara die Salat al-fatih 20 mal.

Bedingung ist ferner, dass man sich auf der reise zu diesem
zweck setzt. Bei langer reise und der unmoglichkeit sich zu setzen
rezitiere man die Salat al-fatih. Diese bedingungen sind obliga-
torisch, auch wenn man die Gawhara nur einmal rezitiert. Es ist
eine gottesdienstliche bedingung und nicht weil der profet (10)
und die vier kalifen anwesend sind, denn sie erscheinen bei be-
liebigen leuten in der klausur, auch wenn diese nur fiir eine per-
son platz bietet. Man darf die Gawhara auch nicht in der allein-
heit so oft man will rezitieren, auch wenn man nur fiir eine per-
son platz hat. Empfohlen wird die ausbreitung eines tuches, das
rituell rein ist.

Munyat al-murid:

Dass wir das tuch ausbreiten, ist nicht pflicht

fiir jemand, der sie rezitiert, sondern nur empfohlen.
Unser scheich tat das auf seinem platz.
Lass die rede von dummkopfen, die das ablehnen.

Weiteres findet man in den Futihat rabbaniyya des Ahmad b.

Muhammad a§-Sinqiti.

LI
(Sarqi: Bugya 295, 356, 360, 361; D 1.1.15.4, 95b)

(295) Wer die Gawharat al-kamal nach den regeln in einer zahl
liest, deren betrag 12 ist, mit der intention des besuchs des
profeten, erhilt so viel lohn wie einer, der ihn wirklich in seinem
grab besucht und auch sédmtliche andern profeten und heiligen
besucht. 5

(356) Wer die Gawharat al-kamal als mitglied unserer tariga
allein oder in gemeinschaft, wie es bei der wazifa der fall ist,
siebenmal liest, bei dem ist der profet anwesend und bleibt bei
ihm, er und die vier kalifen, solange er sie rezitiert, bis er fertig
ist. Sie wird, wie du weisst, 12 mal gelesen. Die anwesenheit des
profeten und der vier kalifen dauert vom 7. mal bis zur beendi-
gung der wazifa.
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(360) Zusammenfassung der verse Singitis: Laut Gawahir al-
ma‘anit und andern werken sind die pfeiler (arkan) der wazifa...:

istigfar in der litaneiformel 100 mal,

salat al- fdtih 100 mal,

haylala in der litaneiformel 200 mal,

Gawharat al-kamal 12 mal.

Das ist aber nur in einigen Ostlichen Saharagebieten fest. Es ist
mir bekannt, dass dort bis heute dieses verfahren gilt. Aber in den
meisten westlichen und ostlichen lindern und in den grossen
stadten ist die wagzifa diese:

istigfar 30 mal,

salat al-fatih 50 mal,

haylala 100 mal,

Gawharat al-kamal 12 mal.

Beginnen muss man aber unbedingt mit ra‘‘awwud und sure 1.
Der dichter hitte das sagen sollen. Abgeschlossen wird die hay-
lala immer mit “Mohammed ist der gesandte Gottes — ihm sei der
gruss Gottes”, einmal, aber unbedingt.

Die erste fassung (istigfar 100 mal, salat al-fatih 100 mal usw.)
war die regel am beginn unserer tariga, dann aber wurde eine
erleichterung eingefiihrt, weil der scheich Ahmad at-Tigani in
einem brief geschrieben hatte: Und erleichtert ihre litanei! ndm-
lich die litanei der wagzifa. Falls sie euch zu schwer fillt, usw....

(361) Zuerst war es auch so die regel, nach jedem dikr (d.h.
rukn) der wazifa sure 37,180-182 zu rezitieren: “Preis sei deinem
herrn, dem herrn der gewaltigkeit! Er ist erhaben liber das, was
sie aussagen. Heil sei liber den gesandten! Und lob sei Gott, dem
herrn der menschen!” So verfahren noch immer die leute in der
Sahara. Aber in Fes und #Zhnlichem sagen sie das nicht mehr
hinter dem istigfar und nach der haylala...

(Daraus ist klar ersichtlich, dass die formeln zur erleichterung
frith verdndert und verkiirzt worden sind und zwar verschieden
nach den gebieten! Es daher nicht verwunderlich, dass auch die
zwolf nicht blieb. Doch héren wir):

Sinqiti: Munyat al-murid, bei Sarqi: Bugyat al-mustafid 360,
oben:

Und danach (nach istigfar, salat al-fatih und haylala) wird die

Gawharat al-kamal sofort 11 mal gelesen.

Aber schon zu lebzeiten unseres scheichs fiigten sie

noch 1 mal hinzu. Diese vermehrung ist richtig!
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LII
(Sukayrig: Ka3f 541; D 1.1.15.4, 95)

(541) In einer igaza, mugaddams, insgesamt zehn, zu er-
nennen, an Muhammad a$-Singiti, wird die wazifa folgen-
dermassen charakterisiert:

istigfar,

salat al-fatih 50 mal,

haylala 100 mal,

Gawharat al-kamal 11 mal oder mehr!!!

LIII
(Ma‘sil 6, 216; D 1.1.15.4, 95a)

(216) Muhammad b. Ahmad (gest. 1251/1835), ein
muhammadi, sagte: Wer das kleinere geschenk (hadiyya sugra),
d.h. elfmal sure 112 und was er dazu sagt, den toten schenkt, bei
dem erbarmt sich Gott aller toten und nimmt ihnen fiir ewig die
strafe hinweg dank diesem geschenk. Wer vor dem grab eines
heiligen sitzend das grossere geschenk (hadiyya kubra) rezitiert,
bestehend aus fatiha bis zu 1 000-maliger tasliya, wie angefiihrt,
dem sagt der heilige bevor er aufsteht: Dein anliegen ist erfiillt
worden...

LIV
(Hilali: Hadiyya hadiya 102; D 1.1.15.4, 95a)

(102) Ich bat die giite unseres herrn, des gesandten Gottes, er
mochte mir den eintritt ins paradies ohne abrechnung und strafe
am anfang der ersten schar gewdhrleisten, mir und allen vitern
und miittern, die mich gezeugt und geboren haben, von meinen
eltern zuriick bis auf den /1. ahnherrn und auf die /1. ahnfrau
und fiir alle von meinem vater und meiner mutter abstammenden
bis zum tod Jesu, des sohnes der Maria (am ende der zeiten)...

LV
(Sarqi: Bugya 354-357; D 1.1.18, 132-133)

(354)

Unsere ausbreitung des tuchs (tawb) ist fiir niemand pflicht,
der sie (die wazifa) rezitiert, sondern nur empfohlen.
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Unser scheich: in seiner anwesenheit (mahdar) wurde das
gemacht.
Lass das falsche gerede der dummkdopfe!

Das tawb ist die rituell reine decke (firas), auch wenn das areal
(bug‘a) rechtlich schon rein ist. “Nicht pfhcht” d.h. nicht pflicht
nach unserer anschauung in dem sinn, dass wir die Gawharat al-
kamal nur dann rezitieren diirften, wenn wir es ausbreiten, auch
wenn der boden rituell rein wire. Die vorschrift ist vielmehr bloss
eine empfehlung, wie ausdriicklich dasteht. “Sie” geht auf wazifa,
gemeint ist aber davon nur die Gawharat al-kamal. Yundabu: der
rezitierende der Gawharat al-kamal soll sie zur absicherung der
rituellen reinheit ausbreiten in riicksicht auf den an dieser stétte
gebotenen anstand (adab), zumal wegen der bekannten beson-
derheit in dieser tasliya, die noch dargelegt werden wird. Das
tibrige ist klar.

Die gepﬂogenheit der anhédnger des scheichs (Tigani) ist die
ausbreitung eines tuchs zur abs1cherung der rituellen reinheit
beim rezitieren der Gawharat al-kamal in der wazifa seit der zeit
des scheichs bis heute, aber nicht pflicht in dem tarig in der
weise, dass sie nur unter dieser bedingung abgehalten werden
diirfte, auch wenn der ort an sich rechtlich rein wire. Aber das
tuch darf gebraucht werden und wird empfohlen wegen der
besonderheit dieser rasliya gegeniiber den andern adkar. Diese
besonderheit besteht in der anwesenheit (hudir) des profeten und
der vier kalifen, wie gleich noch beschrieben werden wird.

Ursprung, laut ‘Abdalwahhab at-Tawidi, eines der engsten
schiiler des scheichs, des “schatzhauses seiner geheimnisse” usw.:
Vor dem bau der zawiya in Fes lasen sie die wazifa an der tiir des
hauses des scheichs in seiner anwesenheit. Das areal war rechtlich
rein, so dass er dort mit einer anzahl seiner anhinger beten konn-
te. Da aber der ort ein punkt war, an dem die leute zusam-
menkamen zum besuch (des scheichs) und aus- und eingingen,
liess er ein tuch ausbreiten, das das ganze areal umfasste, d.h. in
der mitte des zirkels. Dies sollte die rituelle reinheit absichern, da
ihm die rechtliche reinheit nicht geniigte. Es wurde nur zur
lesung der Gawharat al-kamal ausgebreitet, dann wieder zusam-
mengelegt und bis zum ndchsten mal aufbewahrt. Nach der
errichtung der zawiya behielten die briider dies unter den augen
und ohren des scheichs bei, weil sie es schon und richtig fanden
wegen der besonderen hoflichkeit (adab) bei der besonderen an-
wesenheit (des profeten) und weil es ein heiliger platz ist durch
ihn (??mas‘ar?) und weil es hilft, dass er kommt und dass der
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notwendige anstand darauf gewahrt wird (?). Dann iibernahmen
die menschen dies in der ganzen welt mit wenigen ausnahmen,
leute, die den sinn nicht erkannten. Darum irren manche, die sich
wissende nennen, dariiber und giessen es in formen iibler
worte... (355) denn <sie> beweisen damit nur, dass sie voller
neid sind. Dabei ist ja bekannt, was die theologen sagen, wie auch
im ‘Uddat al-hisn al-hasin und seinem kommentar, dass der ort,
an dem Gottes gedacht wird, sauber und leer sein muss... Darum
wurde das gottesgedenken in den moscheen und an den heiligen
orten (mawadi® Sarifa) gelobt. Sauberkeit (nazafa) hat keinen an-
dern sinn als etwas mehr tun als blosse reinheit und weitergehen
als bloss rechtliche reinheit. Im kommentar zum Hisn heisst es:
Abu Maysara schrieb: Gottes darf nur an einem wohlriechenden
ort gedacht werden. Und im Tahdib al-adkar steht: Die
parfiimierung der sitzung mit wohlgeriichen fiir die engel und
ginn sowie die verhinderung storender bindungen ist notwendig.
Damit ist auf das leersein angespielt, denn gemeint ist freiheit von
allem, was den geist stort und das denken zerstreut. Du siehst
also, was die theologen zu den regeln (adab) des gottes-
gedenkens allgemein gesagt haben. Wie kann man also gegen
jemand sein, der diese regeln oder einen teil davon betont bei
einem gedenken, das zum gedenken Gottes und seiner schonsten
namen und seiner hohen eigenschaften gehort und zum
gedenken und lob Mohammeds und eines teils seiner voll-
kommenheitseigenschaften und schonheits- und erhabenheits-
qualifikative, zumal bei der genannten hohen besonderheit.
Dariiber wird noch gesprochen werden. Hat das ausbreiten des
genannten tuchs einen andern sinn als etwas mehr tun als blosse
sauberhaltung, die die theologen fiir empfohlen halten...

Der verfasser des Al-gays al-kabir in diesem buch und in seiner
Sariyya schreibt: Ahmad at-Tigani breitete das tuch zu seinen
lebzeiten nie aus, sondern erst nach seinem tod taten das seine an-
hidnger. Er wusste eben nicht, was vom scheich iiberliefert
ist... wegen der entfernung seines ortes von dem ort Tiganis...

Das gedicht Munyat al-murid féhrt fort:

Allbekannt ist die entsiihnung (takfir) der Gawhara zwischen

ihren beiden zeiten
von unserm scheich, dem regen der geschopfe, dem
helfer der menschen.

(356)...

Und wer die Gawharat al-kamal siebenmal liest, bei dem

ist der herr der gottgesandten und sind
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die vier rechtgldubigen kalifen,
solange er sie rezitiert,

und zwar mit ihrem geist und ihrem korper.
Der leugner hat keine rettung.

.. Mit den dawat sind die gestalten (suwar) gemeint, in denen
der geist (die seele) auf erden erscheint... oder im barzah. Letzte-
res ist hier gemeint (also die korper im nachtodlichen zustand).
Nach Gawahir al-ma‘ani sind bei einem unserer fariqa, der allein
oder in gemeinschaft siebenmal die Gawharat al-kamal rezitiert,
der profet und die vier kalifen anwesend, solange er die formel
spricht. Das ist in der wazifa bekanntlich zwo6lfmal. Profet und
kalifen sind also vom 7. mal bis zum abschluss der wazifa anwe-
send. Einer wollte sich bei Tigani dariiber vergewissern, ob das
bis zum ende daure. Tigani antwortete: “Bei Gott” — so schwor er
— “wenn du sie dein ganzes leben weiterrezitiertest ohne unterlass,
wiirde dich der profet zeitlebens nicht verlassen.”

Nach einer iiberlieferung soll Tigani gesagt haben, jene anwe-
senheit sei nur im geist, nach anderer: im geist und im korper.
Der dichter folgte der zweiten iiberlieferung. Wenn also der
schleier vor den gedenkenden oder vor einem von ihnen geliiftet
wiirde, wiirden sie den profeten in seiner korperlichen gestalt, in
der er verschied, d.h. in voller wirklichkeit, sehen und ebenso die
vier kalifen.

(357) Die theorie dazu lieferte Suyiti. Ein ausweichen zu der
ansicht, es handle sich nur um ein abbild (mital), eriibrigt sich,
sagt Suydti.

Qastallani: Mawdahib laduniyya, erhirtet das...

LVI
(Sukayrig: Kasf 199; D 1.1.18, 135)

_(199) Mit der beendigung der swbenmahgen rezitation der
Gawharat al-kamal setzt sich der profet zu einem in seiner kor-
perlichkeit und bleibt bei einem sitzen bis zur vollendung des 20.
mals. Wer dann diese rezitation dem profeten schenkt, ist wie
einer, der ihn in seinem grab besucht hat.

LVII
(Rimah 1, 211; D 1.1.18, 06)

(211) Kein zweifel, dass der profet anwesend ist bei der lesung
der Gawharat al-kamal samt den vier kalifen in ihrem leib und
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mit ihrem geist. Die tiicher werden ausgebreitet (nasr at-tiyab)
wegen sicherer oder vermutlicher und zweifelsméssiger un-
reinheit des ortes, wie auch der beter ein tuch auf einer unreinen
unterlage ausbreitet, um das gebet zu verrichten, laut den
fighbiichern.

Ich fragte (meinen lehrer) Muhammad al-Gali in Medina in der
profetenmoschee nach dem abendgebet danach. Wir fragten
Tigani: Wir fiirchten an bestimmten orten ihre unreinheit oder die
unreinheit der unterlage (firas). Wie sollen wir es machen, wenn
wir den dikr halten wollen? Tigani erwiderte: Breitet etwas reines
aus iiber das, dessen unreinheit ihr befiirchtet, und setzt euch
darauf. Das ist die wahrheit, und die wahrheit verdient am
meisten befolgt zu werden.

LVIII
(Ma“sil 6, 299-300; D 1.1.15.4, 99a)

(299) In einer reihe von fragen an al-Hasan b. Ahmad b.
Muhammad at-Timgidi$ti (gest. 1297/1880) wird die frage
aufgeworfen: Wie steht es mit dem tuch (mandil), das sie beim
lesen (tilawa) ihrer adkar bei ihren litaneien (awrad) zwischen
einander ausbreiten und von dem sie behaupten, dass sich der
profet darauf setze wihrend dieser zeit, bis sie mit ihrem offizium
(wazifa) fertig sind, und das sie dann an sich driicken, um sich zu
besegnen?

Antwort (300):

Was das tuch betrifft, das sie ausbreiten, so haben sie darin vor-
ginger. Als Abt Hurayra sich beim profeten iiber das vergessen
beklagte, das ihn befalle, befahl er ihm das ende seines kleides
auszubreiten und streute ihm drei handvoll staub (oder wasser)
darauf. Abli Hurayra driickte es dann an sich und vergass nichts
mehr von dem, was er den profeten sagen horte. — Die leute
haben das tuch nicht ausgebreitet, damit der profet sich darauf
setze, sondern um wissenschaften, erkenntnisse und gaben der
mohammedischen majestdt zu erhalten durch besegnung mit
dieser religiongesetzlichen sunna.

LIX
(°Ayyast: Rihla wartilaniyya 297; D 1.1.18, 149)

(297) Auf meiner ersten pilgerfahrt kam ich mit dem heiligen
und gelehrten as-Sabbag al-Iskandari zusammen. Er gehorte zu
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denen, bei deren lehrveranstaltung (maglis) der profet und die
vier kalifen im wachsein erscheinen. Ich horte das von jemand,
der bei ihm gehort hatte, ndmlich von dem traditionarier Ahmad
Zarriiq, dem sprossling des Ahmad b. a$-Sayh al-*Annabi. Dieser
erzéhlte: Jene erscheinungen wurden ihm eine weile entzogen.
Grund: Einer der polizisten (ashab as-Surta), die ungerechtig-
keiten begingen, kam zu ihm, um bei ihm zu horen und an seiner
lehrveranstaltung teilzunehmen. Sabbag dachte: Wie kann dieser
polizist anwesend sein, wenn der profet mit seinen genossen
erscheint? Er hielt das fiir ein unding. Da alle dies wussten, erhob
sich Abii Bakr und sagte zu ihm: Weisst du nicht, dass auch der
zur gemeinde des profeten gehort? ‘Umar folgte ihm mit
demselben wort, dann auch ‘Utman, dann °Ali und schliesslich
der profet selbst. Sabbag berichtete: Von da an sah ich den
profeten nur noch im traum und so, wie ihn die hirten (?ru‘ah)
sehen. Vorher war mir erlaubt gewesen, mit ihm zu sprechen,
nachher sah ich ihn zwar, durfte aber nicht mehr mit ihm
sprechen.

Daraus wird klar, dass der mensch keinen verachten, im herzen
tadeln und vor dem verkehr mit ihm fliehen darf, wenn er das
gute bei einem sucht, auch wenn er siinden begeht... Profet:
“Wenn Gott durch dich einen einzigen mann rechtleitet, ist das
besser, als wenn du vollblutkamele hast”...

LX
(‘Ayyasi: Rihla ‘ayyasiyya 2, 217; zit. bei Sarqi: Bugya 72-73; D
1.1.18, 46)

(217) Husayn (Hasan) b. “Ali al-°Ugaymi al-Yamani al-Makki
(gest. 1113/1701-02) schickte 1074/1664 eine abschrift seines
werkes iiber die 40 orden an Abu Salim al-°Ayyasi (gest.
1090/1679), der es auf seiner pilgerfahrt unfertig gesehen hatte,
nach westen. Die 40 orden werden von °Ayyasi aufgezihlt (vgl.
Kattani, Fihris al-fahdris 1, 336-337). Der erste dieser orden ist
die

muhammadiyya.

Dazu schreibt ‘Ugaymi:

Die muhammadiyya ist bezogen auf den profeten Mohammed.
Der grund, warum dieser orden sich speziell auf Mohammed
bezieht, obwohl doch alle auf ihn zuriickgehen und von ihm
zehren, ist der: Sein griinder (oder namenstriger, sahib)
beschiftigt sich nach der richtigstellung seines anfangs und seines
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schreitens auf dem pfad der ausgerichtetheit, wie er in koran und
sunna dargelegt ist, mit der segenssprechung iiber den profeten,
bis die liebe zu ihm sein herz beherrscht und seine verehrung
(tazim) sein innerstes (sirr) durchdringt in der weise, dass er
beim horen seiner erwidhnung (dikr) erzittert und seine schau
(muSahada) sein herz iiberwiltigt und sein bild (timzal) ihm vor
die augen seines inneren blicks (basira) kommt. Gott iiberhduft
ihn dusserlich und innerlich mit seiner gnade (ni‘ma). Er weiss
keinem geschopf dafiir dank als allein dem profeten. Er sieht
diesen im wachzustand und im traum und fragt ihn beliebig nach
dingen.

Diesen weg beschritt eine ganze anzahl von scheichen in alter
und neuer zeit, die der verfasser der schrift (“Ugaymi) aufzéhlt.

Ich (Abu Salim al-°Ayyasi) traf in Kairo in der moschee al-
Maridini 1064/1654 scheich Muhammad al-Halwati. Er war ein
betagter mann, zuriickgezogen in einer moschee. Er hatte
schiiler. Ich fragte ihn nach seiner tariga und wem er sich
zuschreibe. Er erwiderte: Mein tarig ist muhammadiyya (moham-
medisch). Ich schreibe mich niemand zu. Er fiigte bei: Er be-
wahre die vergegenwirtigung seiner gestalt im innern. Dies ent-
hob ihn der nachfolgerschaft eines scheichs und des zehrens von
einem solchen. So oder dhnlich sagte er.

5 LXI
(Sa‘rani: Tabagat 2, 145; D 1.1.18, 012)

(145) Ahmad az-Zawawi (gest. 923/1517), bruder des Stnizi
(gest. nach 930/1524) in der tariqg (also auch der muham-
madiyya?) war auf gewaltigen fuss. Seine litanei (wird) innert 24
stunden war 20 000 tasbiha und 40 000 tasliya. Als Guri zum
kampf gegen Selim schritt, kam er nach Kairo und sagte: Ich
komme, Selim zu vertreiben, dass er Agypten nicht betrete. Die
heiligen setzten sich ihm entgegen. Die bauchkrankheit packte
ihn und er gelangte an den rand des todes. Man trug ihn in sein
dorf, aber er starb unterwegs. Er hat viele wunder aufzuweisen.
Ich kam ofters mit ihm zusammen, und er betete fiir mich und
fithrte mich zu der litanei der rasliya.
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5 LXII
(Sarqi: Bugya 79; D 1.1.18, 012)

(79) Ergebnis aus dem allem: Der pol, um den sich die
pfadbeschreitung in dieser tariga muhammadiyya bei uns dreht,
ist das viele segenssprechen iiber den profeten und das griissen
des profeten, wobei der sprecher im besten und vollkommensten
zustand sein muss durch vergegenwaértigung (istihdar) der inhalte
des gedenkens und moglichst anhaltendem hinhoren, ferner
durch vergegenwirtigung der gestalt (sira) des profeten im in-
nern und durch die iliberzeugung, dass man vor ihm sitze und
von ihm hilfe erbitte, am besten durch vergegenwiértigung seiner
leiblichen gestalt (sira datiyya), wie sie in den haditen iiberliefert
wird. Sonst soll man sie wenigstens als lichtgestalt vorstellen mit
kleidern aus licht voller grosstmoglicher erhabenheit und schon-
heit und mit den qualititen der vollkommenheit. Das soll man so
lange fortsetzen, bis im herzen das licht der fasliya aufleuchtet
und sich das bild des profeten (80) im geiste (dihn) eindriickt,
sooft man dariiber nachdenkt und daran denkt. Das ist der
schwichste grad der eindriickung. Dann geht man iiber zur
eindriickung seines bildes in die beiden innern augen wihrend
der tasliya, dann weiter zur eindriickung seines bildees in die bei-
den augen des herzens, jedesmal wenn man die augen offnet
(=anstrengt) im schlaf oder im wachzustand. Von da geht man
iiber zum sehen des profeten von angesicht zu angesicht im
wachzustand.

Es gibt dabei zwei formen: Die einen sehen im wachen den
geist des profeten, der sich in seiner leiblichen gestalt darstellt.
Andere sehen die wirklichkeit des korpers des profeten, wie wenn
er zu seinen lebzeiten bei einem wire. Diese letzteren befinden
sich auf dem hdochsten standplatz im sehen des profeten. Das ist
kurz zusammengefasst, was die scheiche iiber die tariga
muhammadiyya im engeren sinn erleben.

Obwohl die furug im weiteren sinn alle muhammadiyya sind, so
zeichnet sich doch die genannte tariga durch eben diesen vorzug
aus.

Unsere eigene tariga ahmadiyya (=die tiganiyya) hat dariiber
hinaus weitere gnaden Gottes: die tasliya in gestalt der yagiita
farida, d.h. der salat al-fatih, deren vorziige unermesslich sind,
wie sie der verfasser des Mizab ar-rahma ar-rabbaniyya (Tisit,
verf. 1268/1852) geschildert hat.

Folgen besonderheiten der tiganiyya.
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LXIII
(Sa‘rani: Lawagih al-anwar al-qudsiyya fi bayan al-‘uhid al-
muhammadiyya 5; D 1.1.18, 11)

(5) Wisse, mein bruder, da der gesandte Gottes der wahre
scheich fiir die ganze gemeinde der folgsamkeit ist, diirfen wir
bei den artikeln aller pakte (verpflichtungen) des buches sagen:
“Von seiten des gesandten Gottes ist uns der allgemeingiiltige
pakt auferlegt”. Das heisst: der gesamtheit der mohammedani-
schen gemeinde, denn als der profet die genossen mit einem be-
fehl, verbot, mit einer aufforderung oder warnung ansprach, be-
zog sich die geltung dieser worte auf seine ganze gemeinde und
zwar bis auf den tag der auferstehung. Er ist fiir uns der wahre
scheich durch vermittlung der stufischeiche oder ohne vermitt-
lung, wie bei den heiligen, die sich mit ihm im wachzustand
vereinigen (yagtami‘u bihi) nach den bei den siifiyya bekannten
bedingungen (oder gesetzten, Surit). Ich habe Gott sei dank eine
anzahl inhaber dieses (hohen) standplatzes erleben diirfen, so °Ali
al-Hawwas, Muhammad al-°Adl, Muhammad b. ‘Inan, Galal-
addin as-Suytti und ihresgleichen.

5 LXIV
(Sarani: Tabagatr 2, 83; D 1.1.18, 16).

(83) Ibrahim al-Matbuli (gest. nach 880/1475), griinder einer
herberge in Birkat al-hagg, sah oft den profeten im traum. Er
teilte das seiner mutter mit. Diese sagte zu ihm: Mein sohn, der
wahre mann ist erst, wer sich mit ihm im wachsein vereinigt
(yagtami®). Als er sich dann im wachsein mit ihm vereinigte und
ihn in seinen angelegenheiten um rat fragte, sagte sie: Jetzt hast
du angefangen auf dem standplatz der mannheit. — Etwas,
worliber er ihn um rat fragte, war die erbauung der zawiya in
Birkat al-hagg. Der profet sagte zu ihm: “Ibrahim, baue sie hier!
So Gott will, wird sie zufluchtsort der abgeschnittenen hagg und
anderer werden. Sie wird das aus dem osten kommende unheil
von Agypten abwehren. Solange es ihr gut geht, geht es Agypten
gut.” Als er dann in der nihe datteln pflanzen wollte, fehlte ihm
ein brunnen. Er bat wieder den profeten um erlaubnis, und dieser
sagte ihm: “Morgen werde ich dir Ali b. Abi Talib senden, der
wird dir den brunnen Jethros zeigen.” — Matbili fand dann die
stelle bezeichnet, grub und fand.

(Matbtli war und blieb unverheiratet, ja ohne triebe).
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LXV
(Sikandari: Lat@’if al-minan 53 (schluss von kap. 1/am rand von
Sa‘rani: Lata’if 1, 98; D 1.1.18, 160)

(53) Manchmal zieht Gott den menschen zu sich, ohne ihm
eine dankverpflichtung gegen einen meister aufzuerlegen.
Manchmal sammelt er ihn einfach ganz zum profeten (qad
yagma‘u Samlahi bi-rasil allah). Scheich Makin ad-din al-
Asmar erzdhlte mir: Mich hat allein der profet erzogen (rabbani).
Und von scheich ‘Abdarrahman al-Qinawi wurde berichtet (oder
aktiv: Asmar berichtete von ihm ?), dass er sagte: Von mir hat
niemand dank zu verlangen als allein der profet. (Das folgende
von Sikandari?) Wenn Gott einem menschen gunst erweisen und
ihm die meisten entbehrlich machen will, so dass er unter ihnen
keine altvordern hat, so tut er es. Malik sagte zu einem seiner
schiiler: Ich will dich zu einem helfer (wazir) machen. Dieser
erwiderte: Ich habe hierin keine altvorderen. Malik: Ich will dich
selbst zu einem altvorderen machen fiir die nach dir.

LXVI
(Sanusi: Manhal 48-55; D 1.1.18, 125-127)

(48) Was fiir stifische ordens-asanid sein endkapitel enthilt: Ich
erwéhne zuerst unseren sanad darin global, dann die einzelheiten
wegen der linge in der verfolgung aller, entsprechend der voll-
stindigen zuriickfiihrung der ableitungen auf die wurzeln. Ich
iberliefere sie global durch igaza seitens unseres scheichs Badr
ad-din Muhammad b. °Abdallah al-Mustaganimi von Abi
°Abdallah Muhammad b. °Ali b. a§-Sarif al-Mazini — und ich
habe mit ihm das weitere gemeinsam (korr.) — von Hasan b. Ali
al-°Ugaymi al-Makki mit seinen asanid, die auf die wurzel jeder
tariga davon zuriickreichen. Und ich tiberliefere sie auch von
unserem scheich Abt 1-°Abbas al-°Ara®isil7 vom qutb at-Tazi von
Abu Salim al-°Ayya$i mit seiner allgemeinen igdaza seitens des
erwihnten scheichs (“Ugaymi), wie es in seiner Rikla steht und in
der Risala des scheichs (“Ugaymi, in °AyyaSis Rihla). Ich
erlangte sie (igaza) liber seinen enkel (hafid) Aba Sulayman al-
‘Ugaymi, denn ich iiberliefere sie von ihm von seinem scheich
as-Sayyid al-Murtada al-Yamani von Abu t-Tayyib al-Fasi al-
Madani von seinem grossvater dem erw#hnten scheich Hasan

17" Hrsg.: Das ist Ahmad b. Idris.
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(°Ugaymi). Er selbst (49) iiberliefert sie auch auf vielen andern
wegen, so von seinem scheich Tahir Sunbul von dessen scheich
°Arif Fattani von seinem grossvater, dem erwihnten scheich
Hasan (“Ugaymi). Und ich iiberliefere sie auch von unserm
scheich Muhammad b. Muhammad b. °Abdassalam von dessen
vater von Gasslis von ‘Abdassalam Bannani al-Fasi von Abi
Salim al-°Ayyasi und von Abu 1-°Abbas Ahmad b. Nasir ad-
Dar®1, diese beiden von ‘Ugaymi.

Im einzelnen: ich beschrinke mich auf ungefihr 10 furug mit
erwidhnung einiger ihrer grundlagen (mabani?)... mich stiitzend
hierin auf die iiberlieferung des scheichs unserer scheiche Abi I-
Baqa® (Hasan b. °Ali al-°Ugaymi) al-Makki und al-Budayri. Ich
tiberliefere die tariga muhammadiyya auf verschiedenen wegen
(wugih). Der kiirzeste (hochste) ist das, was wir iibernommen
haben von unserm scheich Ahmad b. Idris von seinem scheich
°Abdalwahhab at-Tazi von seinem scheich ®Abdal®aziz b. Mas®ad
ad-Dabbag al-Fasi von Abu l-°Abbas al-Hadir vom profeten. Er
gehort zu den hochsten seltenen asanid, insofern Hadir mit dem
profeten als profetengenosse zu dessen lebzeiten zusammenge-
kommen ist und von ihm direkt gehort hat. “Abdal®aziz (ad-
Dabbag) iibernahm ihn von ihm (Hadir) wie einer der tabi‘in
von leuten, die sicher mit dem profeten zusammengekommen
waren, usw. Die zwischeninstanzen zwischen uns und dem profe-
ten sind also bloss vier.

Das lernen vom profeten und zusammenkommen mit ihm im
wachsein und schlaf nach des profeten tod ist aber allen drei
scheichen des sanad (Dabbag, Tazi, Ahmad b. Idris) gemeinsam,
ja am ende ihrer sache stiitzten sie sich liberhaupt nur noch auf
ihn, ja die vertreter dieser tariga muhammadiyya haben das als
ihre besonderheit (pusisiyya). Darum heissen sie so, auch wenn
der ausgangspunkt (margi€) aller turuq er (der profet) ist. Und
zwar ist das fundament (mabna) dieses tarig, wie Abu 1-Baqa®
(=°Ugaymi) sagt, das versinken des inneren (lies wohl batin)
(50)18 des angehorigen dieses tarig in der anschauung (oder
gegenwart: Suhiid) der person (dat) des profeten, wihrend das
dussere in der nachfolge seines wortes und seiner tat besteht und
die zunge die segenssprechung iiber ihn betreibt und er sich die
meiste zeit damit beschiftigt im alleinsein und in der
offentlichtkeit, bis es sein herz beherrscht und sein innerstes
durchdringt in verehrung (oder subjekt des durchdringens ist

18 Hrsg.: Dazu Radtke et alii: The Exoteric Ahmad Ibn Idris 24, anm. 101.
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seine verehrung), so dass er beim horen seiner erwidhnung
erzittert, seine schau (musahada) das herz iiberwiltigt und seine
bilder (tamatiluhiz) vor die augen seines inneren gesichts zu
stehen kommen. Gott iiberhduft ihn dann mit seinen gnaden
dusserlich und innerlich. Thn zu sehen (ru’yahu) héuft sich zuerst
im traum, dann in den wachgesichten (waqa’i) im schlummer
seiner gleichgiiltigkeit (? viell. in einem schlummer, der ihn
tiberwiltigt, galabathu statt gaflatihi?) dann im wachzustand (hal
yaqazatihi), und das ist eine stufe, die nur durch erlebnis (dawq)
erreicht wird. Er nimmt dann ihn zum leiter (yastarsiduhii) in den
meisten dingen, die ihn beschéftigen, indem er sich an seinen
befehl und sein verbot hilt. Keinem anderen geschopf ist er mehr
zu dank verpflichtet als allein dem profeten. Wer diese stufe
erreicht hat, darf sich dann mit recht muhammadi nennen, der
novize dieser pfadbeschreitung heisst so in iibertragenem sinn.

Wir haben von dieser art asanid, darunter unsere iiberlieferung
(riwaya) von Badr Mustaganimi von Sindi (??) von °Abdalqadir
as-Siddiqi al-Makki von Abu 1-Baqa® al-“Ugaymi, aber auch von
unserm scheich Gamal “Ugaymi von Murtada, und ich teile mit
ihm seine igaza von Abu t-Tayyib al-Fasi al-Madani von Abu I-
Baqa® (“Ugaymi). Ferner auch von jedem der scheiche Gamal
‘Ugaymi, Gamal und (?) “Attar von Fattani von dem grossvater
des erstgenannten (Gamal “Ugaymi) Aba 1- -Bag?d’ (°Ugaym1) der
sagte: Mir hat sie mitgeteilt as-Safi al-Qu3asi von seinem scheich
Ahmad b. Ali a$-Sinnawi von seinem onkel Abdalwahhab b.
‘Abdalquddis von scheich al-Hawwas vom profeten. Und ich
tiberliefere sie auch mit dem sanad auf Ahmad b. “Alf a8- Sinnawi
von °Abdalwahhab a$-Sa‘rani von Hawwas von Ibrahim al-Mat-
buli vom profeten.

Ich lernte von einer ganzen anzahl von leuten, die vom profe-
ten im wachzustand gelernt hatten, iiber eine mittelinstanz oder
ohne, darunter ist unser scheich Abu 1-°Abbas al-°Ara’isi.l9
Dieser lernte zuerst von seinem scheich Aba 1-Mawahib at-Tazi,
der ihm “es gibt keinen gott ausser Gott, Mohammed ist der
gesandte Gottes” einpflanzte und ihm sagte (51), dass der profet
ihm das eingepflanzt habe, wobei er gesagt habe: Es gibt nichts
niitzlicheres fiir den menschen als “es gibt keinen gott ausser
Gott, Mohammed ist der gesandte Gottes”, wie auch der scheich
unserer scheiche Muhammad as-Sadiq ar-Rasyiini einpflanzte
und sagte: Zwischen dir und dem profeten ist nur dieses gesicht

19 Hrsg.: Wie anm. 17.
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(=ich). Er sagte: Ich horte den profeten den segen iiber sich selbst
durch sich selbst sprechen. Darunter war auch unser scheich Ibn
as-Sarif Muhammad b. °Ali al-Mazini. Er kam viel mit dem
profeten zusammen. Manchmal hatte er das mitten in einer
unterrichtsstunde, wobei ihn gewaltige zustéinde und michtige
ehrfurcht (hayba) befielen. Meist teilte er uns das mit unter
denen, die anwesend waren, und befahl dann, zuerst etwas koran
und dann etwas Bubari oder Muslim und Muwatta’ zu lesen. War
der profet wieder weg, so ging er nachts aus (?sara?) und kehrte
wieder zu seiner gewohnheit zuriick. Mit jenen beiden lesungen
wollte er wahrscheinlich, dass man (er, wir) in der schule des
profeten ohne zwischenglied horte, denn lesung vor einem
scheich und horen aus seinem mund ist ja das gleiche, wie es die
lehre der gesamtheit (oder mehrheit) der traditionarier, wie z.b.
der verfasser der beiden Sahihe und anderer ist. Wir zdhlten das
zu den erhabensten gnaden, die uns zuteil wurden, denn er lernte
so direkt vom profeten ohne zwischenglied und schenkte das
mogliche seinen novizen. “Ara’isi hatte darin einen so festen
schritt wie sein scheich Abu 1-Mawahib at-Tazi und der scheich
seines scheichs Dabbag. Seine zustéinde mit dem profeten weiter
zu verfolgen und ganz darzustellen ist unmoglich, da seine ganze
sache, anfang, mitte und schluss, sich auf den profeten stiitzte
und er in allem nur auf ihn zuriickgriff...

Tariga siddigiyya, zugeschrieben dem Abu Bakr as-Siddiq.

Ich tiiberliefere sie von Abiu 1-°Abbas al-°Ara°i§i von Abu I-
Mawahib at-Tazi von Abu 1-Baqa® al-°Ugaymi, der sagte: Ich
iiberliefere sie von unserm scheich Ahmad b. °Ali b. Muhammad
al-Madani von seinem vater Muhammad b. °Isa at-Tilimsani von
°Ali al-Muttaqi vom qutb Abu 1-Hasan al-Bakri von Zakariyya al-
Ansari von Ridwan b. Muhammad al-Qa‘nabi von Gamaladdin
Abil Abdallah b. °Ali (52) al-Kinani al-Hanbali von seinem
grossvater miitterlicherseits Ibn Akram Muhammad b. Muham-
mad b. Muhammad Ibn Abi Akram al-Qalaqi$i von Muhyi d-din
°Abdarrahim... usw. von Abu Bakr as-Siddigq. ‘Ugaymi sagte
weiter: Ich iiberliefere diese tariga auch von Ahmad ad-Dagani
durch seine iberlieferung (riwaya) von seinem scheich Abu 1-
Mawihib Ahmad b. Al a§-Sinnawi durch seine iiberlieferung
(riwaya) von seinem vater Abll 1-Hasan “Ali b. “Abdalquddus
Muhammad al-°Abbasi as- Sinnawi.. (Zwe1 weitere
uberheferungshmen die zweite zuriick auf (53) Stini.
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(53) Ibn °Ata’allah as-Sikandari in Miftah al-falah 30-34...
(abgekiirzte wiedergabe des passus aus Miftah al-falah).20

(54) Der scheich unserer scheiche Abu 1-Baqa® al-Makki
(=°Ugaymi) schreibt: Darum beschréinkten sich auf die beschrei-
bung dieses tarig viele leute aus dem Jemen und andere leute
auch wie Niur ad-din a$-Stni, Ahmad az-Zawawi, Muhammad b.
Dawud al-Manzalawi.

Man fahrt immerzu fort mit dieser tasliya, bis einem der mo-
hammedgeist (ar-rih al-muhammadi) zuerst im traum, dann im
wachzustand erscheint, einen leitet und auf die hochsten
standpldtze vorwértsbringt. Man lernt von ihm, ldsst sich aus
seiner lampennische erleuchten und wird dereinst am jiingsten tag
unter seinem banner vereint, wenn die fugara’ unter den fahnen
ihrer scheiche sich scharen. Sie holen dann die ersten ein. Welch
hohe gnade, welch glanzender rang!

Nir ad-din a§-Sani hat in den segenssprechungen iiber den
profeten verschiedene arten (kayfiyyat), die er in seiner ver-
sammlung in der Azhar und anderswo durchnahm, und es
folgten ihm hierin viele leute. Zu seinen gefolgsleuten gehoren
Sa‘rani, Bulqini und dessen vater Ahmad und andere. Sie sind in
ihrem segen gepriift und beriihmt.

Siini eroffnete seine sitzung in der nacht auf den freitag und am
freitag selbst mit sure 36 und (55) beschrinkte sich darauf an an-
dern tagen. Dann fuhr er (in der mahya) jeweils fort mit sure 67,
weiter sure 108, das dauerte etwa drei sfiarengrade. Dann las er
sure 112, wiederholte das an nichtfreitagen mehr als an freitagen.
Dann las er suren 113-114, dann sure 1, dann sure 2,163, dann
den thronvers (2, 255) bis ende sure 2, dann (?) sure 33,56 und
sprach dann die verschiedenen arten tasliyat, zuerst die
ibrahimiyya.

LXVII
(Sanusi: Salsabil 6-10; 26, 28, 30; D 1.1.18, 128-130)

(6) Wir haben Gott sei dank verbindungslinien zu zahlreichen
turuq durch feste asanid. Aber ich beschrinke mich in dieser ab-
handlung auf die bei “Ugaymi erwéhnten um der kiirze willen,
indem ich das wichtigste der risala des scheichs unserer scheiche
al-°Ugaymi zusammenfasse, die ausbreitung zusammenziehend,
obwohl sie mehr als 40 tarigas enthilt, die zu ihm gelangt sind,

20 Hrsg.: Hier Text V, 421-26.
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wie du sehen wirst. Doch sind alle vom tarig seiner hervorra-
gendsten scheiche, und zu uns sind alle iiber seinen tarig gelangt,
doch oder die meisten (????) davon iiber andere (unmoglich!),
wie du sehen wirst. Aber wir haben einige von unseren scheichen
als novizen (irada), andere bloss zur besegnung (tabarruk) und
als ermichtigung (igdza) libernommen. Folgendes sind die na-
men der turugq:... (folgen die 40 turuq, etwas anders und auch
etwas andere namen als im Marnhal).

(7) Tariga muhammadiyya, zugeschrieben dem profeten.

Abu Salim al-°Ayyasi2l: Der grund ihrer zuschreibung an den
profeten, obwohl ja alles auf ihn zuriickgeht und von ihm den
segen bezieht, ist der, dass der vertreter dieser tariga nach in-ord-
nung-bringung seines anfangs und seines beschreitens des klaren
pfades der ausgerichtetheit in koran und sunna sich mit der
segenssprechung iiber den profeten beschiftigt, bis seine
verehrung sein herz beherrscht und sein innerstes durchdringt, so
dass er beim horen seiner erwdhnung erzittert und sein herz
iiberwiltigt wird von seiner schau (mu3dhada) und sein bild
(timtal) einem vor die augen seines inneren sehens zu stehen
kommt. Gott iiberhduft einen dann mit seinen gnaden &usserlich
und innerlich, und man ist keinem geschopf irgend etwas dafiir
schuldig als allein dem profeten. Man sieht ihn im wachzustand
und im traum und fragt ihn nach allem, was man will.

¢Ayya8i122 schreibt: Ich traf in Kairo im jahr 1064/1654 in der
moschee al-Maridini scheich Muhammad al-Halwati, einen in die
moschee zuriickgezogenen alten mann, der schiiler hatte. Ich
fragte ihn nach seinem tarig und nach dem, auf den er sich
zuriickbeziehe. Er antwortete mir: Mein tariq ist muhammadiyya,
ich schreibe mich keinem zu. Er sagte, er bewahre die vergegen-
wirtigung (istihdar) des bildes (siira) des profeten in seinem in-
nern, das geniige ihm und enthebe ihn jeder bindung an einen
scheich und einer hilfeholung bei einem solchen. So oder dhnlich
sagte er. So weit “Ayyasi.

Kurz, das fundament dieser tariga ist die nachfolge der sunna
in worten, taten, zustdnden und in der beschiftigung mit der
segenssprechung iiber den profeten in allen zeiten. Die meisten
frommen gelehrten pflegen diese tariga wegen ihrer leichtigkeit,
obwohl sonst die triebseele die bitternis der aufrichtigkeit im han-
deln nach dem gesetz der wissenschaft nicht schlucken kann,
wenn nicht die siissigkeit ihrer lustregungen, also selbstgefillig-

21 Hrsg.: Auch Text LX, 501 f.
22 Hrsg.: Dieser text auch in Text LX, 501 f.
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keit und augendienerei, damit vermischt ist, und kein weg zur be-
freiung aus diesen unbilden besteht als die hilfe eines tauglichen
scheichs oder redlichen bruders. Darum ist diese tariga bei
nichtvorhandensein eines solchen helfers (musa‘id) schwer, und
(8) nur selten kommt einer heil davon, dem die eroffnung zuteil
wurde ohne scheich, wegen des iiberhandnehmens der zustéinde
oder deren vorherrschaft. Wenn der beschreiter dieses pfades viel
den segen iiber den profeten spricht, befreit ihn dadurch Gott aus
den gefahren und nimmt ihn beim schopf zu schonsten wegen,
wie es ja im hadit heisst: “Dann wird dir deine sorge erspart und
deine siinde vergeben”, in der antwort auf die rede des Ubayy b.
Ka‘b: Soll ich dir meine segenssprechung insgesamt widmen? bei
Tirmidi und Ahmad b. Hanbal.

Die biicher iiber das leben des profeten und seine zusténde sind
zahlreich. Eines der niitzlichen fiir den novizen ist Kifayat al-
murid wa-hilyat al-abid. Sein verfasser (Harribi, gest.
963/1556, Alam al-gaza’ir 132) spricht in einer seiner abhand-
lungen iiber den vorzug des buches und sagt: Unser buch Kifayat
al-murid ist pflichtlektiire fiir jeden novizen. Die schriften
Gazzalis sind der balsam fiir den von liisten verwundeten, denn
darin sind alle listen der triebseele dargestellt und die wege des
satans zum strebenden klargemacht, ebenso die wege seiner
betdrung, wie es sonst niemand fertiggebracht hat. Die gelehrten
haben angelegentlich geraten, sie zu studieren, ja as-Sayyid al-
Mihdar oder al-°Aydariis hatten davor gewarnt, in einem land
wohnsitz zu nehmen, wo die Ihya® nicht gelesen wird. Kurz, sie
sind niitzlich fiir den anfinger und den fortgeschrittenen. Darum
sagte Zarriq: Die biicher des Gazzali sind die stfik der fugaha?,
nur dass er vor einigen stellen darin warnte, weil sie schwer zu
verstehen sind. So weit Harriibi (?sprecher nicht ganz klar).

Wir (‘Ugaymi) wollen nun kurz etwas sagen zu den stufen, die
der novize liberschreitet: Der novize darf, nach genauer einrich-
tung seines glaubens auf die vertreter der sunna, in nichts zu
einer tat schreiten, bevor er Gottes vorschrift dariiber kennt. Er
muss das notige theologische riistzeug sich aneignen. Dann
reinige er seine seele, seine moral, sein herz, sein innerstes... Wer
verbotenes isst, tut es auch dusserlich oder innerlich. Weiter soll
er hadit horen iiber das, was zu tun und zu lassen ist, sowie die
geschichten (hikayat) der scheiche iiber ihre vita purgativa... (9)
Der novize befasse sich mit den gesetzlich vorgeschriebenen
handlungen, so der segenssprechung iiber den profeten. Einer
sagte: Sie wird von keiner augendienerei betreten. Ein anderer:
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Sie ist von Gott unbedingt angenommen und ist ausserdem eine
beute, die den beschreitern des pfades der vita purgativa
iberlassen wird. Abu 1-°Abbas Ahmad b. ‘Ugba al-Hadrami
(gest. 895/1490) sagte: Sie ist eine leiter und treppe. Man muss
das herz voll mit der liebe zum profeten haben, das innerste
dariiber zusammengezogen, so dass der rang des profeten den
rang der scheiche in den herzen der fugara’ einnimmt. Siehst du
nicht, wie ihr herz erzittert, wenn der scheich eines von ihnen
genannt wird, und wie er erregt wird vor verehrung, die sein herz
durchdringt, wie es durch alle génge seines geistes geht, vor liebe
zu ihm. Mache du deinen profeten Mohammed fiir dein herz
ebenso, so dass seine liebe dein herz beherrscht und sein bild
(timtal) zwischen die augen deines innern gesichts fiir dauernd zu
stehen kommt. Fihrst du unentwegt in der segenssprechung iiber
den profeten fort, in diesem zustand, so iiberhduft Gott dich mit
gnade und kein geschopf ausser seinem profeten hat einen dank
zu fordern. Dein herz wird poliert, dein innerstes rein und es
weicht nicht ab, das schwarze deines innern blicks wird zu einem
thron fiir die epifanie Gottes, ein teppich fiir das kalifat (des
profeten)... Du wirst erweckt am jiingsten tag unter dem banner
des profeten, wenn die menschen unter den bannern ihrer
scheiche sich scharen. Du holst die vordersten und ersten ein...
Die ziigel des mohammedkalifats ergriffen und behielten eine
ganze anzahl grosser, darunter Niir ad-din a$-Stini, Ahmad az-
Zawawi, “All al-Hawwas, Muhammad al-Manzalawi und andere.
Sie beschiftigten sich mit der segenssprechung iiber den
profeten, bis sie direkt von ihm (10) horten und sich von ihm
fiilhren und von den lichtern seiner lampennische erleuchten
liessen in seiner nachfolge, im ruhen und in bewegung, und sie
wurden damit beehrt, ihn im wachen zu sehen. Er erzog sie ohne
zwischeninstanz.

Abu 1-Baqa® al-Makki (“Ugaymi) fdhrt nach mitteilung des
vorigen fort: Einer von den vertretern dieser art, die ich erlebt
habe, ist Ahmad (b. Muhammad b. Ahmad) ad-Dagani, denn er
erzdhlte mir, er habe den koran vor dem profeten gelesen im
traum und im wachen. Er folgte aufs genaueste der sunna in allen
seinen bewegungen, soviel wir wissen, und das beweist die
ehrlichkeit seiner dusserung, und seine grossartigen wundertaten
zeigen seinen weg. Er beehrte mich (‘Ugaymi) mit der iiber-
lieferung des korans von ihm mit diesem sanad, nachdem ich ihn
von anfang an ihm vorgelesen und von ihm sure 55 gehort hatte.
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Er gab mir die allgemeine igaza fiir den ganzen koran und fiir
alles.

Erwidhnen wir noch unsern sanad auf einen andern beriihmten
mann in dieser tariga, damit der segen (madad) sich verviel-
faltige. Wir sagen: Uns hat unser scheich (Dagani?) es mitgeteilt
von seinem scheich Ahmad b. “Ali a3-Sinnawi von seinem onkel
‘Abdalwahhab b. ‘Abdalquddus von °Ali al-Hawwas vom pro-
feten, nachdem ich schon von Nir ad-din a§-Sini mehrere for-
meln der tasliya auf profetischen hinweis iiberliefert hatte. Sie
werden noch mitgeteilt werden. Hernach werde ich auch noch die
formel des ®Abdassalam b. Masi§ mitteilen.

(10) Uns teilte Ibrahim b. Muhammad al-Maymun al-Qahiri
mit auf autoritit von Sams ad-din Muhammad b. Ahmad ar-
Ramli von Zakariyya 1-Ansari von Ahmad b. °Alil b. Hagar al-
°Asqalani von Magd ad-din Abu Tahir Muhammad b. Ya‘qub al-
Fayruzabadi mit generaligaza fiir alles, was er geschrieben hat,
nidmlich: Fayriizabadi in seinem buch As-silat wal-busra fi s-salah
‘ala sayyid al-baSar schreibt: Abschnitt: Uber die art und weise
der tasliya und iiber die ausdriicke, die die sunna darin iiber-
liefert: Abt “Abdallah Muhammad b. °Abdarrahman b. “Ali b.
¢Abdarrahman an-Numayri zdhlt am anfang seines buches Al-

a‘lam simtliche formen, die vom profeten und den profetenge-
nossen iberliefert sind, auf. Es folgte ihm Abu 1-Hasan °Ali b.
¢Abdalkafi (as-Subki) in seinem buch Sifa’ as-sagam fi ziyarat
hayr al-anam, und ich (Fayriizabadi) folge ihnen:... (folgen viele
formeln angeblich iltester rasliyat... Das geht bis p. 24).

P. 25 kommt die versprochene formel des “Abdassalam b.
Masis, in der die bitte ausgesprochen wird: (O Gott)... und
vereinige mich mit dir (igma® bayni wa-baynak, sc. Gott).

(26) Ich mochte nun noch die silsilat as-suhba mit den fugaha’
erwihnen wegen ihrer beziehung zu dieser tariga (muham-
madiyya). Ich (‘Ugaymi) sage: Ich war schiiler (sahibtu) bei
Ahmad b. Muhammad ad-Dagani, er bei Ahmad b. “Ali a¥-
Sinnawi, er bei Ahmad b. Qasim al-Qabbadi, er bei Kamal ad-din
at-Tawil, er bei Yahya al-Munawi.

Ferner war ich schiiler bei Abu Mahdi ¢Isa b. Muhammad b.
Muhammad b. Muhammad al-Ga®fari al-Magribi, er bei
mehreren, darunter °Ali b. ‘Abdalwahid al-Ansari, er bei Ahmad
b. Muhammad al-Magribi al-Muqri (Maqqari) al-Qurasi, er bei
seinem onkel Sa‘id b. Ahmad al-Magribi, er bei °Abdarrahman b.
Muhammad Saqin, er bei Zakariyya b. Muhammad al-Ansari, er
bei Ridwan b. Muhammad al-°Ugbi, er und Munawi bei
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Muhammad b. Muhammad b. al-Gazari, er bei Salah ad-din
Muhammad b. Ahmad b. Qudama al-Hanbali, er bei “Ali b. an-
Naggari, er bei Abu ‘Ali Hanbal b. “Abdallah ar-Rusafi al-Mu-
kabbir usw.... bei “‘Abdallah b. al-°Abbas, er beim profeten.

Tariga siddigiyya. Diese ist erwidhnt von (27) Ibn °Ata°allah as-
Sikandari in Miftah al-falah 30-34.23

Er schreibt: Sie geht zuriick auf Abu Bakr as-Siddiq...
(abgekiirzt wiedergegeben).

(28) Darum?24 beschrinkten sich viele leute auf dieses mittel der
pfadbeschreitung, viele leute im Jemen und andere scheiche, wie
Nir ad-din a$§-Stini, Ahmad az-Zawawi, Muhammad b. Dawid
al-Manzalawi. Sie beschiftigten sich unentwegt mit ihr, bis ihnen
der mohammedgeist (ar-rih al-muhammadi) zuerst im traum,
dann im wachen erschien, sie erzog, leitete und auf die hochsten
standplédtze fiihrte. Sie lernten von ihm und liessen sich
erleuchten aus seiner lampennische und werden am jiingsten tag
unter seinem banner auferweckt werden, wenn die fugara® sich
unter den fahnen ihrer scheiche scharen, und sie werden die vor-
dersten und ersten einholen. Welche gnade welcher rang! Nir
ad-din a¥-Stni hat verschiedene arten in der segenssprechung,
mit denen er in seiner sitzung in der Azhar und anderswo
arbeitete. Viele seiner gefolgsleute wie °Abdalwahhab a-Sa°rani,
Bulqgini und dessen sohn Ahmad und andere setzten es fort. Sie
hatten erprobten und beriihmten segen.

Erwdhnen wir jetzt den sanad darin und was vorher und nach-
her an suren und haditen vorhanden ist. Wir sagen:

Ich iberliefere sie von unserm scheich Abu °Ali Ahmad b.
Muhammad al-Madani von seinem vater Muhammad b. °Isa at-
Tilimsani von °Ali al-Muttaqi... usw. bis zuriick auf Aba Bakr as-
Siddigq.

Ich iberliefere diese tariga aber auch von Ahmad b.
Muhammad ad- Dagam Sinnawi.

Ich iiberliefere sie auch von °Isa b. Muhammad al- Ga‘fari al-
Magribi... (30) “Abdalwahhab as- Sa°rani von Nur ad-din a§-
Stni. Er eroffnete seine sitzung der tasliya in der nacht auf den
freitag und den freitag selbst mit sure 18, sure 36, auf sie
beschriankt an andern tagen als freitag nacht, dann sure 67, sure
108, wiederholt etwa drei sfirengrade, dann sure 112, an andern
tagen als freitag linger wiederholt, dann sure 113-114, sure 1,
sure 2,163, dann den thronvers (sure 2,255), bis ende sure 2,

23 Hrsg.: Siehe Text V, 421-26.
24 Hrsg.: Derselbe text bis zum ende auch in Text LXVI, 508 f.
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dann sure 33,56 und sprach dann die verschiedenen arten zasliya,
zuerst die ibrahimiyya.

LXVIII
(Ma“sal 12, 92-95; D 1.1.15.4, 58)

(92) Mahammad Wa‘aziz (gest. 1248/1833 in Tiznit), eine der
stiitzen der tariga nasiriyya (93), war versessen auf die
segenssprechung auf den profeten und nahm auch zuflucht zu ihr
in gefahren (Sada’id). Als Hasim at-Tazarwalti Tiznit belagerte
nach beginn des 13. jahrhunderts/ende 18. jahrhunderts, ging er
an allen quartieren von Tiznit herum mit der segenssprechung
auf den profeten, damit Gott sie schiitze, indem er vor jedem
haus stehen blieb und eine bestimmte anzahl von malen die
formel hersagte.

Einmal iiberbrachte ihm ein bote des al-°Arabi ad-Darqawi
einen brief, in dem es hiess: Ich bin der, von dem du in der welt
der geister zehrst (tastamidd) — und er gab ihm ein zeichen dafiir
— ich mo6chte nun, dass wir uns auch in der welt der trugbilder
(=korper) kennen lernen.

Mahammad Wa‘aziz sah oft den profeten im traum und in der
welt der urbilder (‘@lam al-mital), wie sicher iiberliefert ist.

Die grossen gelehrten liessen ihn immer vorbeten, wenn er bei
ihnen erschien...

°Abdallah at-Tamrawi ar-Rasmilki, der grosse gelehrte,
wiinschte einmal von Mahammad Wa‘aziz, dass er ihn mit dem
profeten zusammenkommen lasse (yagma® baynahii wa-bayna n-
nabt). Als Tamrawi eines tages in einem streitfall kurz vor dem
gelingen der schlichtung stand, kam Mahammad und rief, er solle
sofort herkommen, um seinen wunsch erfiillt zu finden. Doch der
gelehrte zogerte, um den fall noch zu ende zu bringen. Der stfi
musste ihm hierauf sagen, er habe die gelegenheit verpasst.
Tamrawi liess nicht locker. Der siifi sagte: Nur wenn du deine
mauleselin auf dem weg Gottes einem armen gibst. Das tier war
ein dusserst kostbares. Der gelehrte suchte einen, dem er sie
schenken konnte, und erlangte seinen wunsch (d.h. kam mit dem
profeten zusammen).

(95) Einmal beklagten sich die schiiler von Timgidist iiber ihr
schweres verstehen der dinge. Da fragte er sie: Warum sprecht ihr
nicht 3000 mal die segenssprechung auf den profeten? Die schii-
ler erwiderten: Wie sollten wir dazu zeit haben bei dem dauern-
den schulehaben. Mahammad versetzte: Kann euereiner nicht bei
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seiner beschiftigung dreimal sagen: “O Gott, segne unsern herrn
Mohammed, deinen knecht und gesandten, den analfabetischen
profeten, seine familie und seine genossen und spende ihnen heil
im ausmass der grosse deines wesens zu jeder zeit und stunde!”
Denn einmal diese formel wiegt tausend. Dies erzdhlten die schii-
ler dem scheich Abil 1-°Abbas. Dieser sagte ihnen: Habe ich euch
nicht schon mehrfach gesagt, was euch Mahammad Wa‘aziz sagt,
nimmt er alles aus dem mund des gesandten Gottes.

) LXIX
(Sarqt: Bugya 155-157; D 1.1.15.4, 102c)

(155) Der erste, der von diesen sadat in Wazzan wohnung
nahm, war ihr ahnherr (grossvater) °Abdallah a$- -Sarif. Er suchte
vorerst fromme leute, jemand, der ihn leiten konnte. Er gelangte
zu Ahmad b. “Ali as-Sarsari, einem der grossen der tariga
tabba‘iyya gaziliyya. Er schloss sich ihm als novize an. Er liess
ihn im garten arbeiten. (156) So blieb es eine weile. Dann
schickte er ihn nach Tetuan zum studium, dann von dort nach
Fes. Er studierte dort eine weile und tat die ersten wunder. Als
Sarsari 1027/1618 starb, liess sich °Abdallah as- -Sarif in MadSar
Sagiza von den masmudastimmen nieder und zog sich von allen
menschen zuriick. Das dauerte etwa 14 monate. Niemand kam zu
ihm und er ging zu niemand. Nur der scherif °Abdalkabir I°lawut
kam zu ihm, wohl um ihm lebensnotwendiges zu bringen. Dieser
berichtet:

Niemand trat zu ihm, sei es in der nacht, sei es am tage, der ihn
nicht dastehend fand bei unabléssiger wiederholung des satzes: O
Gott, segne und griisse unsern herrn Mohammed, den illiteraten
profeten, seine familie und seine genossen! Dies ohne unterlass
ausser bei den ritualgebeten. Er erzédhlte weiter: Ich trat zu ihm
am morgen der nacht, in der ihm die erdffnung zuteil geworden
war, vor anbruch des morgens, und fand ihn riicklings auf dem
boden liegend. Ich lehnte das ab und sprach ihn darauf an. Er
antwortete: Diese nacht hatte ich die er6ffnung. Der profet be-
suchte mich und befah]l mir: “°Abdallah, streck hidnde und fiisse
und empfang den, der zu dir gekommen ist! Wer sie dir kiisst,
der bleibt mit der holle verschont.” Ich entschuldigte mich beim
profeten, ich konne keinen menschen sehen. Der profet
wiederholte den befehl. Ich entschuldigte mich zum zweiten mal,
und dann noch zu einem dritten mal. Da verliess er mich und ich
stellte mich auf zum aufruf der menschen zu Gott. Er verliess
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dann MadSar §aqiza und kam nach al-Magal, wo es ihm aber
abermals zu eng wurde, so dass er wieder abzog und in Wazzan
im ehemaligen haus des sayyidi Abd Silham wohnung nahm.

Man berichtet, seine litanei (wird) sei 420 000 mal die tasliya
gewesen (druck “zwanzighunderttausend und vierhundert-
tausend”, das erste “hundert” scheint ein fehler zu sein). Das ist
ein durchbruch des normalen, aber bei ihm nicht zu verwundern.
Einer soll den koran in einer halben stunde durchrezitiert und
gesagt haben: So den kopf nach links gedreht, eine patma, und
so, nach nach rechts gedreht, eine patma. Abdallah a$-Sarif starb
1089/1678. Das viele segensprechen hatte er von seinem vater
tibernommen, der es tags und nachts trieb. Oft sagte er: Die mén-
ner haben die hochsten standpldtze nur durch viel segens-
sprechungen erreicht.

Sein sohn Muhammad war sein nachfolger. Er iibernahm das
viele segensprechen tags und nachts von seinem vater. Er sagte:
Die ménner haben die hochsten standpldtze nur durch viele se-
genssprechungen iiber den profeten erreicht. Er starb 1120/1708.

Ihm folgte sein sohn at-Tihami, der der tariga seines vaters und
seines grossvaters treu blieb, ndmlich der iibung, viel den segen
iiber den profeten zu sprechen. In der jugend hatte er seinem
grossvater gedient, der ihm viele miihen auferlegte, um ihn zu
einem edlen menschen zu machen. Dieser begleitete ihn zu hause
und auf reisen und schitzte ihn aufs hochste. Wenn der
grossvater beten wollte, brachte er ihm das wasser und wartete,
bis er fertig war (157), brachte ihm dann die sandalen. Einmal
fiel ihm dabei ein, dass er die sandalen des grossvaters anders
tragen sollte, und tat sie unter die achseln, spiter aufs herz,
schliesslich auf den kopf. Wenn der grossvater den kopf zu
heben begann nach beendigung des gebets, nahm er die sandalen
schnell in die hand. Aber einmal ertappte ihn der grossvater mit
den sandalen auf dem kopf. Der enkel erklidrte: Wenn es noch
einen hoheren platz gibe, wiirde er sie dorthin tun. Der gross-
vater betete fiir ihn und sprach: O Gott, niitze ihm so, wie die
erde vom himmel nutzen hat! Er wiederholte dieses gebet mehr-
fach. Einem fagqir seines vaters, der ihn in Fes fragte, was seine
stellung unter den heiligen sei, antwortete er, ohne alle pri-
tension: Ich bin wie die erde, und die heiligen sind wie die pflan-
zen. Damit deutete er an, dass er der erzheilige (qutb) sei. Er starb
1127/1715.
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LXX
(°Abdalqadir al-Gaza®iri: Mawagif 1, 159-163; D 1.1.18, 165-
166)

(159) Eine der gnaden (niam) Gottes mir gegeniiber ist, dass
ich, seit sich Gott meiner erbarmte, so dass ich mich selbst
erkannte (lies ma‘rifat), seine ansprache und seine eingebung
immer in koranversen erfuhr, sure 41,42 “an die weder von
vorne noch von hinten herankommt, was unwahr ist, herabge-
sandt von einem, der weise und des lobes wiirdig ist”. Die
gebetszwiesprache mit dem koran gehort zu den frohbotschaften
der Mohammederbschaft (wirata muhammadiyya), denn die
leute, die trdger dieser bewandtnis, haben gesagt: Jeder, mit dem
in der sprache eines profeten zwiegespridche gefiihrt werden, ist
erbe des betreffenden profeten, der diese sprache sprach. Wer mit
dem koran angesprochen wird, ist demgemdss erbe sdmtlicher
profeten, also muhammadi, denn der koran enthilt simtliche
sprachen, wie der standplatz Mohammeds sdmtliche standplitze
enthdlt.

(160) Zu diesen gnaden Gottes gehort ferner: Als ich nach
Medina gelangte, stellte ich mich gegeniiber dem heiligen gesicht
(des profeten) hin und sprach: “O gesandter Gottes, dein knecht
ist an dieser tir. O gesandter Gottes, dein gespréchspartner
(kalim) ist an deinen schwellen. O gesandter Gottes, ein blick von
dir macht mich unbediirftig. O gesandter Gottes, eine zuneigung
von dir stellt mich zufrieden.” Da horte ich den profeten zu mir
sagen: “Du bist mein sohn (waladi) und bei mir angenommen
(magbil ‘indi)”, mit diesem prosareim. Ich wusste nicht, ob die
leibliche abstammung oder die kindschaft des herzens gemeint
war. Ich hoffe (hoffte?) aber, es <sei> beides zusammen gemeint.
Ich lobte Gott und sagte dann bei jenem mawgqif: “O Gott, ver-
wirkliche dieses horen (sama‘) mit dem sehen der heiligen gestalt
(ru’yat as-Sahs a$-Sarif)”, denn der profet garantierte sicherheit
(“isma) im sehen (gemeint ist offenbar: sicherheit vor trug), sagte
er doch: “Wer mich sieht, hat die wahrheit (haqq) gesehen, denn
der satan verbildlicht sich nicht mit meiner gestalt.” Er garantierte
diese sicherheit nicht beim horen von worten.

Hierauf setzte ich mich gegeniiber den beiden fiissen des profe-
ten (offenbar steht man vor seinem gesicht, sitzt aber vor seinen
fiissen; diese ordnung schon wegen des gedrédnges vor dem
profeten), indem ich mich anlehnte an die ostwand der moschee
und Gottes gedachte. Da verlor ich das bewusstsein (su“igfu) und
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wurde absent von der welt und von den lauten stimmen in der
moschee, die koran lasen, litaneien und bittgebete sagten, und
von mir selbst. Ich horte jemand sagen: “Das ist unser herr aus
der Tihama.” Ich hob den blick im zustand der absenz (gayba).
Dann vereinigte sich mein blick mit ihm, wie er aus dem fen-
stergitter (Subbak) bei seinen fiissen heraustrat. Er schritt zum an-
dern fenstergitter und durchdrang es in meiner richtung. Ich sah
<ihn> in seiner vollen pracht, beleibt und bei besten kriften,
doch mit stirkerer grauheit der haare und mit kréftigerem rot des
gesichts, als wie ihn die schilderer seines aussehens beschrieben
haben. Als er sich mir gendhert hatte, kehrte ich zu meiner sin-
nesempfindung zuriick und lobte Gott.

Dann begann ich wieder Gottes zu gedenken und verlor das
bewusstsein wie das erste mal. Sure 33,53 wandelte mich an:
“Wenn ihr gerufen werdet, tretet ein, und wenn ihr gegessen
habt, geht wieder auseinander!” Als ich wieder zu sinnen kam,
lobte ich Gott und blickte auf den koranvers. Ich sah, dass er die
verschiedensten arten der frohbotschaften enthielt. “Wenn” (ida)
meint die realitdt und ist stark: ihr seid eingeladen (gerufen).
(161) “Ihr gerufen seid” ist passiv, gemeint ist der ruf Gottes und
des profeten und der befehl, einzutreten, steht nach dem ruf.
Darin ist dusserste liebenswiirdigkeit und ehrung (fiir die gerufe-
nen). “Wenn ihr gegessen habt”, ist aussage, dass die einladung
zur ehrung, freundlichkeit und speisung erfolgte. “Geht aus-
einander” ist befehl im sinne einer erlaubnnis, sich nach der be-
wirtung wieder zu zerstreuen. In der aussage, dass die einladung
zur ehrung und die erlaubnis zum weggehen nach der freund-
lichkeit, die man erhalten hat, steht, ist dusserstes entgegenkom-
men und grosste freundlichkeit ausgedriickt.

Dann begann ich wieder Gottes zu gedenken. Wieder verlor ich
das bewusstsein. Mir wurde sure 15,46 eingegeben: “Geht mit
‘heil!” in sicherheit in sie (=paradiesesgérten) ein!” Als ich wieder
zu sinnen kam, lobte ich Gott iiber die wiederholung der frohen
botschaft.

Dann begann ich erneut mit dem gottesgedenken und verlor
abermals das bewusstsein. Es wurde mir eingegeben sure 10,2:
“Und verkiinde denen, die glauben, dass sie bei ihrem herrn
einen sicheren fuss haben”. Als ich wieder zu sinnen kam, lobte
ich Gott und wusste, dass der sichere fuss (gadam as-sidg) der
profet sei und dass er mir befahl, eine mittelinstanz (wdsita) in
der tibermittlung dieser frohbotschaft an seine gemeinde zu sein.
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Dann vermehrte ich meine hinwendung zum gottesgedenken.
Ich verlor das bewusstsein abermals, und es wurde mir ein-
gegeben sure 3,73: “Sag: die giite liegt in der hand Gottes, er gibt
sie, wem er will”. Als ich wieder zu sinnen kam, lobte ich Gott
und wusste, dass es besagte, dass alle diese hulderweisungen
(ni‘am) nicht etwa vergeltung fiir ein wissen, ein tun oder einen
zustand seien, sondern dass sie reine giite und gnadenerweisung
seien.

Dann vermehrte ich wieder meine hinwendung zum gottes-
gedenken und verlor erneut das bewusstsein. Es wurde mir sure
16,102 eingegeben: “Sag: der heilige geist (=koran) hat von
deinem herrn mit der wahrheit herabgesandt, um diejenigen, die
glauben, zu festigen, und als rechtleitung und frohbotschaft fiir
die, die sich (Gott) ergeben haben (muslimiin)”. (162) Als ich
wieder zu sinnen kam, lobte ich Gott fiir die in diesem koranvers
enthaltenen frohbotschaften und geheimnisse.

Dann vermehrte ich meine hinwendung zum gottesgedenken,
verlor wieder das bewusstsein und erhielt die eingebung von sure
40,81: “Und Gott ldsst euch seine zeichen sehen. Welches der
zeichen Gottes wollt ihr ablehnen?” Als ich wieder zu sinnen
kam, lobte ich Gott und sagte: Ich leugne keines der zeichen
Gottes. Der mensch bekennt die giite (vorziiglichkeit, fadl) Gottes
zu ihm (vor ihm?).

Dann begab ich mich an den ort meiner zuriickgezogenheit
(‘uzla). Ein sufischeich trat zu mir und sagte: Wenn du dich dem
gesandten Gottes zuwenden willst, so lege zwischen dich und ihn
eine vermittlungsinstanz (wdasita) aus der zahl der grossen
(heiligen) wie “Abdalqadir al-Kilani oder Muhyi d-din al-Hatimi
oder Sadili oder ihresgleichen! Ich versetzte: Zuerst mochte ich
meinen herrn und gebieter um erlaubnis bitten, an dessen
schwelle ich bin (=Mohammed). Ich begann Gottes zu gedenken,
verlor das bewusstsein und erhielt eingegeben sure 33,6: “Der
profet steht den gldubigen ndher als sie selbst.” Als ich wieder zu
sinnen kam, lobte ich Gott, und als jener scheich wieder zu mir
kam, sagte ich zu ihm: Mein herr und gebieter (=Mohammed)
will nicht, dass zwischen mir und ihm eine zwischeninstanz
(wasita) ist (moglich auch: dass du zwischen mir und ihm
zwischeninstanz seist), sondern teilte mir mit, dass er mir ndher
stehe als jeder andere, sogar als ich selbst.

Dann, dann, dann... usw. (das heisst wohl: Dann hatte ich wei-
tere solche eingebungen).
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Als mir zum ersten mal eine er6ffnung zuteil wurde in der welt
des guten und des lichts, vereinigte ich mich (igtamatu) mit
Abraham (al-halil) auf dem platz des umgangs um die ka‘°ba
(mataf). Er war in einer grossen versammlung und erzidhlte die
geschichte von der zerbrechung der gotzenbilder. Ich sah ihn in
dem alter, in dem er damals gewesen war, als er sagte (sure
21,60): “Irgendwelche sagten: Wir haben einen burschen von
ihnen sprechen horen” (ndmlich Abraham). (163) Nie sah mein
auge einen schoneren, wie sollte das auch moglich sein, da der
profet (Mohammed) seine schonheit mit sich selbst verglich:
“Und ich sah Abraham, und ich bin ihm am &#hnlichsten von
seinen sohnen”. Ich wusste, dass ich einen teil des erbes von ihm
in der liebe der menschen (zu mir) haben wiirde, denn er sagte ja
(sure 26,84): “und verleih mir einen guten ruf unter den
spateren!” Gott erhorte Abraham, und in der liebe zu ihm
vereinigten sich die meisten religionsgemeinschaften (milal) und
glaubensrichtungen (firaq). Das hatten keine andern gott-
gesandten.

LXXI
(Sarqi: Bugya 79-83; D 1.1.18, 101-102)

(79) Die tiganiyya heisst aus folgenden griinden muham-
madiyya:

1) Die tiganiyya ist die zweite der drei furug, die der verfasser
des Mizab ar-rahma ar-rabbdniyya aus den Gawdahir al-ma‘ant
herausgezogen hat. Es gilt fiir die tiganiyya die definition des
‘Ayyasi, Rihla 2, 21725,

Sa‘rani: Anwar qudsiyya, berichtet (vgl. Tabagat 2, 145), dass
Ahmad az-Zawawi sagte: Unsere tariga ist, dass wir viel den
segen iiber Mohammed sprechen, bis wir zu denen gehoren, die
bei ihm sitzen (gulasa’ihi), und im wachen seine schiiler sind
(nashabahi) wie seine genossen und ihn iiber unsere weltlichen
dinge und nach den haditen befragen, die die huffaz bei uns fiir
schwach erkldrt haben, und nach seinen angaben dariiber
handeln usw.

Kurz, der pol, um den die pfadbeschreitung in der tariga
muhammadiyya Kreist, ist das viele segensprechen und griissen
des profeten, wobei der gedenkende im bestméoglichen und
vollkommensten zustand ist durch vergegenwirtigung der

25 Hrsg.: Meier fiigt hinzu: hier iibersetzt s.v. fasliya im ritus der stfiyya;
hier Text LX, 501 f.
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bedeutungen des gedenkens und genaues hinhodren nach besten
kréften, ebenso durch (?) vergegenwirtigung seiner gestalt im
inneren und der iiberzeugung (i‘tigad), dass er vor ihm sitzt und
seine hilfe anstrebt (mustamidd). Kann man seine korpergestalt,
so wie sie in den liberlieferten haditen beschrieben ist, vergegen-
wirtigen, so ist das vollkommener und wirksamer. Kann man es
nicht, so soll man sich vergegenwirtigen, dass man vor einer
lichtgestalt mit lichtkleidern in #usserster erhabenheit und
schonheit und mit den qualifikativen der vollkommenheit sitzt.
Dies soll man fortsetzen, bis einem im herzen das licht der
segenssprechung aufleuchtet und die gestalt des profeten (80) ei-
nem im geist (dihn) sich einprigt (tantabi®), jedesmal wenn man
daran denkt und dariiber meditiert. Das ist die schwéchste stufe
der einpragung (intibac). Dann geht man zur einprigung seiner
gestalt in die augen der inneren sehkraft (basira) zur zeit der
segenssprechung iiber ihn iiber. Dann weiter zur einprigung der
gestalt des profeten den augen des herzens, jedesmal wenn man
seine augen hinrichtet im traum oder im wachzustand. Von
diesem zustand geht sie dann in das sehen des profeten im
wachzustand von angesicht zu angesicht tiber.

Hier gibt es zweierlei leute:

Die einen sehen im wachzustand seinen geist in der form seiner
dusseren gestalt.

Die andern sehen seine dussere gestalt und so, wie wenn er in
seinem leben bei ihnen wire. Diese haben den hochsten rang im
sehen des profeten.

Dies ist eine zusammenfassung dessen, was die scheiche iiber
die tariga muhammadiyya im speziellen sagen. Auch wenn alle
turuq allgemein gesprochen muhammadiyya sind, so zeichnet
sich doch die tiganiyya mit diesem grossen vorzug aus...
Ausserdem zeichnet sie sich als tariga muhammadiyya durch eine
fiillle von gnaden und bevorzugungen seitens Gottes aus, und
zwar durch die segenssprechung in form der yagita farida, d.h.
der salat al-fatih... Dariliber im Mizab ar-rahma ar-rabbaniyya...
(folgt zitat)...

(81) 2) Mohammed sagte zu Tigani: Deine fugara’ sind meine
fugara’, deine schiiler meine schiiler. Also sind alle, die von ihm
oder von den durch ihn autorisierten diese litanei (wird)
iibernehmen, im besitz dieser zuschreibung, ob sie die tariga
talita des Mizab haben oder eine andere tariga der zweige dieser
unserer tariga. Sie sind muhammadiyya.
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3) Mohammed gewihrleistete seinen anhédngern, dass er Tigani,
bei ihnen ihn, Mohammed, vertrete in allen schwierigkeiten. Der
profet wird anwesend sein beim tod, wenn sie sterben, und sei es
in weitentfernten lindern und an weit auseinanderliegenden orten
mit verschiedenen sprachen und arten. Leute, deren vorteil dies
ist, verdienen die mohammedische zuschreibung (idafa muham-
madiyya).

4) An einem zeichen (°alama) lassen sich die so ausgezeich-
neten erkennen: Einem jeden ist zwischen den augen der satz
geschrieben: “Mohammed ist der gesandte Gottes”, und auf der
hinterseite des herzens der satz: “Muhammad b. “Abdallah”, auf
dem kopf hat er eine krone aus licht, auf der geschrieben steht:
“Der ursprung der tariga tiganiyya ist die haqiqa muham-
madiyya”. Einige wollen diesen stempel Mohammeds bei einigen
zwischen den augen gesehen haben. Ja einige wollen den ange-
horigen der tiganiyya sofort erkannt haben, auch wenn sie ihn
nie gesehen hatten. Nicht unwahrscheinlich, dass sie diesen ab-
druck durch abhebung der decke sehen, was natiirlich nur begna-
deten zuteil wird.

(82) 5) Die tiganiyya gleicht der milla muhammadiyya, inso-
fern diese letztere die letzte milla ist, denn sie ist die letzte der
turug. Nach ihr wird niemand mehr eine neue tariga heraufbrin-
gen, weil alle turug in der tarigat as-Sadili enthalten sind, ausser
der tiganiyya. Darum heisst sie muhammadiyya.

6) Die tiganiyya annuliert sdmtliche <stempel> und ihr stempel
gilt fiir alle stempel, er selbst enthilt keinen stempel mehr. Wie
Mohammed das gesetz gab, so vereinnahmt der stempel der
tiganiyya alle gesetze, ohne von einem andern vereinnahmt zu
werden. Wegen dieser entsprechung heisst sie muhammadiyya.

7) Wer eine litanei (wird) der scheiche verldsst, um der tiga-
niyya beizutreten, den schiitzt Gott im diesseits und im jenseits.
Er hat nichts zu fiirchten vor Gott, dem profeten oder seinem
fritheren scheich, ob dieser noch lebt oder nicht. Wer aber
mitglied war und dann anderswo eingetreten ist, dem bliihen un-
bilden im diesseits und im jenseits, wie auch Mohammed beziig-
lich seines gesetzes verkiindet hat. Wegen dieser besonderheit
heisst sie muhammadiyya.

8) Am ende der zeiten miinden alle turuq in diese rariga
muhammadiyya, ndmlich dann wenn die turuq eine einzige rariga
und die konfessionen eine einzige konfession werden, wie die
apokalyptiker erkldrt haben. Wegen dieser entsprechung auch
heisst die tariga muhammadiyya.
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9) Mohammed ist eifersiichtig auf die tiganiyya und wird
beleidigt von denen, die sie beleidigen, wie Tigani sagte. Darum
auch muhammadiyya.

10) Tigani war al-patm al-muhammadi al-aShari (7), der alle
gnaden der heiligen besass, wie Mohammed alle vollkommen-
heiten sédmtlicher profeten und gottgesandten besass. Auch darum
muhammadiyya.

11) Gott gibt den tiganiyylin proportional so viel mehr gut-
punkte und lohn gegeniiber den andern orden wie den muslimen
gegeniiber den andern religionszugehdrigen, als wirata muham-
madiyya. Ihre adkar sind teils soviel wert, wenn sie nur einmal
ausgesprochen werden, wie die gottesdienstlichen werke aller
erkenner, teils dreimal soviel wert wie (83) der gottespreis der
ganzen welt.

) LXXII
(Gawahir al-ma‘ant 1, 129-131; D 1.6.2, 85)

(129) Tigani: Der profet teilte mir im wachzustand, nicht im
traum mit: Du bist mir einer der sicheren, und jeder, der dich
sieht von den sicheren (amin), wenn er stirbt im glauben, und
jeder, der dir mit einem dienst oder anderes wohltut, und jeder,
der dich speist: sie alle werden ins paradies eingehen ohne
abrechnung und ohne strafe... (130) Jeder, der mich liebt und
nicht feindselig behandelt oder der mir freundschaft entgegen-
bringt, der mich zum scheich nimmt oder von mir einen dikr
lernt, jeder, der mich besucht, jeder, der mir dient, mir ein an-
liegen erfiillt oder fiir mich betet: alle diese, von meiner geburt
an bis zum tod, ihre viter und miitter, ihre kinder, ihre gattinnen,
die eltern ihrer gattinnen, jeder, der mich genihrt hat, ihre kinder
(131), ihre eltern und die eltern ihrer gattinnen: der profet biirgt
mir und fiir alle, dass ich und sie im glauben und islam sterben
und dass Gott uns und sie vor jeder strafe sichert... usw. Dann
sagte er: Alles dies erschien mir im wachzustand, nicht im traum,
und ihr seid die geliebten und braucht mich nicht zu sehen,
sondern zu sehen braucht mich nur der, der kein geliebter von
mir ist und keinen dikr von mir gelernt hat und dessen speise ich
nicht genossen habe. Die andern hat er mir ohne bedingung eines
anblicks von mir oder mehr garantiert: sie werden bei mir sein im
hochsten paradies...
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) LXXIII
(Sarqi: Bugya 174-175; D 1.1.18, 010)

(174) Aus Sinqitis Munyat al-murid:
Und Gott gab in diesem jahr meinem scheich,
dem vollkommenen und imam eine gewaltige erdffnung:
Er sah mit den augen die quelle der barmherzigkeit
(=Mohammed)
im wachzustand. So wurde er zum fiihrer der gemeinde.
Der profet sagte: Lass alle deine scheiche und gib sie auf!
Ich bin dein erzieher und dein bester scheich.

Weiter sagte er: Du bist mein erbe und mein abkémmling,

mein wahrer sohn ohne tadel.

Die eroffnung unseres scheichs, des religionsmannes

im dorf der begliickung Abi Samgtin/Samgawn.

(175) Sa‘rani schreibt iiber den standplatz des sehens des profe-
ten im wachzustand mit dem auge des kopfes und des empfangs
von lehren aus seinem mund durch er6ffnung folgendes: Das ist
ein seltener standplatz, den nicht jeder erreicht. Unter ihm sind
200 000 schleier und 47 000 standplétze. Thre hauptsichlichsten
(ummuhatuha) sind 100 000 stidndpldtze. IThre besondersten (has-
satuha) 1000 standpldtze. Wer nicht alle diese standplidtze zu-
riicklegt, vermag nicht im wachzustand etwas vom profeten zu
empfangen.

(175) Die verse besagen: In diesem jahr, da Ahmad at-Tigani
sich von Tilimsan fortbegab, erdffnete Gott ihm in seiner giite in
miéchtiger weise hoheres. Er sah ndmlich mit den augen des
kopfes im wachzustand das antlitz des profeten und wurde beehrt
mit der schau seines angesichts... Der profet erkldrte ihm
ausdriicklich, er sei sein scheich, erzieher und biirge und er habe
keinem andern geschopf etwas zu danken. Er befahl ihm, alles,
was er von den ordensscheichen gelernt hatte, zu lassen... Er
pflanzte ihm eine tariga der awrad ein, die jeder absicht und je-
dem ziel gerecht wurde, und sprach zu ihm: Halte dich an diese
tariga, ohne klausur und zuriickziehung von den menschen, bis
du deinen standplatz erreichst, der dir verheissen ist, wobei du in
deinem zustand bleibst, ohne enge, ohne bedringnis, ohne viel
vita purgativa. Dann befahl er ihm, sich auf das zu beschrinken,
was er ihm schenkte, und den blick nur auf das bitten und hilfe-
holen bei ihm zu richten...

Im Gami® (des Ibn al-Musri/Masri) heisst es: Der profet erlegte
Tigani litaneien (awrad) auf, die nur fiir ihn waren, und auch
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litaneien, die er denen geben soll, die ihn darum bitten, ohne un-
terschied der person...

5 LXXIV
(Sarqi: Bugya 271-272; D 1.1.18, 143)

(271) Die verse im Munyat al-murid des Singiti besagen:
Ahmad at-Tigani empfing diesen wird muhammadi asma im
wachzustand miindlich vom profeten. Er hat dafiir keinen sanad
und kein vorbild ausser dem profeten. Alle vorziige dieser litanei
und derer, die sie sprechen, ist etwas, was Tigani von Mohammed
gleichfalls im wachzustand, nicht im traum, empfangen hat...
und zwar nachdem er von mehreren scheichen gelernt und in
vielen ihrer turuq sich eingebunden hatte. Er war und blieb aber
niemand verpflichtet als allein dem profeten. Unser herr und
meister ist ganz allein der profet, sagte Tigani ausdriicklich. “Gott
bestimmte unsere erdffnung und unser hingelangen nur durch
ihn (den profeten). Kein scheich hat verfiigung iiber uns”, sagte
er. Er gab aber in einem brief folgendes zu:

Die al-musabba‘at al-‘a§r haben wir miindlich von Mahmiud
al-Kurdi al-Misti. (272) Dieser hat sie von Hadir.

Die ahzab as-Sadili, die wazifat Zarriq, die Dala’il al-payrat,
ad-Dawr al-ala haben wir durch igaza des Muhammad b.
¢Abdalkarim as-Samman in Medina.

(Entstehung einer neuen grossen tradition, innerhalb deren di-
rekte belehrung durch den profeten nicht mehr anzustreben ist,
sondern die auf die eroffnung des Tigani zuriickgreift, an den
anfangspunkt der linie, auf die griindung der “kirche”. Man
bemerkt die gefahr und die parallele zur ausgliederung des islams
aus juden- und christentum!).

5 LXXV
(Gawahir al-ma‘ani 1, 133-134; D 1.1.15.4; 76)

(133) Ahmad at-Tigani: Ich fragte den profeten: Hat diesen
vorzug ausschliesslich einer, der meinen dikr von mir miindlich
empfingt, oder jeder, der ihn empféngt, auch iiber einen mittels-
mann? Der profet antwortete mir: Jeder, den du erméchtigst und
der ihn einem andern weitergibt, hat ihn sozusagen von dir
miindlich empfangen und ich biirge ihnen. Dieser vorzug wird
jedem zuteil, der diesen wird liest (tala), gleichgiiltig ob er mich
gesehen oder nicht gesehen hat.
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Tigani sagte: Der profet sprach zu mir: Bei der gewaltigkeit
meines herrn, am monat und am freitag verliess ich dich nicht26
von der morgenddmmerung bis zum sonnenuntergang. Sieben
engel waren bei mir und schrieben den namen eines jeden, der
dich an diesen beiden tagen sah auf ein schriftstiick aus gold und
schrieben sie zu den anwértern des paradieses. Ich bin zeuge
dafiir. Und sprich viel den segen auf mich an diesen beiden
tagen. Jede segenssprechung, die du sprichst, hore ich und
antworte dir. Und so werden mir auch alle deine werke vorgelegt.

Verfasser: Diese auszeichnung, dass jeder, der diesen wird ge-
lernt hat samt seinen angehdrigen und nachkommen ins paradies
eingeht, ohne abrechnung, digs ist von niemand sonst tiberliefert,
nicht von °Abdalqadir al-Gilani, °Abdarrahman at-Ta‘alibi,
Tihami oder sonst, sondern ist ausschliesslich eigenheit (husii-
siyya) Tiganis.

Tigani sagte auch: Ich sage euch, der profet biirgte uns, dass
wer uns (=Tigani) lastert (sabba) und dabei verharrt und nicht
busse tut, nur als ungldubiger stirbt. Ich sage den briidern: Wer
unsern wird empfingt und den eintritt ins paradies ohne abrech-
nung, der darin steht, hort, dem wird keine siinde schaden... we-
gen dessen, was er gehort hat, und weil er ihn (wird) zu einem
netz gemacht hat (134) zur sicherheit vor Gottes strafe in seinen
siinden.

5 LXXVI
(Gawahir al-ma‘ani 1, 135-36; D 1.1.15.4, 76)

(135) Zur salat al-fatih li-ma ugliq sagte Ahmad at-Tigani: Ich
war mit dem dikr salat al-fatih beschiftigt, als ich von der
pilgerfahrt nach Tilimsan zuriickkehrte (1191/1777, s. Gawahir
al-ma‘ani 1, 50), als ich ihren vorzug sah. Ein mal diese salat al-
fatih ist gleichwertig mit 600 000 mal eine salah, wie sie im wird
al-guyab vorliegt (?).27 Der schopfer dieses (?) wird sagte, der
verfasser der salat al-fatih, sayyidi Muhammad al-Bakri as-
Siddiqi, wohnhaft in Kairo, qutb gewesen, habe erkldrt: Wenn
einer sie ein einziges mal hersagt und nicht ins paradies eingeht,
moge ihr verfasser bei Gott... (?) — Ich (Tigani) sagte sie
jedenfalls her, bis ich von Tilimsan wieder aufbrach, um nach
Abi Samgtin zu gelangen (1196/1782, vgl. Gawahir al-ma‘ani 1,
50). Als ich dann diejenige salah sah, die einmal rezitiert 70 000

26 Am rand: Vielleicht korr.: Verlasse ich dich nicht.
27 Hrsg.: Im arab. text: Wardat al-guyib.
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durchrezitationen der Dala’il al-hayrat gleichkommt, liess ich die
Fatih li-ma ugliq und beschiftigte mich mit dieser salah, die da
lautet: O Gott, segne unsern herrn Mohammed und seine familie
so, dass es sédmtliche segenssprechungen derer, die dich lieben,
aufwiegt, und spende heil unserm herrn Mohammed und seiner
familie so, dass es ihren heilgruss aufwiegt (?); wegen der grossen
vorziiglichkeit, die ich darin sah. Dann aber (136) befahl mir der
profet, zu der salat al-fatih zuriickzukehren. Ich fragte den
profeten nach deren vorzug. Er teilte mir mir: Erstens ist ihre
einmalige rezitation gleichwertig der siebenmaligen durchlesung
des korans. Zweitens ist die einmalige rezitation gleichwertig
6000 mal von jedem fasbih in der welt iiberhaupt, jedem gottes-
gedenken und jedem grossen oder kleinen bittgebet und vom
koran, weil sie von den adkar und den bittgebeten das du‘a’ sayft
ist...

Ahmad at-Tigani teilte mir auch mit: Die salat al-fatih ist
gleichwertig 600 000 mal einer salah. Ich: Hat jede dieser
salawat einen lohn fiir den, der sie einzeln spricht? Tigani: Ja,
jedesmal entsteht daraus der lohn fiir den, der sie spricht, im
gegenwert von 600 000 andern einzelsegenssprechungen.

5 (LXXVII)
(Sarqi: Bugya 369; D 1.1.18, 07)

(369) Vers des Sinqiti: ‘
Es geniigt dir fiir den vorzug (der hadra vom freitag) die

anwesenheit des erkorenen
— unser herr segne und ehre ihn!

Sarqi:... Diese veranstaltung findet am freitag vom nachmit-
tagsgebet bis zum abendgebet statt. Versdumt man sie, so verliert
man viel, und wenn es nur die bitte um hilfe und segen
(istimdad) vom profeten ist, denn nach den worten Tiganis ist
einer der vorziige dieser hadra die anwesenheit des profeten. Das
steht nicht in den Gawahir al-ma‘ani, sondern im Gami® des Ibn
al-Musri. Vielleicht horte dieser es von Tigani erst nach dem tod
des (friihverstorbenen) verfassers der Gawahir. Jedenfalls sagt
das niemand aus sich selbst, schon gar nicht jemand wie der
verfasser des Gami°.



AUSGEWAHLTE UBERSETZUNGEN 529

5 LXXVIII
(Sarqi: Bugya 211; D 1.1.18, 02)

(211) Sahili (gest. 754/1353; GAL II, 265)28 in seinem buch
Bugyat as-salik schreibt nach erwédhnung der verschiedenen
tabagat der menschen in der einpridgung (intiba‘) der gestalt des
profeten in den seelen der menschen: Und dahinter kommt die
hochste stufe davon, d.h. dass man ihn mit dem auge des kopfes
von angesicht in der welt der sinne sieht. Das kannst du nicht
leugnen. Gott begnadet manchmal diejenigen seiner knechte, die
er will, mit der aufstellung seiner gestalt (bild, sira) vor ihn, so
dass er sie schaut (yuSahiduha). Dies ist ein mogliches (oder er-
laubtes) heiligenwunder, mit dem er seine heiligen beschenkt.
Dies aus Al-gay§ al-kabir zitiert. Danach wird ein passus aus
Rawdat an-nisrin des Muhammad b. Ahmad al-Andalusi (gest.
901/1495; Ibn Stda nr. 1064) zitiert iiber die tabagat derer, in
deren seelen die gestalt des profeten sich einpridgt. Die verse
lauten:29

Im herzen dessen, der viel den segen iiber ihn spricht,
leuchtet ein licht davon (dadurch?) auf, das wirklichkeit
ist.
Aber die menschen sind darin verschieden hoch,
je nach der art, die sie haben.
Die segenssprechung hat im geiste einiger eine verbildlichung
(tasawwur)
nach vielmaligem meditieren und denken.
Man sieht ihn im traum ohne vollkommenheit
und einer mit verbildlichung (tasawwur) bei
zuriickgezogenheit.
Er ubertrifft in den zeiten seines gedenkens die altvordern,
und der mit dem vollkommenen traum ist damit
ausgezeichnet,
und wer, wenn er die augen schliesst, im traum hinsieht,
und sein gegenteil, wer staubbeschmutzt war, wird
hocherhoben.
Wer konnte mit den augen seines kopfes ihn sehen
in der welt der sinne wegen dessen, was ihn befallen hat?

28 Hrsg.: Zu Sahilf vgl, auch Radtke, Von Iran nach Westafrika 43.

29 Am rand: = Tisiti: Gay§ 64. Der dichter heisst hier Abdallah b. Ibrahim
al-°Alawi (gest. um 1230/1820) (Wasit 38-41). Das ist wohl eine verwechslung!
Richtig wohl Ibn Stda nr. 1064.
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Der verfasser der Rawdat an-nisrin schreibt im kommentar: Mir
scheint, dass einige heilige im wachzustand seinen geist, der sich
in seiner dusseren gestalt form gibt, sehen und die leute des
hochsten standplatzes tatsdchlich seinen korper sehen, als wére er
bei lebzeiten bei ihnen. So weit Sahili (das ist Bugyat al-mustafid
80 iibernommen'!).

An anderer stelle schreibt der verfasser der Rawdat an-nisrin:
Ein nutzen der segenssprechung liber den profeten ist, dass sie
den menschen ihm né#herbringt, bis er ihm im wachzustand
begegnet und dadurch gegen beraubung (verdruckt) sicher ist.
Vor dem zusammentreffen des heiligen mit dem profeten im
wachzustand ist er in furcht vor beraubung (salb=entziehung des
profeten?). Soweit Rawdat an-nisrin.

Aus dem gesagten ergibt sich, dass das sehen des profeten mit
dem auge des kopfes in der welt der sinne und was dazu gehort,
also lernen von ihm und ihn fragen nach dingen, die auftreten,
und seinen rat einholen und dgl., dass all das verstandesméssig
moglich ist und von der iiberlieferung her sicher ist, ohne allen
widerspruch, fiir jemand, den Gott als heiligen damit auszeichnet.
Es ist eines der heiligenwunder, wie sie fiir sunnaleute denkbar
sind, da feststeht, dass der profet wie andere profeten (nach
seinem tod) immer noch am leben ist und die erlaubnis, aus ihren
gribern sich zu entfernen, fiir sie feststeht, und weil sie aus-
driicklich oder unausgesprochen tiiber translunare und sublunare
welten verfiigen.

LXXIX
(Nasr al-matani 44; D 1.1.18, 10)

(44) Al-Mahdi b. Ahmad al-Fasi schreibt in seinen “‘Awarif al-
minna fi mandqib sayyidi Muhammad b. °Abdallah muhyi s-
sunna: Muhammad b. °Abdallah b. Ma‘n al-Andalusi (978-
1062/1570-1-1651) sagte einmal zu “Abdarrahman: Der profet
entfernt sich nirgendwo von mir. Er fragte: Siehst du seinen geist
oder seinen leib? Ma°n erwiderte: Es ist natiirlich sein geist. Der
andere schwieg. Einige tage spiter fragte ihn ‘Abdarrahman: Ist
es immer noch gleich? Ma°n antwortete: Ja. Die attribute kdnnen
sich nicht von der substanz trennen, scheint mir. ‘Abdarrahman
freute sich, und seine freude wurde auf seinem gesicht sichtbar.
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_ LXXX
(Sanusi: Igaz al-wasnan 107-112; D 1.1.18, 122-124)

(107) Im hadit al-mi‘rag heisst es: Und ich habe zu deiner ge-
meinde gehorige leute gemacht, deren herzen ihre evangelien
sind. Aber sie sind (dies wohl worte Saniisis) verschiedenartig
beim empfang der (gottlichen) vorschrift, wenn diese herabge-
sandt wird. Da gibt es die muhaddatin (von oben angesproche-
nen) wie ‘Umar, wie es im hadit heisst. Es gibt auch den, der sein
eigenes herz um rat fragt. Weiter den, der mit dem engel
unterstiitzt wird (yumaddu?) in seinem erleuchteten herzen, wie
Abt Yazid, Muhammad b. Miisa. Dann gibt es den, der den
profeten schaut (al-mu$ahid ar-rasil) und von ihm alle wiinsche
erwartet, wie Sadili, Zawili (druck Zali), Abi Madyan, Abu s-
Su®ad, Matbiili, Mursi, Suyiti, al-Qanawun (?), Sa‘rani, Muhyi
d-din und andere. Wie viele zustdnde sind von ihnen iiberliefert
und wie viele ausspriiche sicher bezeugt! Einige wie Muhyi d-din
(subj.) halten sie fiir profetengenossen (sahaba).

(108) Gunayd: Die wege sind alle gesperrt ausser fiir einen, der
der spur des profeten folgt. Gunayd: Unsere wissenschaft ist an
koran und sunna gebunden. Wer nicht hadit hort, die fugaha’
besucht und seine (des profeten) hoflichkeit von den geschulten
annimmt, verdirbt die, die ihm folgen. Sahl Tustari: Ich baute un-
sere grundlagen auf sechs dingen auf: Koran, sunna, erlaubtes es-
sen, niemand verletzen, keine verbrechen begehen, die pflichten
erfiillen. Abt ‘Utman al-Hiri: Wer sich die sunna auferlegt im re-
den und handeln, spricht weisheit. Wer die eigene lust (hawa)
sich auferlegt, spricht ketzerei aus.... Ibn “Ata°: Wer sich die
regeln der sunna auferlegt, dem erleuchtet Gott das herz mit dem
licht der erkenntnis. Es gibt keine hohere rangstufe als die nach-
folge (mutaba‘a) des profeten im handeln, im befehlen, im reden
und im sittlichen. Abt Hamza al-Bagdadi: Es gibt keinen fiihrer
auf dem pfad Gottes als die gefolgschaft (ittiba“) des profeten im
reden, im handeln und in den zustinden. Weitere dicta des glei-
chen inhalts von Darani und Sibli.

Es ist klar, dass das nachdenken iiber die religion eine ihrer
wurzeln ist und dass wer die dinge bloss aufs geratewohl nimmt,
dem gesetzgeber nicht folgt. Aber die menschen sind von dreier-
lei art. Da gibt es den wissenden, der fest ist (mutamakkin) und
liber die vornahme der fragen nachdenkt. Ist er nicht mugtahid
oder kein mittlerer (mutawassit) zwischen laien und gelehrten, so
darf ihm nur jemand nachfolgen, der iiber seine verfassung sich
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gedanken macht. Pflicht ist einem solchen, was er von dem gesetz
weiss... (109). Sa°rani: Ganz frei sollte man am tag der auferste-
hung sein von jemand, der es der gemeinde schwer gemacht hat
mit etwas, was das gesetz gar nicht sagte.... Jeder, der mit seinem
verstand eine entscheidung schuf, mochte am tage der auferste-
hung sie nicht geschaffen haben, aus scham vor dem profeten.
Wenn einer zugeben muss, dass er auf dem weg des weiterden-
kens (istinbat) etwas geschaffen hat, was die menschen belastet,
und vorschiitzt, damit die nédhe zu Gott im auge gehabt haben,
wird ihm erwidert: Das geschieht durch nachfolge, nicht durch
ketzerische erfindungen... (110) Profet: Gott erbarme sich eines
mannes, der mein wort hort und behélt und ausfiihrt so, wie er es
gehort hat, d.h. buchstéblich, ohne zufiigung zu dem, was ich
verordnet habe, und ohne abstrich. Der profet wollte damit
sagen, dass die ketzerischen neuerungen zufiigungen zum gesetz
seien.

Diesen aufruf des profeten und dieses wissen haben in wirk-
lichkeit nur die traditionarier aufgenommen, die die taten und
worte des profeten genau aufgeschrieben haben und seine hadite
mit gewédhrsménnerkette (sanad) iiberliefern. Die andern haben
keinen anteil an dem gebet des profeten um barmherzigkeit und
haben von dem erbe des wissens des profeten nur so viel, wie sie
von der deutlich ausgesprochenen sunna kennen, nicht von den
weiterdenkenden erfindungen (istinbdat) oder dem freien denken
(ra’y). Abu Dawiud: Ich horte, dass Ahmad b. Hanbal sein ganzes
leben nie eine melone ass, weil er nicht wusste, wie der profet sie
ass. So weit... (7)

Muhyi d-din b. al-°Arabi a§-Sayh al-akbar schreibt im 313.
kapitel seiner Futithat: Die erben (warata) haben anteil an der
gottgesandtschaft (risala). Darum hat man iiber Mu‘ad und ande-
re profetengenossen gesagt, diese stufe (martaba) hitten erreicht
und es wiirden am tag der auferstehung zusammen mit dem pro-
feten auferweckt nur die traditionarier, die die auf den profeten
zuriickgehenden hadite iiberlieferten, in jeglicher gemeinde (also
juden, christen usw.?). Sie haben anteil an der gottgesandtschaft
und sind ibertrdger (nagala) der offenbarung, erben der pro-
feten im verbreiten der botschaft (tablig). Die fugahda’® haben,
wenn sie keinen anteil an der haditiiberlieferung haben, diesen
rang nicht und werden nicht mit den gottgesandten auferweckt,
sondern mit den gewohnlichen leuten. Der name ‘ulama® kommt
nur den traditionariern zu. Sie sind die imame in wirklichkeit.
Ebenso die asketen, gottesanbeter, die nach dem jenseits streben-
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den: sofern sie nicht haditiiberlieferer sind, stehen sie so wie die
fugaha’ da, zeichnen sich nicht unter den erben aus (?) und wer-
den nicht mit den gottgesandten auferweckt, sondern mit den
gewohnlichen menschen und unterscheiden sich von ihnen nur
durch ihre frommen werke, wie die fugaha’, die igtihad treiben,
sich von ihnen durch ihr wissen auszeichnen. Die frommen aber,
die ein gesprich mit dem profeten in ihrer enthiillung (kas3f)
haben und von ihm in der welt der enthiillung und der schau
(Suhiid) sich belehren lassen und von ihm etwas horen, die wer-
den am tag der auferstechung mit ihm auferweckt und gehdren zu
den profetengenossen (sahaba), die als schiiler mit ihm verkehrt
haben am edelsten ort und im gldnzendsten zustand. Wer diese
enthiillung nicht hat, (111) gehort nicht zu ihnen. Diesen rang er-
reicht nicht der triumer. Ein solcher wird nicht profetengenosse
(sahib) genannt, auch wenn er den profeten in jedem traum gese-
hen hat, solange er ihn nicht im wachzustand sieht in einer
enthiillung (kasf) und so von ihm hort und ihm nicht hadite als
richtig erwiesen werden, die in ihrem gewidhrsménnerweg ange-
fochten sind.

Ibn al-°Arabi schreibt weiter: Sure 2,282: “Und fiirchtet Gott.
Gott lehrt euch”. Das ist der anteil am erbe von der profeten-
schaft, dass er die belehrung des gottesfiirchtigen unter seinen
knechten iibernimmt und ihn seinem herrn nédherbringt, ja sagen
kann: Mir teilte mein herr das religionsgesetz seines profeten mit,
mit dem du ihn anbeten sollst und das er (profet) empfangen hat
von dem, der es ihm geoffenbart hat. Er ist hoch im wissen,
nachfolgend in der entscheidung. Diese leute sind keine profeten,
aber die profeten beneiden sie um diesen zustand, weil sie dies
mit thnen gemeinsam haben, dass sie von Gott belehrung
empfangen. Diese leute hatten von Gott erst belehrung
empfangen nach der gottesfurcht durch die betétigung dessen,
was der profet ihnen (im iiberlieferten islam) gebracht hatte.
Auch wenn sie auf dieser stufe stehen und ihnen ihre gottesfurcht
zum empfangen der belehrung von Gott auf den waagen der
gottgesandten und unter ihrer hut und in ihrem kreis verholfen
hat und sie beneidet werden, weil sie eben nicht gottgesandte
sind, bleiben sie bei (ma‘a) Gott stindig auf dem fundament der
dienstbarkeit, ohne dass eine herrschaftlichkeit diese triibt. Darum
die beneidung bei denen, die sie sehen (ra’thim, druck ragihim),
obwohl die gottgesandten einen héheren standplatz haben als sie.
Am tag der auferstehung wird sie das grosse zagen nicht
bekiimmern und keine furcht sie erfassen, wihrend die
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gottgesandten in hochster furcht sein werden, allerdings nicht fiir
sich, sondern fiir ihre gemeinden und die gemeinden selbst fiir
sich fiirchten. Die leute aber, die wir meinen, werden an dem tag
kein zeichen von furcht haben, denn sie werden zu Gott
auferweckt werden als eine besondere abordnung (wafd).

Hierauf schreibt Ibn al-°Arabi: So sind auch die, die von der
profetie ein solches licht empfangen und zu Gott aufrufen mit
einsicht in ihren weg. Dieses aufrufen und dieses licht, womit sie
aufrufen, sind das licht der hilfe (imdad), nicht das licht, das sie
von der lampe nehmen. Sie miissen sich denn hierin auch Gott
zuschreiben, nicht dem gottgesandten, und heissen knecht Gottes.
Ein solcher ist der aufrufer zu Gott auf befehl Gottes durch das
mittel (wasita) des gesandten Gottes im ursprung, nicht in
hinsicht auf die gottlichen wissenschaften, die ihm Gott im herzen
erdffnet und die die 6ffnung des auges seines verstindnisses
(fahm) von koran und tradition sind, die der profet (der welt)
iberbracht hat. Dieser heilige (wali) {iberbringt seinerseits kein
neues gesetz, sondern nur ein neues verstindnis (fahm gadid) des
heiligen buches, das vorher keiner in jenem wortlaut erkannt
hatte. Der gottgesandte hat das wissen, und wir haben das
verstindnis, das allerdings selbst wieder ein wissen ist.

Ibn al-Arabi: Wenn du, mein bruder, das erfasst, kennst du
gottliche geheimnisse und (112) die stufe der knechte Gottes, die
diesen rang einnehmen, ndmlich wohin er sie gelangen lésst, bei
wem sie sind, von wem sie belehrung empfangen, mit wem sie
zwiesprache pflegen, auf wen sie sich stiitzen, wo ihre stufe im
jenseits ist und ob sie im rang im jenseits einen anteil haben, wie
sie hienieden anteil an der lichthaftigkeit und der gottlichen hilfe
hatten, oder nicht. Aber im diesseits sind sie keine profeten, denn
sie empfingen ja belehrung von den profeten und lernten deren
weg.

Ibn al-°Arabi: Futihat, kap. 318: Es gibt keinen gesetzgeber
ausser Gott. Gott sagte zu seinem profeten sure 4,105: “Damit du
zwischen den menschen entscheidest auf grund dessen, was Gott
dich hat sehen lassen (ardka)”, nicht: auf grund dessen, was du
fiir richtig ansiehst (ra’ayta), ja er tadelte ihn fiir das, was er mit
eid sich fiir verboten erklédrt hatte in dem fall von “A°ifa und
Hafsa. Sure 66,1: “Warum erklérst du fiir verboten, was Gott dir
erlaubt, nur um deine gattinnen zufriedenzustellen?”. Das war
also etwas, was ihn seine seele hatte sehen (fiir richtig ansehen)
lassen. Dies zeigt dir, dass das, “was Gott dich hat sehen lassen”,
das ist, was Gott offenbart, nicht das, was man mit seinem freien
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denken fiir richtig ansieht. Stiinde diese religion auf dem freien
denken, so wire das freie denken des profeten eher richtig als das
freie denken anderer freier denker. Wenn aber dies schon fiir den
profeten zutrifft bei dem, was seine seele ihn fiir richtig ansehen
ldsst, wie ist dann das freie denken bei einem, der nicht siindlos
(unfehlbar, ma‘siim) ist und dem fehlbarkeit (hata’) ndher ist als
richtiges urteil (isaba)? Das zeigt, dass der igtihad, den der profet
erwéhnt, nur im suchen des beweises (dalil) fiir die bestimmung
der entscheidung im einzelnen fall liegt, nicht in einem gesetzge-
berischen schaffen von vorschriften (tasri® hukm) fiir den ein-
zelfall (nazila), denn das wire eine gesetzlichkeit (§ar€), die Gott
nicht erlaubt hat. Mir teilte der kadi °Abdalwahhab al-Azdi al-
Iskandarani in Mekka 599/1202-1203 folgendes mit: Ich sah
einen frommen nach dem tod im traum und fragte ihn, was er
gesehen habe. Er antwortete: Ich sah hocherhobene (marfi‘a)
und niedergelegte (mawdi‘a) biicher. Die hochgehobenen
biicher wurden mir als die haditbiicher erklirt, die niedergelegten
als die biicher des freien denkens (kutub ar-ra’y), fiir die ihre
verfasser zur verantwortung gezogen werden...

LXXXI
(Muhammad al-Bagqir al-Kattani: Targamat Muhammad al-
Karttant 49-77; D 1.1.15.4, 18-20)

(49) Der kattaninovize steht im letzten drittel der nacht auf,
verrichtet die waschung, betet 11 gebetseinheiten, wendet sich
dann Gott zu in demut und hoflichkeit und spricht:

Es folgt die litanei der morgenddmmerung (wird as-sahar), in
der sich mehrfach segenssprechungen auf den profeten finden.
(50) O Gott, segne unsern herrn und gebieter Ahmad, das ge-
heimnis des wissens, die tafel der gestaltwerdungen, und seine
familie sowie seine genossen und spende heil. Weiter (50): O
Gott, segne unsern herrn und gebieter Ahmad, dessen namen du
mit deinem namen und deinem qualifikativ vereinigt hast und
dessen korperform du nach der form des vorbilds (unmidag) der
wirklichkeit “Gott schuf unsern herrn Adam nach seinem bilde”
gemacht hast und... und seine familie sowie seine genossen und
spende heil. (54) O Gott, segne unsern herrn Mohammed, deinen
knecht und deinen gesandten, den analfabetischen profeten und
seine familie sowie seine genossen und spende heil.

Vorher (54) noch ein gedicht, an den profeten gerichtet, mit
der bitte um rasche hilfe und schliessender tasliya.
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(55-57) Unmittelbar an die eigentliche morgendimmerungsli-
tanei schliesst die mehrfach kommentierte as-salah al-
unmiidagiyya an, die beginnt mit:

O Gott, segne den, dessen geist die gebetsrichtung der geister,
der engel und des daseins ist. O Gott, segne den, der der fiihrer
der profeten und gottgesandten ist. O Gott, segne den, der der
filhrer der paradiesesanwirter, der gliubigen knechte Gottes ist,
und seine familie sowie seine genossen und spende heil. Spiter:
(56) O Gott, segne unsern herrn Mohammed, den analfabetischen
profeten, seine gattinnen und miitter der gldubigen, seine
nachkommen und die leute seines hauses, wie du gesegnet hast
unsern herrn Abraham und die familie unsers herrn Abraham
unter allen menschen, du bist hochgelobt und preiswiirdig.

(57) Dann folgt al-hizb al-mutalsim (nicht mitgeteilt).

Dann die salat al-Qasim=wird al-luzami, abgedruckt 60-66
(hiernach).

Dieses offizium soll fertig sein mit dem erténen des rufs zum
morgengebet. Sie horen dem gebetsruf zu und sprechen dann die
litanei des gebetsrufs, die wieder tasliyaformeln enthilt.

Nach dieser litanei ldsst der gebetsrufer allein oder mit einigen
(oder mit einem) der briider in besonderer weise die haylala (es
gibt keinen gott ausser Gott) ertonen, dreimal oder fiinfmal. Her-
nach rezitieren die briider die litanei der haylalat al-adan, die
(58-59) abermals tasliyaformeln enthilt.

Danach spricht der gebetsrufer oder ein mann des madih
nabawi (also einer, der sonst loblieder auf den profeten vorzutra-
gen imstande ist) die folgende segenssprechung auf den profeten:

Segen und heil sei dir, edelstes der geschopfe vor Gott,

segen und heil sei dir, o berg der ihsaniyya-selbstenthiillungen,

segen und heil sei dir, o braut des gottesreichs,

segen und heil sei dir, o geist des leibs der beiden welten,

segen und heil sei dir, o hilfe der taqgalan,

segen und heil sei dir, o fiihrer des heeres der gottgesandten,

segen und heil sei deiner gestalt unter den gestalten, deinem
namen unter den namen, deinem geist unter den geistern, deinem
leib unter den leibern, deinem herzen, dem herzen der herzen,
deinem innersten unter allem innersten, deinem grab unter den
gribern, deiner familie, deinen genossen, sdmtlichen profeten,
engeln und gottgesandten, sdmtlichen bewohnern der himmel,
der erden, der ersten und der letzten, auch uns mit ihnen, soviel
die waage hilt, das wissen erreicht, dein wohlgefallen umfasst,
der thron wiegt, in der zahl der vollkommenen worte unseres
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herrn. Wir bitten dich um huld in allem, woriiber die
bestimmungen ergangen sind.

Hierauf erhebt man sich zum friihgebet (fagr).

Folgt litanei.

Dann morgengebet (subh)

(hier also klar zwei gebete: fagr ist vor subh! Fagr ist sunna
(59); subh ist pflicht, farida (60).

Nach dem morgengebet folgt die litanei des morgengebets,
auch diese enthilt tasliyas, zuerst eine mit “o Gott, segne...”,
dann eine in form eines anrufs an den profeten selbst, wie das
gedicht in der litanei der morgenddmmerung (54), hier:

Segen und heil sei dir und deiner familie, mein herr, o
gesandter Gottes,

segen und heil sei dir und deiner familie, o edelster der
geschopfe vor Gott,

segen und heil sei dir und deiner familie, mein herr, o geliebter
Gottes.

Darauf folgt die litanei al-wird al-luziami, in der unter anderm
steht: (61) Verlaub (dustiir), o gesandter Gottes! Verlaub, o ihr
leute der wachablosung (ahl an-nawba), dann auch “o Gott,
segne unsern herrn und gebieter Ahmad, dessen namen du mit
deinem namen und deinem qualifikativ vereint hast und dessen
korperform du nach der form des musters der wirklichkeit des
‘Gott schuf unsern herrn Adam nach seinem bild’ gemacht hast.
Du spaltetest das element des gesetzten des stoffes seines von der
ichheit getragenen des ‘ich bin Gott’ ab30. Doch nein, wenn er
(=Gott) zu ihm kommt, findet er ihn (=Mohammed) als nichts,
und nur Gott wird bei ihm gefunden. Und (segne) seine familie
sowie seine genossen und spende heil. O einer (37 mal). Heil dir,
o kern aller individuen! Heil dir, o geist aller geister! Heil dir mit
der zunge ‘die dir huldigen, huldigen Gott’ (zehnmal). Es gibt
keinen gott ausser Gott, Mohammed ist der gesandte Gottes (100
mal). Segne ihn und seine familie, seine genossen, die miitter der
gldubigen (=seine gattinnen), sédmtliche profeten, engel, gott-
gesandte und auch uns mit ihnen, o barmherzigster erbarmer... O
Gott, segne unsern herrn und gebieter Ahmad, dessen namen du
mit deinem namen und deinem qualifikativ vereint hast usw....
(wie vorher). Preis sei deinem herrn, dem herrn der gewaltigkeit,
hocherhaben iiber allem, was sie beschreiben, und heil den gott-
gesandten, und lob sei Gott, dem herrn der menschen. O Gott,

30 Hrsg.: Text mir nicht ganz verstindlich.
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segne unsern herrn und gebieter Ahmad, dessen namen du mit
deinem namen und deinem qualifikativ vereint hast usw. (dies 19
mal).

(Dann die folgende erweiterung dreimal): O Gott, segne unsern
herrn und gebieter Ahmad, den verteiler (al-qasim) (darum heisst
diese litanei auch al-Qasim) der hilfen der gottlichen staatsschitze
auf die soldaten der engelhaften (?) garden aus der ozeantiefe des
riesenmeeres deiner grossziigigkeit, dessen ausstromungsgiisse
die aufnehmenden kontingentien in der welt des innen und des
aussen anzielen, dessen namen, der die traufen der erbarmungen
der gaben umfasst und ausstromt, der mit der weidung Gottes
hiitet, mit dem schutz Gottes beschirmt und mit der hut Gottes
bewacht, du mit deinem grossten namen vereint hast, durch den
die sache der welt geordnet und die sache der himmel und der er-
den dank deiner huld und deinem wohlwollen (lies ni‘matika)
ausgerichtet ist, und dessen leibliche korpergestalt du in die welt
der vermessung in erbarmerenthiillung gesetzt hast als ein urbild
(mital), dessen mohammedische form allen daseinsdingen ein-
geprigt ist, als ein titel der ewigen, immerwihrenden seligkeiten
des meeres der wirklichkeit ‘Gott schuf unsern herrn Adam nach
seinem bild’, und du spaltetest das element des gesetzten der ma-
terie seines getragenen, des geistes der welt, des Adams Adams,
des punktes des ba’ der biicher der iibersinnlichkeiten ab von der
ichheit ‘ich bin Gott’, deine grosse pforte, deine allerheiligste,
geradeste strasse, den schwimmer in den meeren der grosse des
lichts deines antlitzes, der durch dich zu dir in sémtlichen gegen-
warten und standpunkten hinleitet. Wirf mich ins land (oder auf
den boden) der lichter, lad mich durch seine (?) fiirsorge auf das
reittier der geheimnisse, stelle mich zu ihm hin (a$hidnihi), dass
ich im erlebnis und von angesicht seine wirklichkeit erkenne, lass
mich eintauchen in die lebensquelle des aszendenten des gliicks
seiner gottlichen wirklichkeit, dass ich durch ihn, von ihm und zu
ihm bin, nein dass wenn er (Gott) zu ihm kommt, er ihn als nichts
findet und nur Gott bei ihm gefunden wird — und (segne) seine
familie sowie seine genossen und spende reichlich heil in der zahl
deines wohlgefallens an ihm, o Gott, o Gott, o Gott!

Folgt dazugehorig preis Gottes und eine reihe von formeln mit
weiteren kurzen bitten an Gott. Dann kurzes schweigen. Dann
fatiha mit basmala und amen, moglichst in einem atemzug. Dann
schenkt er sie dem geistwesen des profeten, bittet Gott um das
wohlgefallen an seinem scheich, an seinen eltern, séhnen und
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briidern. Dann zufluchtnahme nach dem wortlaut eines profeten-
wortes. Wieder preis Gottes. Zum schluss:

Segen und heil dir und deiner familie, mein herr, o gesandter
Gottes.

Segen und heil dir und deiner familie, o edelstes der geschopfe
vor Gott.

Segen und heil dir und deiner familie, mein herr, o geliebter
Gottes.

(66, anm. 11) Dieser wird kattani wurde mehrfach kommen-
tiert. Die kommentare werden aufgezihlt.

Hierauf folgt fiir den novizen oder bruder unterricht in koran-
kommentar und hadit, dann koranlitanei, bestehend aus zwei
hizbs aus dem koran.

Dann findet das vormittagsgebet (duha) statt (60).

(67-77) Auch in dem langen hizb sayfi findet sich einmal eine
tasliya (76).

LXXXII
(Ibriz 264-267; D 1.1.1, 13-14)

(264) Dabbag zu (Ibn Masis’) wort31: Und von ihm spalteten
sich die lichter ab. Folgendes: Das erste, was Gott schuf, war das
licht Mohammeds. Dann schuf er daraus das schreibrohr, die 70
schleier und deren engel, dann schuf er die (wohlverwahrte)
tafel, dann vor deren vollkommenheit und fertigstellung schuf er
den thron, die geister, das paradies, den barzaj. Den thron schuf
Gott aus seinem licht und schuf dieses licht aus dem
hochgeehrten licht (265) und dieses, d.h. das hochgeehrte licht,
ist das licht Mohammeds... [32weiteres zur schopfung aus dem
licht Mohammeds. Engel aus dem licht der profeten geschaffen,
geister, paradies aus einem licht, das erst sekundédr aus dem licht
des profeten geschaffen ist. Die obere hilfte des barzah aus dem
licht des profeten. Schreibrohr, tafel, die hilfte des barzap, die 70
schleier, alle engel sind unmittelbar aus dem licht Mohammeds,
thron, wasser, paradies, geister sind aus einem licht geschaffen,
das sekundédr aus dem licht Mohammeds geschaffen worden
war]. Sodann aber haben alle diese geschopfe noch licht des pro-
feten erhalten33 (sagy). Das schreibrohr siebenmal sehr viel
davon... Ebenso das wasser, siebenmal, aber weniger als das

31 Hrsg.: Original handschriftlich in grossschrift.
32 Hrsg.: Art der klammer von Meier iibernommen.
33 Am rand: vgl. Suhrawardi, I$raq!
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schreibrohr. Die 70 schleier erhalten dauernd (fi saqy da’im).
Thron zweimal, einmal zu beginn seiner schaffung, einmal am
ende seiner schaffung, damit sich sein korper festige (tastamsik?).
Ebenso das paradies, zu beginn und am ende, damit sein korper
sich festige (?). Profeten, alle gldubigen der vergangenen
religionsgemeinschaften und der islamischen haben achtmal
erhalten (sugi): 1) in der welt der geister, als Gott das licht der
geister global schuf, 2) als er daraus die geister formte; bei der
formung jedes geistes gab er ihm das licht des profeten. 3) am
tage ‘Bin ich nicht euer herr?’ Alle damals zusagenden geister der
gldubigen erhielten Mohammedlicht, einige mehr, andere
weniger. (266) Darum der unterschied zwischen den gldubigen.
Die ungldubigengeister tranken jedoch damals nicht, bereuten
dann, als sie das verpasste gliick erkannten, baten um trunk und
erhielten (statt licht) finsternis zu trinken. 4) bei der formung im
mutterleib, der zusammensetzung ihrer gelenke und schlitzung
der augen; der trank des profetenlichtes bewirkt biegsamkeit der
gelenke und offenheit der ohren. 5) beim austreten aus dem mut-
terleib; das profetenlicht gibt ihnen den instinkt (i/ham), mit dem
mund zu essen. 6) beim saugen an der mutterbrust. 7) beim ein-
hauchen des geistes, ohne erhalt des profetenlichts wiirde der
geist nicht eintreten. Auch so noch haben die engel miihe, den
geist einzusetzen. Gleichnis dafiir. 8) bei der formung an der
auferweckung, damit der korper sich festige (?). Diese acht
trinkungen haben profeten und gldubige aller religions-
gemeinschaften gemeinsam, aber in unterschiedlichem ausmass.
Die islamische religionsgemeinschaft unterscheidet sich von allen
andern dadurch, dass sie das profetenlicht zu trinken bekam,
nachdem es in den korper des profeten Mohammed eingegangen
war. Das licht nahm dort das “geheimnis” seines reinen geistes
und seines reinen korpers auf. Bei den iibrigen religions-
gemeinden nahm es nur das “geheimnis” des geistes (des
profeten) auf.

Dabbag: Ohne das mohammedlicht wiirde niemand etwas von
den geschopfen profitieren. Als Adam auf die erde niederstieg,
warfen die bdume ihre friichte schon beim ersten erscheinen ab.
Gott trinkte sie mit dem Mohammedlicht, so dass sie von da an
frucht trugen. Vorher waren sie alle... die sich aufbliesen, dann
zusammenfielen. Die korper der ungldubigen werden bei ihrer
formung im mutterleib, beim einhauchen des geistes, bei der
geburt und beim sdugen mit dem licht des profeten getrénkt.
Ohne dieses profetenlicht wiirde die holle sofort gegen sie
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ausziehen und sie verschlingen, nicht erst im jenseits, wo ihnen
das licht entzogen wird.

Weiteres (267).

Dabbag: Obwohl die profeten vom licht Mohammeds zu
trinken bekamen, tranken sie doch nicht ganz, sondern jeder nur
einen teil, soviel wie ihm zugeteilt war. Denn das profetenlicht ist
vielfarbig und vielartig und vielteilig. Jeder trank eine besondere
farbe und art. Auch Christus trank davon. Ihm wurde dadurch
der standplatz der fremdlingschaft (gurba) zuteil, d.h. er musste
reisen und konnte nicht an einem ort bleiben. Abraham erhielt
den standplatz der barmherzigkeit und demut zusammen mit der
vollkommenen schau: er sprach freundlich und demiitig mit je-
dermann, war damit aber nicht gegen diese, sondern gegen Gott
demiitig wegen der stirke seiner schau. Moses erhielt beim
trinken den standplatz der schau Gottes in dessen gliicksspenden,
guttaten und gaben, die unermesslich sind. So jeder profet und
jeder engel.

Das gute wurde dessen vertretern nur sichtbar durch den segen
des profeten Mohammed. Die vertreter des guten sind die engel,
profeten, heiligen und die mehrzahl der gldubigen.

LXXXIII
(Husayn Huga: Dayl li-Basa’ir ahl al-iman 35; D 1.1.19, 49)

(35) Scheich °Ali an-Niri (gest. 1118/1706), der in Sfax eine
zawiya mit flotte unterhielt, war schiiler des Muhammad b. Nasir
al-Magribi in Agypten. Dieser gab ihm die igaza erst, nachdem
¢All den profeten im traum gesehen hatte (ru’ya!) und getriumt
hatte, wie er hinter diesem herging, ohne ihn wahrzunehmen.
Magribi erklirte ihm den traum (ru’ya!): Du wirst in seiner sunna
wandeln, und dass du ihn nicht wahrgenommen hast (lies ‘adam
idrakika lahit), ist annehmbar, da selbst die grossten vor dir ihm
gegeniiber ratlos waren.

5 LXXXIV
(°Abdalqadir al-Gaza®iri: Mawagqif 1, 373-374; D 1.1.18, 234)

(373) Das sehen mit dem auge im jenseits folgt dem wissen.
Wessen wissen im diesseits grosser ist, dessen sehen im jenseits ist
weiter. Der weiteste spiegel ist der spiegel des profeten Moham-
med, wie anderseits die schau (muSahada) im diesseits dem wis-
sen folgt. Niemand schaut etwas anderes als das bild seines
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wissens, erfolgt die schau nun im spiegel seiner eigenen oder in
dem spiegel einer fremden seele. Das meiste dariiber diirfte in
einem buch beschrieben sein.

Die sufiyya hatten nicht zwischen sehen (ru’ya) und schau
(muSahada) geschieden, wie es die sprache verlangte, bis Ibn al-
°Arabi kam und terminologisch genau unterschied. Ibn al-°Arabi
sagte: Schau (musahada) setzt vorausgegangenes wissen des ge-
schauten voraus. Sehen (ru’ya) setzt kein wissen des gesehenen
voraus. Jede schau ist ein sehen, aber nicht jedes sehen ist schau.

Er meint: Wenn der betrachtende kein vorhergehendes wissen
von dem betrachteten mitbringt, so wird das als sehen, nicht als
schau bezeichnet, und damit ist auch kein sichbekennen oder
leugnen verkniipft. Bringt der betrachtende aber ein vorausge-
gangenes wissen mit, so liegt schau und sehen vor, und damit ist
sichbekennen und leugnen verkniipft. Darum kommt bei den am
jlngsten tag versammelten leugnen vor, weil sie schon friither ein
wissen von ihrem herrn hatten, die glaubenslehren, die sie im
diesseits hatten. Hitten sie kein so vorausgegangenes wissen von
Gott, wiirden sie ihn nicht leugnen. Sehen ist beispielsweise,
wenn ein mensch vor dir steht, den du noch nie gekannt hast und
von dessen eigenschaften und zustéinden dir nichts gesagt worden
ist, und wird dir gesagt: Das ist derundder, so fillt dir nicht ein, es
zu leugnen oder sich dazu zu bekennen (igrar). Das ist “sehen”
(ru’ya), keine schau. Ist es aber ein anderer mensch, von dem du
schon seinen namen gehort hast, dessen eigenschaften und
zustdnde und umstinde dir schon mitgeteilt worden sind und von
dem du dir in der einbildung schon eine vorstellung gemacht hast
beim horen, und erscheint er nun vor dir und wird dir als der be-
treffende vorgestellt, so bekennst du dich zu ihm, wenn er deiner
vorstellung entspricht, und leugnest es, wenn er dir nicht
entspricht. Das ist sehen und schau.

Der profet nannte die epifanie, die im jenseits stattfinden wird,
“sehen” (ru’ya). Aber sie ist auch “schau” (musahada), wie aus
dem gesagten klar sein diirfte.

Die unterscheidung gilt also nur im hinblick auf den, dem eine
epifanie erscheint. Wer Gott in einem glaubensbekenntnis schon
kennt und sich von ihm ein bild gemacht hat und glaubte, dass er
sich ihm nur in (374) diesem bild enthiillt, an das er glaubt, wird,
wenn Gott sich ihm anders zeigt, leugnen und im andern fall sich
zu ihm bekennen. Dies heisst bei Ibn al-°Arabi “schau”
(musahada). Darin gibt es sichbekennen und leugnen, und vor-
ausgesetzt ist ein fritheres wissen vom geschauten. Wenn der,
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dem die epifanie zuteil wird, aber zu denen gehort, die Gott frei
(bil-itlag) kennen und tiber ihn nicht mit einem speziellen bild
urteilen, so leugnet er Gott nicht, in welchem bild (form) dieser
ihm auch erscheint. Dieser zustand heisst “sehen” (ru’ya), und
darin gibt es kein sichbekennen und kein leugnen und vorheriges
wissen von dem sich enthiillenden ist nicht vorausgesetzt.

Jede schau also ist sehen, da der sich enthiillende nur Gott im
zustand des sich zu ihm bekennens und des ihn leugnens ist. Aber
nicht jedes sehen ist schau, da in der schau sichbekennen und
leugnen liegt und vorausgegangenes wissen vom geschauten vor-
ausgesetzt ist. Ein erkenner prédgte den satz: Jeder “sieht” Gott,
aber nur wenige “schauen” ihn.

, LXXXV
(Gazzalt: Thya® 2, 290-291; D 1.1.18, 217)

(290) Bei lauterkeit des herzens kann auch die stimme des
unbekannten rufers vernommen und ebenso mit augen (basar)
die gestalt (sira) des Hadir geschaut werden (yusahad). Denn
dieser nimmt fiir die mit dem herzen wahrnehmenden (arbab al-
qulib) die verschiedensten gestalten an. In diesem zustand
nehmen aber auch die engel fiir das auge der profeten gestalt an,
sei es ihre wirkliche gestalt, sei es (291) ein abbild (mital), das bis
zu einem gewissen grad ihrer gestalt nahe kommt. Der profet er-
blickte Gabriel zweimal in seiner wahren gestalt... In diesen zu-
stinden der lauterkeit kommt auch die kenntnis des innern der
andern zustinde. Man nennt das manchmal die erkenntnis durch
hellsicht...

_ LXXXVI
(Gazzali: Faysal at-tafriga 176-177; D 1.1.18, 175)

(176) Das objektive sein (wugid dati) ist das wirkliche, feste
sein ausserhalb der sinne (hiss) und der vernunft (°aql). Sinn und
vernunft nehmen nur ein bild (sira) davon, und diesen empfang
nennt man wahrnehmung (idrak). Beispiel sind etwa das sein der
himmel und der erde, der tiere und der pflanzen. Es ist dusserlich
(zahir), aber das ist das bekannte, ausser dem die meisten kein
anderes sein kennen.

Das sinnenhafte sein (wugiad hissi) ist das, was sich in der
sehkraft des auges abzeichnet, was aber ausserhalb des auges kein
sein hat. Es ist daseiend nur im sinn (kiss), nur der sinnlich
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empfindende hat es, kein anderer. So etwa der triumende, oder
der wache, aber kranke. Thnen zeichnet sich ein bild (siira) ab,
das kein sein ausserhalb der sinnesempfindung hat, so dass sie es
sehen, wie die andern daseinsdinge ausserhalb ihrer sinnesem-
pfindung. Ja auch den profeten und heiligen kann sich sogar im
wachen und bei gesundheit ein schones bild abzeichnen, das den
substanzen (gawahir) der engel gleicht und durch das die offen-
barung und die eingebung zu ihnen gelangt. Sie empfangen vom
iibersinnlichen in der wachheit, was andere im traum empfangen,
und zwar wegen der besonderen lauterkeit ihres inneren, sure
19,17: “Der stellte sich ihr dar als ein wohlgestalteter mensch”
(ndmlich der Maria). Und so sah Mohammed den engel Gabriel
oft, doch in seiner eigentlichen gestalt nur zweimal. Er sah ihn
sonst in verschiedenen gestalten sich ihm abzeichnen.

(177) Und so wird auch der profet im traum gesehen. Er sagte
zwar: “Wer mich im traum sieht, sieht mich wirklich, denn der
satan nimmt meine gestalt nicht an”. Aber ihn zu sehen
(ru’yatuhit) bedeutet nicht, dass sich seine person aus der rawda
von Medina zum ort des triumers verpflanzt, sondern heisst nur,
dass es auf dem weg geschieht, dass sich sein bild (sira) in der
sinnesempfindung des trdumers befindet... Das vorstellungsmis-
sige sein (wugid payali) ist das bild dieser sinnlich wahrge-
nommenen dinge dann, wenn sie sich von der sinnesempfindung
wieder entfernt haben, denn du kannst in deiner vorstellung
(Bayal) das bild eines elefanten oder pferdes erfinden (ihtara‘a),
auch wenn du die augen zumachst, und zwar so, als sihest du
diese tiere vor dir. Das bild ist vollstdndig in deinem gehirn, nicht
ausserhalb.... (178, es folgen noch wugiad ‘aqli und wugiad
Sibhi).

LXXXVII
(Ma‘sal 1, 276-277; D 1.1.18, 181)

(276-277) °Ali ad-Darqawi (gest. 1328/1911), der griinder der
zawiya iligiyya, schrieb einmal: Wir sehnen uns nach einem zu-
sammentreffen stérker als die mutter nach ihrem kind. Aber gott
lob und dank haben wir eine stufe erreicht im zusammentreffen
der geister (arwah), die uns des korperlichen (a$bah) zusam-
mentreffens enthebt. Darum geht die hilfe (madad) von den
scheichen zu den novizen iiber. Ohne das kdnnte niemand einen
andern erziehen. Das weiss nur jemand, der es gekostet hat. Wie
sollte das (moglich) sein in den augen von jemand, der meint,
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sein wesen gleiche sich dem wesen seiner novizen oder dem
wesen seines scheichs an? Das riihrt vielmehr von der iibermacht
(galaba) des geistes liber den korper (S§abah) her, und dadurch
kommt die profetenschau (al-musahada an-nabawiyya) zustande
beim herumschweifen des denkens derer, die dieses standplatzes
im wachen wiirdig sind. Das gedenken an etwas durch lassen von
allem anderen ist es, was entwerden lédsst (oder vernichtet).

LXXXVIII
(Santisi: Bugyat al-magasid 132-133; D 1.1.18, 178-179)

(132) Scheich Qasim (b. Salah ad-din al-Hani al-Halabi, bei Sa-
nisi 131: al-Halwati: bei GAL II, 344: al-Qadiri; gest.
1109/1697) in As-sayr was-sulitk (ila malik al-muliik) schreibt: ...
Wenn sich der novize von den wahrnehmungsgegenstinden der
fiinf sinne durch die klausur, die zuriickgezogenheit von den
menschen mittels exercitium und abschneiden sdmtlicher triebsee-
lenhafter liiste abgekehrt hat, sprudeln die quellen der weisheit
aus seinem herzen iiber die zunge. Aber die geisthafte lust (Sahwa
rithaniyya) stort diesen standplatz nicht. Die grosste hinderung ist
hinwendung zu den menschen, weil die absicht ja das ist, ihren
verhaltensweisen entgegenzuwirken, und der verkehr mit ihnen
solidaritdt mit ihnen bewirkt in allem, was sie tun: in lachen und
spassen, im reden und dergleichen. Wer den menschen in ihren
tiblichen dingen widerspricht, von dem heisst es, er sei verrlickt.
So wolle denn nichts zu tun haben mit den menschen, bis sie
sagen, du seist verriickt, und in dieser lage findest du dann ver-
traulichkeit mit Gott und siehst wunderbarkeiten, so Gott will. Du
wirst eintreten in die welt der urbilder (‘alam al-mital), das ist die
welt der vorstellungen (jayal), und das ist ein mittelzustand zwi-
schen schlafen und wachen, der sich dem mystiker darbietet,
wihrend er zumeist dasitzt. Man nennt diesen zustand “vision”
(wagi‘a). Er sieht dabei bestimmte dinge, unter der bedingung,
dass er den ort, wo er ist, und auch die zeit, in der er ist, im be-
wusstsein hat und weiss, dass er sich zwischen schlafen und
wachen befindet. Sonst wire es traum (nicht vision). Der
wachzustand kann allerdings auch liberwiegen, dies nennt man
“miindliche ansprache” (muSdafaha). Er sieht (dabei, in der
musSafaha?) ein geistwesen (ba‘d ar-rithaniyyin) und das geistwe-
sen (rihaniyya) des profeten und glaubt wach zu sein. So ist es
aber nicht, denn der mystiker muss unbedingt einen wachheits-
verlust (duhil) erleiden, um dies enthiillt zu bekommen. Auch in
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der reinen wachheit (al-yagaza as-sirfa) sieht man nur mit dem
auge des inneren gesichts (basira), auch wenn die augen gedffnet
sind, denn ein anderer, der bei dem sehenden ist, siecht das nicht
so. So Scheich Qasim in dem buch As-sayr was-suliik ila malik al-
muliik; und diese ansicht vertraten auch einige (oder einer?)
unserer scheiche aus dem Magrib.

Mein meister al-qutb a$-Sayh (133) a$-Sams al-Hadri (? sollte
dieser der lehrer Sanusis sein: Ahmad b. Idris al-Fasi al-Hadiri,
weil er die hadiriyya gegriindet hatte??) sagte: Dies ist eine
lehrmeinung, die dem entgegengesetzt ist, was die meisten wahr-
heitserforscher vertreten, nédmlich dass den profeten zu sehen in
die rubrik der huldwunder gehort, die die schopfungsgewohnheit
durchbrechen. Es gibt nichts, was das nichtdurchbrechen der
schleier verhindert fiir jemand, der nicht dazu gehort, auch wenn
dieser bei jemand ist, dem sie durchbrochen werden und der dazu
gehort. Wahr ist die moglichkeit, den profeten mit dem #usseren
auge zu sehen, weil der standplatz der standplatz eines wunders
und einer durchbrechung der schopfungsgewohnheit ist. Er
(Hadri) sagte aber auch: Der geist des profeten gestaltet sich in
einer form (sira), wenn er sich sehr stark mit dem geist eines
menschen durch die haufigkeit der segenssprechung auf ihn ver-
traut gemacht hat (i°talafa bi-). Dann sieht er ihn (oder sie) bald
mit dem &dusseren auge, bald mit dem auge des inneren gesichts
(basira), aber dieses zweite ist stirker, da das sehen des dusseren
gesichts manchmal von wéhnungen (zuniin) und fantasien
(awham) beeintrachtigt wird und das sehen mit dem reinen inne-
ren gesicht von keinerlei fantasie oder vorstellung gestort wird.
Wenn gesagt wird, dass der heilige, wenn er von seinem sehen im
wachzustand mitteilung macht, so aufgefasst werden miisse, dass
er absent und versunken (mustagrig) war und mit dem auge des
inneren gesichts sah und dann glaubte, er habe mit dem &usseren
auge gesehen, so ist das zuriickzuweisen wegen der verdéchti-
gung, die darin liegt, dass ihnen unklar gewesen sei, ob es sich
um ein sehen der absenz oder um ein sehen der wachheit handel-
te. Erst wenn er mitteilt, er habe den profeten im wachzustand
gesehen und er habe ihm das befohlen oder verboten, was das
gesetz gerade umgekehrt verbietet oder erlaubt, darf unterstellt
werden, dass er “versunken” gewesen und nicht verantwortlich
sei, wie er ja auch wenn er dies im traum sieht, nicht damit behaf-
tet wird, weil der trdumer nicht verantwortlich ist. So weit Hadri.
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Der scheich unserer scheiche (Muhammad b. *Abdalkarim as-
Sammani al-Madani (gest. 1776, Trimingham: Orders 77)34 sagt:
Die wanderer zu Gott zerfallen in zwei arten. Die einen nehmen
wahr, was Gott iiber sie im wachen ausgiesst, und geniessen es 6f-
fentlich (gahratan). Zu diesen ist die welt der vorstellung (hayal)
in die welt der sinne (jiss) iibergefithrt worden als zeichen der
ehrerbietung fiir sie seitens Gottes (ikraman) und im sinne der
anteilnahme Gottes an ihnen. Die andern erreichen das nur im
traum (schlaf). Wenn sie erleben, was Gott ihnen gnddig schenkt,
vermehren sie ihr streben und weicht die finsternis von ihnen. So
weit Sammani.

Qasim schreibt: In dieser welt, d.h. der welt der urbilder, gibt es
auch die fahwaniyya (wb?). Das ist die ansprache des mystikers
durch Gott auf dem weg des gegeniibertretens (mukafaha) in der
welt der urbilder. Ihr kennzeichen ist, dass ihm wissenschaften,
erkenntnisse und nachfolge des gesetzes sowie moralische an-
gleichung an die tariqa zuteil werden. Folgen aber ketzerei, teuf-
lischkeit, nachfolge der lust, so war es ein satan, der gekommen
war, um den mystiker vom pfad abzubringen, denn das kennzei-
chen der lduterung des herzens ist der erwerb der eingebungen
und der gottlichen, mit koran und sunna iibereinstimmenden
wissenschaften... (folgt zitat aus Ibn al-°Arabis Tadbirat ila-
hiyya).

Folgt eine aufforderung Qasims.

LXXXIX
(Suyiti: Tanwir al-halak, hs. Ahlwardt 4276, 74b-83a; D 1.1.18,
77-86)

(74b) Die frage, ob es moglich ist, den profeten zu sehen, wenn
man wach ist, wird teilweise verneint, teilweise bejaht. In dieser
schrift soll die frage kurz behandelt werden. Ihr titel Tanwir al-
halak fi imkan ru’yat an-nabi wal-malak.

Bubari, Muslim, Aba Dawid haben das profetenwort: “Wer
mich im traum sieht, wird mich im wachen sehen. Der satan
nimmt meine gestalt nie an” (Buhari, ta°bir 10, Houdas 4, 454;
Concordance, manam, 7, 53b).

Einige gelehrte haben dieses zweite sehen im wachen auf den
tag der auferstehung gedeutet. Das kann nicht richtig sein, da am

34 Hrsg.: Siehe hiervorn 462.



548 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

jingsten tag alle den profeten sehen, ob sie ihn im traum gesehen
haben oder nicht.

Man hat auch gesagt, das heisse: Wer an ihn glaubte, ihn aber
nicht sah, weil er abwesend war, wird ihn spiter einmal, noch vor
dem tod, sehen. Oder wenigstens mit dem auge des herzens.
Beide deutungen berichtet Ablu Bakr b. al-°Arabi.

Abii Muhammad (°Abdallah b. Sa°d) Ibn Abi Gamra (gest.
699/1300 oder etwas friiher) in seinen anmerkungen zu den von
ihm ausgewdhlten haditen Bubaris fragt: Gilt das allgemein fiir
sein leben und fiir nach seinem tod oder nur fiir seine lebenszeit?
Gilt es fiir jeden, der ihn sieht, oder speziell nur fiir die, die die
wiirdigkeit haben und seiner sunna folgen? Dem wortlaut nach
gilt es allgemein. Die einschriankung ist willkiirlich. Einer fand
die allgemeine giiltigkeit fiir verstandeswidrig: Wie sollte ein toter
von einem lebenden in der sinnenwelt gesehen werden koénnen?
Doch darin liegt erstens unglaube an ein wort des profeten und
zweitens unwissenheit iiber die allmacht Gottes mit ihren wunder-
baren belebungskriften.

(75a) Ein profetengenosse, ich glaube Ibn °Abbas, sah den pro-
feten im traum, erinnerte sich an dieses profetenwort und kam zu
einer witwe des profeten, ich glaube Maymiina. Diese brachte
ihm den spiegel des profeten. Er erblickte darin das bild des pro-
feten, nicht sein eigenes bild.

Viele leute im laufe der zeit sahen den profeten zuerst im traum
und dann im wachen. Sie fragten ihn dabei nach allerlei, und er
gab ihnen antwort und weisung zur befreiung von ihren sorgen.

Leugnung der moglichkeit wiirde auch leugnung der heiligen-
wunder u.dgl. mit sich bringen.

So weit Ibn Abi Gamra.

Die allgemeine giiltigkeit ohne einschrinkung auf die wiirdigen
und frommen bedeutet: Das verheissene sehen des profeten im
wachzustand nach dem traumbild kommt mindestens einmal vor
zur erfiillung des versprechens. Die laien erfahren das meist kurz
vor ihrem tod, in der zeit ihres sterbens. Der geist verldsst den
leib erst, wenn er ihn gesehen hat. (Mit einschrinkung:) Andere
koénnen ihn im leben sehen, entweder selten oder héufig, je nach
ihrem religiosen bemiihen (igtihad) und ihrer treue zur sunna.
Verstosse gegen die sunna sind ein grosses hindernis.

Geschichte von “Imran b. Husayn, dem in seiner krankheit die
engel nur erschienen, solange er sich nicht kauterisieren liess,
weil das verboten ist. (75b)

Weiteres tiber engel und “Imran.
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(76a) Gazzali: Mungid (iibers. Watt 61): Ich fand schliesslich,
dass die siifiyya den richtigen weg zu Gott beschreiten. Ihr bewe-
gen und ruhen &dusserlich und innerlich ist vom licht der nische
der profetie bezogen und jenseits des lichtes der profetie gibt es
kein licht auf erden, durch das etwas erleuchtet wiirde. Die siti-
fiyya gelangen auf eine stufe, auf der sie im wachen die engel
und die geister (arwah) der profeten schauen (§@hada) und von
ihnen stimmen horen und lehren erfahren. Bei weiterem aufstei-
gen verlassen sie das schauen von formen und bildern zu noch
hoherem, unaussprechbarem.

Sein schiiler Abui Bakr b. al-°Arabi (gest. 543/1148) schreibt in
seinem Qaniin at-ta’wil: Nach sufischer lehre kann der mensch
die seele so reinigen und von den sinnlichen bindungen so frei
werden, dass ihm die schleier geliiftet und die engel sichtbar und
ihre reden horbar werden und er die geister (arwah) der profeten
sieht und ihre worte hort. Das sehen der profeten und engel und
das horen ihrer worte ist fiir den gléaubigen eine gnade (karama)
und fiir den ungldubigen eine strafe.

°Izz ad-din b. °Abdassalam (gest. 660/1262, GAL S 1, 767) Al-
qawa‘id al-kubra schreibt: Ibn al-Hagg schreibt im Mudhal (hier
kann etwas nicht stimmen, vielleicht sind nach Qawa‘id kubra
aussagen °Izz ad-dins zur sache ausgefallen, denn Ibn al-Hagg ist
erst 737/1336 gestorben. Die folgende stelle aus Ibn al-Hagg
findet sich Mudpal 3, 194 und ist von mir auf anderem blatt
direkt daraus iibersetzt, hier im wortlaut Suyitis):35

Das sehen des profeten im wachen ist eine enge pforte. Selten
geschieht das einem, man stehe denn auf besonders hohem rang
der erkenntnis des profeten. Das ist aber eine heute nur selten
vorkommende eigenschaft. Dabei wollen wir nicht leugnen, dass
einige grosse, die Gott in ihren zustdnden bewahrte, dies erfahren
haben. Ein dusserlicher gelehrter stellte die moglichkeit, den pro-
feten wachend zu sehen, in abrede und begriindete es mit dem
satz, dass das vergéngliche auge das unvergéngliche auge nicht
sehen konne, der profet aber sei im hause der unvergénglichkeit
und der sehende im haus der vergénglichkeit. Muhammad (sic,
statt Abu Muhammad) b. Abi Gamra 16ste diese schwierigkeit
dadurch, dass er sagte: Wenn der glidubige gestorben ist, sieht er
Gott, der nicht stirbt. Der einzelne gldubige jedoch kann jeden
tag siebzigmal sterben. (Man sieht Gott im jenseits nach dem tod,

35 Hrsg.: Vgl. Text XCVIIL 579 ff.
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also ist es auch moglich, den profeten im jenseits zu sehen, aber
nicht hier).

(76b) Kadi Saraf ad-din Hibatallah b. °*Abdarrahman al-Barizi
(gest. 738/1337): Tawtig ‘ura l-iman, schreibt: Al-Bayhaqi in
seinem al-I°tigad schreibt: Nachdem die profeten gestorben
waren, wurden ihre geister (arwdh) ihnen zuriickgegeben. Sie
sind lebendig bei ihrem herrn und erhalten lebensunterhalt wie
die blutzeugen. Unser profet sah in der nacht der himmelsreise
eine ganze anzahl von ihnen. Er teilte auch mit — seine mitteilung
ist wahr — dass unsere segenssprechung ihm zugetragen wird und
ihn unser heilgruss erreicht und dass Gott der erde verboten hat,
das fleisch der profeten zu essen.

Barizi schreibt: Von einer ganzen anzahl heiliger in unserer zeit
und vorher hat man gehort, dass sie den profeten im wachen
nach seinem tod lebend gesehen haben. Dies — so schreibt er
weiter — erwihnt Sayh al-islam Aba 1-Bayan b. Muhammad b.
Mahfuz ad-DimaSqi in seiner Nazima.

Akmal ad-din (Muhammad b. Mahmud) al-Babarti al-Hanafi
(gest. 786/1384, GAL 11, 80) im Sarh al-MaSariq zu dem hadit
“wer mich sieht” schreibt: Die vereinigung (igtima°) mit zwei
personen im wachen und trdumen geschieht durch entstehung
dessen, wodurch die einswerdung (ittihad?) ist. Und das hat fiinf
universale wurzeln: Gemeinsamkeit im wesen (=in allem) oder in
einer eigenschaft und mehreren oder in den taten oder in den
rdngen (maratib) (das sind nur vier!). Jede art beziehung, die
zwischen zwei sachen oder mehreren sachen verstandesméissig
einzusehen ist, geht nicht iiber diese fiinf hinaus (=ist nicht
ausserhalb ihrer). Entsprechend ihrer kraft je nach dem, wodurch
die verschiedenheit (ijtilaf) besteht, und ihrer schwéiche nimmt
die vereinigung zu oder ab. Sie kann auf grund (?) ihres gegen-
teils stark werden. Die liebe kann so stark werden, dass die beiden
personen sich fast nicht mehr trennen konnen. Es kann aber auch
das gegenteil eintreten. Der, bei dem die fiinf wurzeln entstehen
und bei dem die beziehung zu den geistern (arwah) der vergan-
genen vollkommenen andauert, vereinigt sich mit ihnen, wann
immer er will (text unsinn unklar).

Safi ad-din b. Abi I-Mansiir in seiner risala und °Afif ad-din al-
Yafi’l in Rawh ar-rayahin schreiben: Abii °Abdallah al-Qurasi
schreibt: Als die grosse teuerung nach Agypten kam, begann ich
zu beten. Man sagte mir: Bete nicht, denn hierin wird auf keinen
von euch gehort. Ich reiste nach Syrien. Als ich in die nihe von
Hebron mit dem grab Abrahams kam, begegnete mir Abraham.
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Ich sagte zu ihm: Lass mich gast bei dir sein, indem du als bewir-
tung ein bittgebet fiir die dgypter sprichst! Er betete fiir sie und
Gott befreite sie vom elend. (=Rawd ar-rayahin 279, nr. 451).
Yafi‘i fahrt fort (Rawd 279): “Begegnete mir Abraham” ist voll-
kommen richtig. Nur ein unverstidndiger, der nicht die zusténde
kennt, die sie anwandeln und in denen sie die himmelreiche und
die erdenreiche schauen ($ahada) und die profeten als lebende,
nicht als tote, sehen, kann das ablehnen. Mohammed sah Moses
auf erden das ritualgebet verrichten und sah auch eine anzahl
profeten in den himmeln und horte ihre reden zu ihm. Es wurde
hier schon erwihnt, dass die heiligen huldwunder der gleichen art
wie die machtwunder der profeten verrichten konnen, sofern es
keine herausforderung (tahaddi) ist. So weit Yafii. (77a)

Ein ansari sah beim profeten Gabriel (zum thema des sehens
von engeln).

Zweite geschichte desselben typs.

Dritte geschichte ebenso,

usw. (77b).

Sirag ad-din b. al-Mulaqqin: Tabagat al-awliya® (darin 246-
247 ganz kurze biografie; Ibn al-Mulaqqin hat aber noch ein
spezialwerk iiber ihn verfasst: Durar al-gawahir fi dikr Say’ min
managqib sayyidi ‘Abdalgadir; vielleicht steht das folgende dort):
°Abdalqadir erzdhlte: Ich sah vor dem mittagsgebet den profeten,
der mich fragte: Warum sprichst du nicht? Ich: Mein lieber vater,
ich bin perser. Wie kann ich zu den beredten menschen Bagdads
sprechen ? Profet: Offne den mund! Er spuckte siebenmal hinein
und befahl mir, mit weisheiten und predigten zu den leuten zu
sprechen. Nach dem mittagsgebet erschien mir °All in einer
grossen menge volks. “Alf fragte mich: Warum sprichst du nicht?
Ich: Mein lieber vater, ich stocke manchmal. °Ali: Offne den
mund! Er spuckte sechsmal hinein. Ich: Warum nicht siebenmal?
°Ali: Aus hoflichkeit vor dem profeten. Dann entschwand er.

Ich (wohl Suyuti) sag(t)e: Der taucher des denkens taucht ins
meer des herzens zu den perlen der erkenntnisse und holt sie her-
auf ans ufer der brust. Dann ruft er aus: Du makler, dol-
metscherzunge, kaufst du die kostbaren preise des gehorsams in
hédusern, die aufzurichten Gott erlaubt hat? (??)

Er schreibt auch im artikel iiber scheich Halifa b. Miusa an-
Nahramalki (Tadifi 122-123): Dieser sah oft den profeten im
wachen und im traum. Er soll das meiste seiner taten auf seinen
befehl ausgefiihrt haben, ob diese befehle ihm im traum oder im
wachen erteilt worden waren. Er erblickte ihn in einer einzigen



552 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

nacht 17 mal. In einer dieser 17 erscheinungen sagte ihm der
profet: Halifa! Argere dich nicht iiber mich! Viele heilige sind
aus verlangen nach meinem sehen gestorben. (Halifa b. Misa ist
jiinger des ®Abdalgadir al-Gilani).

Al-Kamal al-Udfuwi: At-talic as-sa‘id (Kairo 1966, 640): As-
Safi Abi “Abdallah Muhammad b. Yahya al-Uswani (gest.
660/1262) der in Ihmim ansidssig war und zu den schiilern des
Yahya b. Safi¢ gehorte und beriihmt fiir seine frommigkeit war,
der enthiillungen und wunder aufzuweisen hatte, erzihlte, er sehe
den profeten und vereinige sich (yagtami€) mit ihm.

Scheich °Abdalgaffar b. Nuh al-Qusi (gest. 708/1307), ein
schiiler des Aba Yahya Aba (sic) ‘Abdallah al-Uswani, in IThmim,
schreibt in seinem buch Az-tawhid (gemeint ist Al-wahid fi sulik
ahl at-tawhid, Tali° 324, anm. 2) teilt mit, dass er (wohl Abi
°Abdallah Muhammad b. Yahya al-Uswani, sein lehrer) den pro-
feten zu jeder stunde gesehen habe, so dass kaum je eine stunde
verging, ohne dass er uns davon meldete.

Im selben Tawhid (=al-Wahid) steht: Scheich Abu 1-°Abbas al-
Mursi habe ein festes band (kana da wusla) mit dem profeten
gehabt. Wenn er den heilgruss auf den profeten sprach,36 und er
habe ihm geantwortet, wenn er mit ihm sprach.

Tag ad-din b. ‘Ata’allah: Lata’if al-minan (mein druck 55-56):
Ein mann sagte zu Abd 1-°Abbas Ahmad al-Mursi: Mein herr,
driick mir die hand, denn du hast gar viele leute (78a) angetrof-
fen. Mursi erwiderte: Mit dieser hand habe ich (nicht vielen men-
schen in aller herren ldndern, sondern) allein dem profeten die
hand gedriickt.

Mursi sagte auch (ib. 55): Wire der profet vor mir einen einzi-
gen augenblick verdeckt, so wiirde ich mich nicht mehr zu den
muslimen zihlen.

Safi ad-din b. Abi 1-Mansir in seiner risala und °Abdalgaffar in
Tawhid (=Wahid) von Abu 1-Hasan al-Wanani (?), dieser sagte:
Mir berichtete Abu 1-°Abbas at-Tangi: Ich kam zu Ahmad b. ar-
Rifa°i. Er sagte: Ich bin nicht dein scheich. Dein scheich ist
¢Abdarrahim in Qina. Geh hin zu ihm! Ich reiste zu °Abdarrahim
in Qina. Er fragte mich: Hast du den profeten erkannt? Ich
verneinte. Er: Geh nach Jerusalem! Als ich meinen fuss hinsetzte,
sah ich himmel, thron und schemel erfiillt vom profeten. Ich
kehrte zuriick. Er: Hast du den profeten erkannt? Ich bejahte. Er:
Damit ist dein mystischer weg vervollstandigt. Die agtab waren

36 Hrsg.: Etwas scheint zu fehlen.
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nicht agtab und die awrad nicht awtad, die awliya’ nicht awliya®
ausser durch erkenntnis des profeten.

Ebenfalls im Tawhid (=Wahid): Einer, den ich in Mekka sah, ist
¢Abdallah ad-Dalasi. Er sagte zu mir: Nur ein einziges ritualgebet
im ganzen leben habe ich richtig verrichtet. Ich war in der
sakrosankten moschee beim morgengebet. Als der imam das tak-
birat al-ihram sprach und ich auch (?), packte mich ein raptus,
und ich erblickte den profeten, der als vorbeter betete, hinter ihm
die zehn (denen das paradies verheissen war). Ich betete mit ih-
nen zusammen. Das war 673/1274-75. Der profet rezitierte in der
ersten rak‘a die sure 74 und in der zweiten die sure 78. Als er die
taslima gesprochen hatte, betete er folgendes bittgebet: O Gott,
mache uns zu leitern, die rechtgeleitet sind, nicht zu irrenden und
zu irrefiihrenden, nicht begierig nach deinem geheimnis, nicht
verlangend nach dem, was du hast, denn du hast das grosse ver-
dienst vor uns, uns hervorgebracht zu haben, bevor das firma-
ment war. Lob sei dir dafiir! Es gibt keinen gott ausser Dir! Als er
mit diesem bittgebet fertig war, sprach auch der vorbeter die
taslima. Ich verstand seine taslima und griisste auch.

Safi ad-din in seiner risala: Abu 1-°Abbas al-Harrar: Einmal trat
ich zum profeten und fand ihn urkunden fiir die heiligen
schreiben, ndmlich fiir deren heiligkeit. Dabei schrieb er auch
eine urkunde fiir meinen bruder Muhammad. Der bruder des
scheichs war gross in der heiligkeit. Auf seinem gesicht war ein
licht, so dass niemand verborgen blieb, dass er ein heiliger war.
Wir fragten den scheich (Harrar) danach. Er erwiderte: Der profet
blies ihm ins gesicht, und seine puste ergoss dieses licht.

Safi ad-din: Ich sah scheich Aba °Abdallah al-Qurtubi, den
vornehmsten schiiler des Qura$i. Er hielt sich zumeist in Medina
auf. Er hatte zum profeten eine besondere beziehung (wusla),
fragen und grussantworten (des profeten an ihn?). Der profet gab
ihm einen brief (risala) mit an al-Malik al-Kamil (615-635/1218-
1238). Diesen brachte er nach Agypten, iibergab ihn und kehrte
wieder nach Medina zuriick.

Er sagte auch: Ich sah in Agypten den scheich Abui 1-°Abbas al-
°Asqalani (78b), den engsten schiiler des Qurasi, den asketen
Agyptens in seiner zeit. Er war die meiste zeit am ende seines
lebens in Mekka. Einmal soll er zum profeten getreten seien. Der
profet sagte zu ihm: Gott hat deine hand ergriffen, o0 Ahmad.

Yafi‘l: Rawh ar-rayahin (wo?): Einer berichtete mir, er (wer)
sehe um die ka°ba herum die engel, profeten und heiligen, vor
allem in der nacht auf den freitag, auf den montag und auf den
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donnerstag. Er zédhlte mir eine grosse zahl der profeten auf und
sagte, er sehe jeden einzelnen von ihnen an einem bestimmten
platz um die ka‘ba sitzen. Mit ihm séssen von seinen angehorigen
und verwandten und schiilern 12 personen. Er erwéhnte, der pro-
fet Mohammed werde von einer grossen zahl von heiligen, un-
zdhligen, umringt. So viel versammelten sich um keinen
profeten. Er sagte: Ibrahim und seine kinder (awlad) séssen in
der ndhe der tiir der ka®ba, gegeniiber seinem bekannten magam,
nieder. Moses und eine anzahl profeten s#ssen zwischen den
beiden jemenischen ecken (=jemenische und #gyptische ecke?).
Jesus sitze mit einer anzahl auf der seite des higr. Mohammed an
der jemenischen ecke mit den leuten seines hauses und seinen
genossen und freunden. So weit Yafii (?).

Er berichtete (oder es wurde berichtet): Ein heiliger besuchte
die sitzung eines faqih. Dieser faqih liberlieferte einen hadit. Der
heilige fuhr dazwischen: Dieser hadit ist unecht. Faqih: Woher
weisst du das? Heiliger: Der profet stand mir zu hdupten und
sagte: Das habe ich nie gesagt. Dem fagqih wurde enthiillung
zuteil und er sah ihn.37

In al-Minah al-ilahiyya fi manaqib as-sada al-wafa’iyya des
Ibn Faris (um 830/1427, GAL S II, 149) heisst es: Ich horte say-
yidi °Ali sagen: Ich las als fiinfjahriger knabe koran bei einem
mann namens scheich Ya°qub. Eines tages, als ich zu ihm kam,
erblickte ich einen mann, der vor ihm sure 93 las, bei ihm war
ein freund von ihm, der lachte, wenn sein kamerad die
mundwinkel zur imala verdrehte.38 Da sah ich den profeten im
wachzustand, nicht im traum, mit weissem hemd. Dann sah ich
das hemd an mir selbst. Er sagte: Lies du! Ich las vor ihm sure 93
und sure 94. Dann verschwand er vor mir. Als ich 21 jahre alt
war, sprach ich die takbirat al-ihram fiir das morgengebet in der
Qarafa. Ich erblickte den profeten vor mir. Er umarmte mich und
sagte (sure 93,11): “Aber erzdhle von der gnade deines herrn!”
Von diesem tag an erhielt ich seine zunge.

In einer magmii‘a: Ahmad ar-Rifa°i machte die pilgerfahrt. Als
er vor der hugra Sarifa stand, rezitierte er:

Im zustand der entfernung sandte ich meinen geist,

er sollte an meiner stelle den boden kiissen, als mein
vertreter.

Dieses mal aber sind es die truggestalten (der leiber), die

37 Hier Text CIX, 612.
38 Fehlt im druck und in der hs. Ahlwardt 68a.
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anwesend sind.
Streck deine rechte aus, damit sie meiner lippe teilhaftig
werde!

Da erschien die heilige hand aus dem grab, und er kiisste sie.

Im Mu‘gam des al-Burhan al-Biqa‘1 (gest. 885/1480, GAL II,
142-43, aber kein werk Mu‘gam): Mir teilte Abt 1-Fadl an-
Nuwayri mit: Als Niir ad-din al-Igi, der vater des °Afif ad-din,
zur rawda Sarifa (79a) kam und “Heil dir, profet, und Gottes
barmherzigkeit und segenserweise” sagte, horten die anwesenden
jemand aus dem grab sagen: “Auch auf dir sei das heil, mein
sohn!” :

Al-hafiz Muhibb ad-din b. an-Naggar (gest. 643/1245) in
seinem Tarip (GAL I, 360): Mir berichtete Abi Ahmad Dawud b.
°Ali b. Muhammad b. °Abdallah Abu I-Farag al-Mubarak b.
°Abdallah b. Muhammad b. an-Nuqiir: Unser scheich Abii Nasr
°Abdalwahid b. ‘Abdalmalik b. Muhammad b. Abi Sa‘id as-Sufi
al-Karhi erzdhlte mir: Ich machte die pilgerfahrt und besuchte das
grab des profeten. Wihrend ich bei der hugra nabawiyya sass,
trat plotzlich scheich Abu Bakr ad-Diyarbakri ein, blieb vor dem
gesicht des profeten stehen und sagte: Das heil sei dir, gesandter
Gottes. Da horte ich eine stimme aus dem inneren der hugra, die
sagte: “Auch dir sei das heil, Abii Bakr!” Die anwesenden horten
es.

A%-Sams b. Miisa b. an-Nu°man (7./13. jahrhundert; GAL 1,
384-85): Misbah az-zalam fi l-mustagitin bi-hayr al-anam: Ich
horte Yusuf b. “Ali az-Zayyani von einer haschimitin erzdhlen,
die in Medina frommen aufenthalt genommen hatte, dass einige
diener (huddam, des grabes des profeten) sie beldstigten. Sie rief
den profeten um hilfe und horte jemand aus der rawda Sarifa
sagen: Hast du in mir nicht ein vorbild? Sei standhaft, wie ich
standhaft war! (anlehnung an hadit: ama lakum fiyya uswa,
Muslim, Sahih 1, 473). Oder dhnlich. Sie erzihlte: Da wich das,
worunter ich litt, von mir. Die drei diener starben, die mich
beldstigt hatten.

Ibn as-Sam‘ani, im Dayl (wohl Dayl Tarih Bagdad, GAL I,
330) von “Ali (b. Abi Talib): Drei tage nachdem wir den profeten
begraben hatten, kam ein beduine zu uns, warf sich auf das grab
des profeten, streute sich erde des grabes auf den kopf und sagte:
O gesandter Gottes, du sprachst und wir hérten deine rede. Du
behieltest von Gott, und wir durften behalten von dir. Und in
dem, was Gott dir offenbarte, stand sure 4,64: “Wenn sie, wo sie
gegen sich selbst gefrevelt haben, zu dir kimen” usw. Ich habe
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gegen mich gefrevelt und komme nun zu dir. So bitte fiir mich
um vergebung! Da wurde aus dem grab gerufen: Es ist dir
vergeben!

Dann sah ich in Muzil a$-Subahat fi itbat al-karamat des Ibn
Bati§ (Isma‘il b. Hibatallah, gest. 655/1257, Zirikli 1, 327a, nicht
in GAL, aber Subki, Tabagat 8, 131-132, ohne dieses buch) fol-
genden passus: Einer der beweise fiir die heiligenwunder sind
nachrichten von den profetengenossen, nachfolgern und spi-
teren, darunter Abu Bakr as-Siddiq. Er sagte vor dem tod zu
°A°iSa: Es sind deine beiden briider und schwestern. Sie: Diese
beiden sind meine briider, Muhammad und °Abdarrahman. Aber
wer sind meine beiden schwestern? Ich habe doch nur Asma®.
Abit Bakr: Der im leib der tochter der Hariga (hs.: der im leib der
Hariga, doch war die frau Abt Bakrs eine ibnat Hariga, Ibn Sa‘d,
Tabaqgar 11, 2,17,19). Ich hatte die eingebung, dass es eine
tochter sein wird. Tatsdchlich wurde Umm Kultim (als schwester
der °A”i¥a) geboren. Weiter “Umar mit seiner geschichte von
Sariya und seinem brief an den Nil. Weiter “Utman. °Abdallah b.
Salam berichtet: Ich kam zu ‘Utman, um ihn zu begriissen, als er
eingeschlossen war. Er sagte zu mir: Willkommen, bruder, ich
sah den profeten durch dieses fenster. Er sagte: “Utman, hat man
dich eingeschlossen? ‘Utman: Ja. Der profet liess einen eimer
(79b) mit wasser herunter, so dass ich mich satt trinken konnte.
Ich empfand seine (=des profeten?) kiihle zwischen meiner brust
und meinen schultern. Der profet sagte: Wenn du willst, wird dir
gegen sie geholfen. Wenn du willst, friihstiickst du bei uns. Ich
wihlte, mit ihm zu friihstiicken. Er wurde an jenem tag getotet.
So weit [bn Batis.

Diese geschichte ist bekannt und in den haditbilichern nieder-
gelegt. Al-Harit b. Abi Usama hat sie in seinem Musnad und
andere haben sie ebenfalls gebracht. Der verfasser (musannif,
wer?) verstand daraus, dass es eine sicht des wachseins (ru’yat
yaqgaza) sei, denn sonst hitte er sie nicht unter den huldwundern
aufgefiihrt, da das traumgesicht (ru’yat al-manam) etwas jedem
geldufiges ist und nicht zu den unter den huldwundern figurie-
renden gewohnheitsdurchbriichen zihlt, so wenig es von den
leugnern der wunder der heiligen abgelehnt wird. 5

Ibn Bati§ erwéhnt auch Abi 1-Hasan Muhammad b. Sam‘tin al-
Bagdadi as-Sufi. Ein Abi Tahir Muhammad b. °Ali al-°Allaf
berichtet: Ich besuchte eines tages Abi I-Hasan b. Sam®@n in der
sitzung der ermahnungspredigt. Er sass auf seinem stuhl (kursi)
und sprach. Neben dem stuhl sass Abia 1-Fath al-Qawwas. Er
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nickte ein. Abu 1-Hasan hielt eine weile im sprechen ein, bis Abt
1-Fath aufwachte und seinen kopf hob. Abu 1-Hasan fragte ihn:
Hast du im schlaf den profeten gesehen? Er bejahte. Abi 1-Hasan:
Darum habe ich eingehalten im sprechen, aus furcht, du konntest
aufgeschreckt werden und der zustand, in dem du warst, konnte
dir zu ende gehen. So weit Ibn Bats.

Das zeigt, dass Ibn Sam°@in den profeten im wachen sah, als er
erschien und Abu I-Fath ihn im traum erblickte.

Abu Bakr b. an-Nasr39 in seinem guz’ schreibt: Ich horte Abi 1-
Hasan Bunan al-Hammal sagen: Mir teilte einer unserer genossen
mit: In Mekka war ein mann namens Ibn Tabit. Er zog aus
Mekka nach Medina 60 jahre, nur zur begriissung des profeten,
und kehrte wieder zuriick. In einem jahr hielt ihn eine arbeit oder
etwas zuriick. Als ich nun - so erzdhlte er — im Aigr (der ka®ba)
im zustand zwischen schlafen und wachen sass, erblickte ich den
profeten, der zu mir sagte: Ibn Tabit, du hast uns nicht besucht,
also besuchen wir dich.

Anmerkungen (tanbihat):

1) Am meisten spielt sich das sehen des profeten im wachzu-
stand im herzen ab, dann steigt es auf, bis man ihn mit dem
dusseren auge sieht. Das wurde schon vorgefiihrt in den worten
des kadi Abiu Bakr b. al-°Arabi. Aber das sehen mit den dusseren
auge (ar-ru’ya al-basariyya) ist nicht wie das unter den men-
schen tiibliche sehen, wenn sie einander sehen, sondern es ist eine
ausnahmezusténdliche gesammeltheit (gam‘iyya haliyya), ein
nachtodlicher zustand (hala barzahiyya), eine geisthafte sache
(amr rithani*0), deren wirklichkeit nur jemand erfasst, der sie hat
(basaraha). Es wurde schon Dalasis aussage erwihnt: Als der
vorbeter die takbirat al-ihram sprach und ich auch, da nahm
mich ein raptus in diesen zustand.

2) Geht das sehen auf den profeten selbst, korper und geist,
oder nur in einem (seinem) abbild (mitaluhii)? Die leute mit aus-
nahmezustinden, die ich gesehen habe, behaupten das zweite. So
auch Gazzali, der sagt: Gemeint ist nicht, dass man seinen korper
und seinen leib sieht, sondern man sieht nur ein abbild (mital)
von ihm. Dieses abbild ist ein werkzeug (ala), durch das sich der
geistinhalt, der in seiner (des sehenden) seele ist, zur erscheinung
bringt. Er sagt: Das werkzeug ist bald wirklich, bald vorstel-
lungsmissig (fayaliyya) (80a), und die seele ist nicht das
vorstellungsmissige abbild. Was man an form sieht, ist nicht der

39 Am rand: Druck: Abyad.
40 Am rand: Druck: wigdan.
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geist des profeten und auch nicht seine person (dusserlich, Saps)
in wirklichkeit, sondern sein abbild (mitaluhi ‘ala t-tahqiq). Er
sagt: Gleich ist es, wenn jemand Gott im traum sieht, denn Gottes
wesen (oder Gott selbst) ist jeglicher form und jeglichem bild
(siira) entzogen, aber die bekanntmachungen Gottes (ta‘rifat) an
den menschen erfolgen mittels eines sinnlichen abbildes wie licht
0.4. Dieses abbild ist dann wirklich (wahr), indem es ein vermit-
telndes ist in der bekanntmachung (ta‘rif). Der sehende sagt: Ich
sah Gott im traum. Damit meint er nicht: Ich sah Gott selbst, wie
man das iiber anderes sagt. So weit Gazzali.

Ibn al-°Arabi (Abu Bakr) schreibt: Das sehen des profeten in
seinem bekannten aussehen ist wahrnehmung in wirklichkeit. Se-
hen des profeten nicht in seinem aussehen ist wahrnehmung des
abbildes.

Das ist sehr schon. Das sehen des profeten selbst in geist und
korper kann nicht unmdglich sein, da Mohammed und die an-
dern profeten lebendig sind, indem ihnen der geist, nachdem sie
gestorben waren, zuriickgegeben worden ist und ihnen erlaubt
ist, aus dem grab herauszusteigen und iiber translunares und
sublunares reich (malakiit, masc.) zu verfligen (=darin zu
handeln).

Bayhaqi hat einen guz’ iiber das (weiter)leben der profeten
verfasst und schreibt in den Dala’il an-nubuwwa: Die profeten
sind lebendig bei ihrem herrn wie die blutzeugen.

Abii Manstr (°Abdalqahir) b. Tahir al-Bagdadi (gest.
429/1037) schreibt: Die mutakallimiin und wahrheitserforscher
unter unsern genossen (sagen, fehlt): Unser profet Mohammed ist
lebend nach seinem tod. Er freut sich iiber die gehorsamstaten
seiner gemeinde und ist traurig iiber die siinden der
ungehorsamen von ihnen. Die segenssprechung derer, die den
segen auf ihn sprechen, erreicht ihn. Er schreibt: Die profeten
verwesen nicht, und die erde isst nichts von ihnen. Moses starb zu
seiner zeit. Aber unser profet berichtete, dass er ihn in seinem
grab gesehen, und im hadit al-mi‘rag, dass er ihn im sechsten
himmel gesehen habe, jenseits von Adam und Abraham. Ist uns
diese wurzel richtig, so miissen wir sagen: Unser profet
Mohammed ist nach dem tod wieder lebendig geworden und
befindet sich (abermals) in seinem profetentum. So weit Abi
Mansiir.

(Abt °Abdallah Muhammad b. Ahmad) al-Qurtubi (gest.
671/1272) (EI Kurtubi, GAL I, 415) schreibt in der Tadkira (bi-
ahwal al-mawta) iiber den hadit as-sa‘qa libernehmend von sei-



AUSGEWAHLTE UBERSETZUNGEN 559

nem scheich: Der tod ist nicht reines nichtsein, sondern ein
iibergang von einem zustand in einen andern. Das zeigt die
tatsache, dass die blutzeugen nach ihrer totung und ihrem tod
lebendig bei ihrem herrn sind, wo sie lebensunterhalt bekommen.
Dies ist die eigenschaft der im diesseits lebenden. Wenn das fiir
die blutzeugen gilt, so sind die profeten dessen noch wiirdiger
und dazu noch berechtigter. Es steht fest, dass die erde die leiber
der profeten nicht isst und dass Mohammed mit den andern
profeten in der nacht der himmelsreise in Jerusalem und im
himmel zusammengekommen ist und Moses in seinem grab hat
betend dastehen sehen. Mohammed hat mitgeteilt, dass er den
gruss jedem, der ihn griisst, zuriickgibt, und andere dinge, aus
denen entscheidend hervorgeht, dass der tod der profeten nur
darauf hinauslduft, dass sie unsern augen entzogen sind, so dass
wir sie nicht wahrnehmen, obgleich sie lebend da sind. Es ist also
gleich wie bei den engeln, auch sie sind lebend da, aber keiner
von uns sieht sie, es sei denn einer, den Gott mit seiner gnade
auszeichnet. So weit Qurtubi.

Abt Ya‘la in seinem Musnad und Bayhaqi im Hayat al-anbiya’®
berichten von Anas, dass der profet gesagt habe: Die profeten
sind lebendig in ihrem grab und verrichten das ritualgebet. Bay-
haqi weiter von Anas, dass der profet gesagt habe: (80b) Die pro-
feten werden nicht in ihrem grab gelassen ldnger als 40 tage, son-
dern sie verrichten (dann) das ritualgebet vor Gott, bis dereinst in
die posaune geblasen wird. Sufyan at-Tawri im Gami® iiberliefert:
Der scheich sagte uns auf autoritit von Said b. al-Musayyib:
Kein profet ist ldnger als 40 tage im grab geblieben, sondern
wurde erhoht. Bayhaqi: Dementsprechend werden (oder sind) sie
wie die iibrigen lebenden, sie werden (oder sind), wo Gott sie ab-
steigen lasst.

°Abdarrazzaq in seinem Musannaf von at-Tawri von Aba 1-
Miqdam von Sa‘id b. al-Musayyib: Kein profet blieb in der erde
langer als 40 tage. Abu 1-Miqdam ist Tabit b. Hurmuz al-Kifi,
ein frommer scheich.

Ibn Hayyan in seinem 7arth und Tabarani im Kabir und Abi
Nu®aym in der Hilya berichten von Anas: Der profet sagte: Kein
profet stirbt und bleibt im grab lidnger als 40 tage.

Imam al-haramayn in der Nikdya, dann Rafi‘i im Sarh sagen:
Der profet sagte: Ich bin meinem herrn lieber, als dass er mich im
grab liesse drei tage lang. Imam al-haramayn fiigt bei: Es ist auch
liberliefert: Léanger als zwei tage. Abu 1-Hasan (°Ali) b. az-Zagiini
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(gest. 527/1133) al-Hanbali in einem seiner biicher: Profet: Gott
ldsst keinen profeten lénger in seinem grab als einen halben tag.
Badr ad-din b. as-Sahib (GAL S I, 779; GAL II, 17, nr. 23: vor
837/1434) in seiner Tadkira schreibt: Abschnitt, iiber das leben
des profeten nach dem tod im zwischenzustand (barzah). Darauf
weist klare aussage und andeutung des gesetzgebers. Aus dem
koran sure 3,169: “Und du darfst ja nicht meinen, dass
diejenigen, die um Gottes willen getdtet worden sind, tot sind.
Nein, lebendig, und ihnen wird bei ihrem herrn speise beschert”.
Dieses leben, das leben des zwischenzustandes (barzah) nach dem
tod, wird einzelnen der gemeinde unter den blutzeugen zuteil. Ihr
zustand ist hoher und besser als bei leuten, die diesen rang nicht
einnahmen, zumal nicht im zwischenzustand (barzah), und die
rangstufe keines aus der gemeinde wird hoher sein als die des
profeten. Ihnen wird dieser rang zuteil sogar nur durch den segen
(baraka) und die nachfolge (taba‘iyya) des profeten. Und ebenso
verdienen sie diesen rang durch die blutzeugenschaft. Die
blutzeugenschaft aber wird dem profeten ganz besonders zuteil.
Profet: Ich kam in der nacht, da ich entriickt wurde, an der roten
diine an Moses vorbei. Er stand da und betete in (ff) seinem grab.
Das ist ausdriickliche angabe iiber die bejahung des lebens fiir
Moses, denn er beschrieb ihn als das ritualgebet verrichtend und
dass er da stand. Letzteres kann nicht vom geist, sondern nur
vom korper gesagt sein. Und in der prézisierung “im grab” liegt
der beweis dafiir, denn wenn es so wire, wie man einen geist be-
schreibt, wire es nicht notig gewesen, ihn in engere verbindung
mit dem grab zu bringen, denn niemand behauptet, die geister
der profeten seien mit den korpern ins grab gebannt (masgiin),
wihrend der geist der blutzeugen und gldubigen im paradiese
weile. — Im hadit des Ibn “Abbas heisst es: Wir reisten mit dem
profeten zwischen Mekka und Medina und kamen durch ein tal.
Er fragte: Was ist das fiir ein tal? Man sagte: Wadi al-azraq.
Profet: Es ist, als ob ich Moses ansihe, wie er sich die finger in
die ohren steckt, mit unmittelbarer ndhe zu Gott, mit tal-biya,
dahingehend durch dieses tal. Dann reisten wir weiter, bis wir zu
einem pass kamen. Der profet sagte: Es ist, als sdhe ich Jonas auf
einer roten kamelin mit einer wollenen kutte angetan, (81a) wie
er durch das tal geht. — Es wurde gefragt: Warum erwihnte er
ihren hagg und ihre talbiya, wo sie doch tot sind und im jenseits
weilen, nicht im haus der werke. Es ist geantwortet worden: Die
blutzeugen sind lebend bei ihrem herrn, wo sie lebend unterhalt
beziehen. Also ist naheliegend, dass sie auch die pilgerfahrt
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machen, das ritualgebet verrichten und handeln, wie sie kdnnen,
und dass sie, obwohl sie im jenseits sind, doch im diesseits weilen,
das die stitte des werkes ist, bis ihre zeitspanne dahin ist und ihr
das jenseits folgt, das die stétte der vergeltung ist, und sie die
griber verlassen. Wie kann man missbilligen, dass der profet sein
grab verlédsst, denn wenn er die pilgerfahrt macht und das ritual-
gebet verrichtet, so ist sein korper im himmel und nicht
begraben. — So weit Badr ad-din.

Es ergibt sich aus allen diesen iiberlieferungen und haditen,
dass der profet lebendig ist in seinem korper und in seinem geist,
dass er handelt (yatasarraf) und reist, wohin er will, auf erden
wie im himmel, wobei er sein aussehen behilt, das er schon
vorher hatte, bevor er starb, ohne dass sich an ihm etwas gedndert
hitte, dass er sich den dusseren augen entzieht wie die engel,
obwohl sie lebendig in ihren korpern sind. Wenn Gott den
schleier liiften will vor leuten, die er beehren mochte, ihn zu
sehen, so sehen sie ihn in seiner wirklichkeit, in der er sich be-
findet, ohne hinderung und ohne notwendigkeit einer einschrin-
kung auf das sehen eines abbildes.

3) Einer wurde gefragt: Wieso konnen die zahlreichen sehen-
den ihn an weit auseinander liegenden orten sehen? Er rezitierte:

Wie die sonne in der mitte des himmels, und ihre helligkeit
die ldnder bestrahlt, im osten und im westen.

In den Managib des scheichs Tag ad-din b. °Ata’allah wird von
einem seiner schiiler erzihlt: Ich machte die pilgerfahrt. In der
circumambulatio sah ich scheich Tag ad-din mit dabei. Ich wollte
ihn begriissen nach der circumambulatio. Aber als diese beendet
war, sah ich ihn nicht mehr. Dann aber sah ich ihn wieder in
‘Arafa und iiberall an den heiligen stétten des ritus (masahid). Als
ich nach Kairo zuriickgekehrt war, fragte ich nach dem scheich.
Es hiess, es gehe ihm gut. Ich fragte: Ist er fortgereist? Es hiess:
Nein (fehlt in der hs). Ich ging zum scheich und begriisste ihn. Er
fragte mich: Wen hast du angetroffen? Ich antwortete: Ich sah
dich. Er (hs. ich) sagte: Der grosse mann fiillt das dasein. Sollte
der qutb vom Higr rufen, so wiirde er gehorchen.

Wenn also der qutb das dasein ausfiillt (sic), so wird es der herr
der gottgesandten noch eher. Der ausspruch des scheichs Abi 1-
‘Abbas at-Tangi ist schon erwdhnt worden: Himmel und erde,
thron und schemel sind erfiillt vom licht des profeten.

4) Einer sagte: Daraus ergibt sich, dass einem, der den profeten
gesehen hat, der stand der “profetengenossenschaft” (suhba)
zukommt. Die antwort darauf ist: Das folgt nicht. Wenn wir
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sagen, das gesehene sei das abbild, so ist klar, dass profeten-
genossenschaft nur durch sehen des profeten selbst (datuhi as-
Sarifa) in korper und geist zustande kommt. Wenn wir sagen, das
gesehene sei er selbst (ad-dat), so ist die bedingung fiir die
profetengenossenschaft, dass man ihn sieht, solange er in der
sinnlichen welt (mulk) ist. Dieses zweite sehen aber erfolgt,
wihrend er in der welt des unsinnlichen reichs (malakiit) ist.
Dieses sehen bringt also nicht seine profetengenossenschaft mit
sich. Das wird unterstiitzt durch die hadite, die besagen, dass
(dereinst) die mitglieder seiner gemeinde alle ihm vorgefiihrt
werden und er sie und sie ihn sehen, und doch kommt die
profetengenossenschaft (80b) nicht allen zu, da es ein sehen in
der welt der iibersinnlichkeit (malakiit) sein wird (text hat
“zukam” und “vorgefiihrt wurden” in der vergangenheit,
profetisches perfekt?).

Abi Bakr b. Abi Dawud im Kitab al-masdahif auf autoritét von
Abi Ga°far: Abii Bakr hort die zwiesprache Gabriels mit dem
profeten. Muhammad b. Nasr al-Marwazi im Kitab as-salah, auf
autoritdt des Hudayfa b. al-Yaman: Dieser kam zum profeten. Er
erzéhlt: Als ich das ritualgebet verrichtete, horte ich jemand
sprechen: O Gott, dir gehort alles lob, in deiner hand ist alles
gute, zu dir kehrt alles zuriick, das ¢ffentliche und das geheime.
(Du bist) wiirdig, dass du gelobt wirst. Du bist aller dinge
michtig. O Gott, vergib mir alle meine siinden, die vergangen
sind, und beschiitze mich in dem, was mir vom leben ubrig-
geblieben ist, und beschere mir frommes werk, wie du an mir
gefallen findest. Der profet sagte: Das ist ein engel, der zu dir
kam, um dich das lob deines herrn zu lehren. — Muhammad b.
Nasr von Abti Barza: Wihrend ich im ritualgebet war, horte ich
jemand sprechen: O Gott, dir gehort alles lob usw. — Ibn Abi d-
Dunya im Kitab ad-dikr von Anas b. Malik: Ubayy b. Ka®b sagte
mir: Ich will die moschee betreten, beten und Gott in lobsagun-
gen loben, mit denen ihn noch keiner gelobt hat. Als er das ritu-
algebet verrichtet und sich gesetzt hatte, um Gott zu loben und zu
preisen, siehe da ertonte eine laute stimme von hinten, die sagte:
O Gott, dir gehort alles lob usw. Dann kam der profet. Er erzéhlte
ihm das. Der profet sagte: Das ist Gabriel. — Tabarani und Bay-
hagqi von Muhammad b. Salama: Ich ging am profeten voriiber,
der seine wange an die wange eines mannes gelegt hatte. Ich
griisste nicht. Dann kehrte ich zuriick. Er sagte: Was hat dich
gehindert zu griissen? Ich sagte: Ich sah das und das. Da mochte
ich dein gesprédch nicht storen. Wer war es? Er sagte: Gabriel.
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— Hakim von °A’iSa: Ich sah Gabriel in diesem meinem zimmer
stehen und der profet sprach mit ihm insgeheim. Ich fragte: Wer
ist das? Profet: Mit wem wiirdest du ihn vergleichen? °Aiga: Mit
Dihya. Profet: Du hast Gabriel gesehen. — Bayhaqi von Hudayfa:
Der profet ging hinaus. Ich folgte ihm. Jemand querte ihm den
weg. Profet: Hudayfa, hast du den gesehen? Es war ein engel, der
noch nie auf die erde herniedergestiegen ist. Er griisste mich und
gab mir frohe botschaft von Hasan und Husayn, dass sie die
herren der jiinglinge der paradiesbewohner sein werden und
Fatima die herrin der paradiesbewohner. — Variante. — (82a)
Ahmad, Bubari, Muslim, Nasa®i, Abi Nu‘aym, Bayhaqi von
Usayd b. Hudayr: Als dieser koran las in der nacht, wurde sein
pferd unruhig. Er hielt inne. Das pferd wurde still. Er las weiter,
das pferd wurde unruhig. Er hielt inne, das pferd wurde still. Er
hob den kopf und sah etwas wie ein dach mit einer art lampen,
die zum himmel aufstiegen, bis er sie nicht mehr sah. Am morgen
erzéhlte er es dem profeten. Dieser erklirte: Das waren die engel,
die hernieder kamen um deiner stimme willen. Héttest du weiter-
gelesen, so hitten die menschen sie betrachten kdnnen am mor-
gen, und sie hitten sich nicht vor ihnen versteckt (vgl. Bubari
Houdas 3, 531-532, und andere berichte, Concordance, zulla)...
(weitere engelerscheinungen!)

(82b) Abt Dawid: °Abdallah b. Zayd zum profeten: Ich war
zwischen schlafen und wachen, als jemand zu mir kam und mir
den gebetsruf zeigte... Abli Nuaym b. al-Fadl: “Abdallah b.
Zayd (dieser wohl ist der sprecher): Wenn ich mich nicht selbst
beschuldigte, wiirde ich sagen: Ich schlief nicht. — AbG Dawud
von Ibn Abi Layla (bd 1, p. 275-276): Einer der ansar kam und
sagte: Profet, ich sah einen mann mit zwei griinen gewéindern,
der rief zum gebet und setzte sich dann kurz hin, dann stand er
wieder auf und sagte das gleiche noch einmal, aber mit dem
zusatz “das gebet ist angebrochen”. Wiren es nicht die leute, die
sprechen, wiirde ich sagen: Ich war wach, nicht schlafend. Der
profet sagte: Gott hat dir etwas gutes gezeigt.

Scheich Wali ad-din al-°Iraqi4! in den Sunan des Abii Dawid
schreibt: “Zwischen schlafen und wachen” ist schwierig, da der
zustand entweder schlaf oder wachen sein muss. Gemeint ist, dass
sein schlaf leicht und nahe dem wachen war. Dadurch schien es
wie eine mittelstufe zwischen schlafen und wachen.

41 Hrsg.: So mein druck des textes (Beirut 1421/2000). Bei Meier al-Wafi
mit fragezeichen.



564 DIE TASLIYA IN SUFISCHEN ZUSAMMENHANGEN

Ich sage: Klarer ist, dass es auf den zustand zu beziehen ist, der
die besitzer von ausnahmezustinden etwa ankommt, (83a) in
dem sie bestimmte dinge schauen (§adhada) und hoéren. Die pro-
fetengenossen sind die héupter der besitzer von ausnahme-
zustdnden. In mehreren haditen steht, dass Abu Bakr, ‘Umar,
Bilal dhnliche dinge sahen wie °Abdallah b. Zayd. Imam al-
haramayn in der Nihdya und Gazzali im Basit schreiben, dass
mehr als zehn profetengenossen solches gesehen haben. Im hadit
heisst es auch, dass der, der den gebetsruf erschallen liess und den
‘Umar und Bilal horten, Gabriel gewesen sei... (weiteres dazu).

XC
(Yafi’t: Rawd ar-rayahin 134-136; D 1.1.18, 169)

(134) Das sehen der toten in schlechtem oder gutem ist eine art
enthiillung (kasf), in der Gott den lebenden den zustand der toten
zeigt zur frohen vorverkiindigung oder zur mahnung oder zu
einem zweck zu gunsten des toten, wie einer besorgung fiir ihn
oder einer schuldentilgung fiir ihn u.dgl. Dieses sehen kann im
traum und im wachen erfolgen. Das zweite ist seltener und gehort
zu den huldwundern der heiligen, die ausnahmezustinde und
hohe standplédtze haben, so dass sie die toten im wachzustand
sehen, wann immer Gott will, geméss einer weisheit, die nur er
kennt. Hierliber gibt es zahlreiche geschichten...

(135) Scheich Isma‘il b. Muhammad al- Yamam al-Hadrami
(gest. 696/1297, Sargi, Tabaqat 34-37) weinte oder lachte, wenn
er liber einen friedhof kam, je nach den toten, die er in freude
oder in leid im jenseits sah.

Ein fagir kam zum grab des scheichs Muhammad b. Abi Bakr
al-Hakami (gest. 617/1220). Hakami stieg aus dem grab und
nahm ihm die verpflichtung ab (Hakami bei Sargi, Tabagat 114-
116).

Ein anderer kam zum grab des Abu 1-Gayt b. Gamil (gest.
651/1253, Sargi, Tabaqat 187-189) mit gleicher absicht. Da
streckte Abili 1-Gayt seine hand zum grab heraus und machte den
ankommling zu seinem schiiler. ...

(136) Die lehre der sunniten ist folgende: Die geister der toten
kehren zu gewissen zeiten vom hochsten paradies und aus der
tiefsten holle in ihre leiber zuriick in ihren gribern, dann wenn
Gott will, vor allem in der nacht auf den freitag. Sie setzten sich
hin und unterhalten sich. Die geister, ohne die leiber, haben
paradieseswonne und hollenqual, solange sie entweder im
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paradies oder in der holle sind. Im grab reden der geist und der
korper iliber das paradies und die holle, wenn der geist in den
korper zuriickkehrt, ausser in der nacht auf den freitag und am
freitag, wo, wie wir erfahren haben, sie nicht gequilt werden aus
barmherzigkeit seitens Gottes und zur ehre der zeit. Ich meine:
Moglicherweise wird die strafe zu dieser zeit aufgehoben nur fiir
die siinder der muslime, nicht fiir die ungldubigen, aus zweierlei
griinden: Der ungléubige ist ewig in der holle, nicht aber der
muslim. Und der muslim glaubt an den vorzug und den segen
des freitags im gegensatz zum ungldubigen.

Unumstossliche traditionen lehren, dass paradiesewonne und
hollenqual schon im grab stattfinden. Es sind die paradieses-
wonne der geister, die im obersten paradies sind, und die héllen-
qual der geister, die in der tiefsten holle sind, entsprechend der
seligkeit und der unseligkeit. All das kann der verstand nicht fiir
unmoglich erkléren...

Diese paradieseswonne und diese hollenqual der geister und der
korper oder der geister allein findet noch im barzap statt. Nach
der auferweckung werden geist und korper zusammen entweder
in der hollenqual oder in der paradieseswonne sein, nach
iibereinstimmender meinung der muslime, im gegensatz zu den
heidnischen filosofen, die die meinung vertreten, der geist werde
ohne den leib auferweckt. So die sabier. Schlimmer sind die
naturfilosofen, die eine auferweckung des geistes und des leibes,
beides, leugnen. Und noch schlimmer als bei diesen beiden grup-
pen ist es mit einer dritten gruppe filosofen. Das sind die
dahriyytin, die die auferweckung des geistes und des leibes und
dazu noch den schopfer leugnen.

XCl
(Ti&iti: Gays kafil 240-241; D 1.1.18, 109a).

(240) Die frucht des suchens der segenssprechung iiber den
profeten ist der eindruck (intiba‘) seines edlen bildes (siira) in die
seele und zwar vollstdndig, sich verwurzelnd, unloslich. Die
andauernde segens-sprechung mit uneigenniitzigster absicht,
erfiillung aller bedingungen und regeln, mit meditation iiber den
sinn, bis sich die liebe zu ihm des innern vollstindig bemichtigt
und ehrlich und rein ist, verbindet die seele (241) des
gedenkenden mit der seele des profeten und macht beide
miteinander vertraut (tu’allif) auf der stitte der nidhe und der
lauterkeit entsprechend der herrschaft der liebe zu ihm iiber die
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seele. Man ist bei dem, den man liebt. Die liebe schafft die
nachfolge des geliebten und die nachfolge (iftiba€) kiindigt das
hingelangen an. Gott sagt: “Und wer Gott und dem gesandten
gehorcht, die sind bei den profeten, siddigiin, blutzeugen und
frommen, die Gott begnadet hat”. Die geister sind mobilisierte
armeen. Die einander kennen, werden mit-einander vertraut. Die
einander nicht kennen, bekdmpfen ein-ander. Wenn dann die
liebe zum profeten die macht ergriffen hat, entfernt sich das bild
(sara) des profeten keinen augenblick mehr aus dem inneren
auge (basira). Und in der wirklichen sicht (ru’ya haqiqiyya) ist
das innere auge dazu da, die wirklichkeit des gesehenen profeten
(also aus dem objekt) zum inneren auge zu bringen. Das innere
auge erhidlt kunde (irzila®) von der wirklichkeit dessen, was es
ihm zufiihrt, ohne widhnung und ohne einbildung (hayal).

Die menschen zerfallen hinsichtlich des eindrucks des profe-
tenbildes in verschiedene gruppen je nach ihren erlebnissen (ad-
wagq), artungen, sehnsuchten, schulmeinungen, in der ehrlichkeit
und in der anwesenheit.

Die einen: bei ihnen setzt sich das bild in der seele erst nach
iiberlegungen (ta’ammul), forschungen, arbeit des denkens fest.
Das sind die schwichsten dafiir, dass etwas in ihrer seele bleiben
soll. Sie sehen nur wenig den profeten (ru’ya) im traum, und
wenn sie ihn sehen, sehen sie ihn nicht vollkommen.

Andere: bei ihnen setzt sich das bild des profeten wéhrend aller
zeiten ihres gedenkens und der fasliya fest, zumal in der klausur,
wenn sie ihr denken iliber den inhalt des gedenkens und der
segenssprechung anstrengen. Werden sie miide, so entfernt es
sich wieder. Diese sind hoher als die ersten, aber nur in ihren
wiisten (??), und sie sehen ihn im traum vollkommen und so
lange, als sie ihn sich im denken vergegenwirtigen.

Die dritten: Wenn sie die augen im schlaf zumachen und etwas
von den sinnen sich entfernen, sehen sie ihn meist.

Die vierten: Wenn sie die augen im wachen oder schlafen
(triumen?) zumachen, sehen sie ihn mit dem inneren auge (‘ayn
basiratihi) zu jeder zeit. Diese sind ans ende gelangt, deren herz
geborgen ist im gedenken Gottes und <in> verbindung mit dem
geliebten, deren seele aufgestiegen ist ins paradies der néhe, die
die nachbarschaft der profeten, siddigiin, blutzeugen und from-
men erreicht haben. (242)
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Dariiber hinaus liegen auf noch hoherer stufe die, die ihn mit
dem #usseren auge sich gegeniiber (bi-‘ayn ra’sihi ‘iyanan) in
der sinnenwelt sehen.

Dies schreibt Sahili, man sehe den rest in kapitel 4 hiervorn.

XCl
(Tisiti: Mizab ar-rahma 69-74; D 1.1.18, 105-109)

(69) 5) Abwehr der einfille, die beim annehmen der nachfolge
(des profeten und Gottes) dazwischen kommen, indem man
gerade weitergeht und alle widhnungen abwirft. Notwendig ist,
dass man von nichts abweicht, worin man nachfolgen will, ausser
durch einen klaren text, dem man nichts entgegenhalten kann.
Die ehrliche liebe besteht in der nachfolge in allem, so dass kein
henkel der nachfolge in irgend einem zustand sich 16st. Das ziel
dieser haltung ist die nachfolge (mutaba‘a) durch den scheich
(qudwa), und das gedenken (dikr), das hier zur anwendung
kommt, ist die segenssprechung iiber den profeten wegen der
passenden beziehung zwischen der segenssprechung und dem
zustand des strebenden nach der nachfolge der sunna und wegen
der iibereinstimmung, die von der befolgung der spuren des
gesetzes erfordert wird. Denn Gott verlangt liebe und nachfolge
des profeten, und die liebe bemisst sich nach dem gedenken des
geliebten je nachdem, ob es viel oder wenig ist, ob absenz oder
prdsenz waltet. Je nach der liebe bemisst sich dann die nachfolge.
Ausser der segenssprechung, wie istigfar und tahlil, sind diese
beiden nicht um ihrer selbst willen gefordert. Istigfar ist von den
kleinen siinden und von den resten der wunden der grossen
stinden und rahlil zur bewahrung des theoretischen einheitsbe-
kenntnisses, das von der ausgerichtetheit hervorgerufen ist. Die
segenssprechung auf den profeten hat eine besonderheit im er-
leuchten des inneren, denn durch sie allein ersteht ein licht, das
die gebiete des inneren erhellt. Durch die erhellung dieses lichts
verschwindet die finsternis, und man wird hingefiihrt zur
erfiillung der nachfolge des profeten, nachdem man von ihm ab-
sent war.

Der pfadbeschreiter sucht den weg der errettung und den pfad
der erkenntnis Gottes. Das ist hoffungslos ohne einen fiihrer, und
es gibt keinen fiihrer wie den profeten. Also ist es notwendig,
sich an seinen steigbiigel zu halten und sich an seine seite zu
héngen. Darum wird die segenssprechung auf jedem standplatz
und bei jedem zustand gefordert...
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Die liebe zum profeten aber wird auf verschiedene weisen be-
festigt. Die grosste ist die liebe Gottes zu ihm (?) und der dank
fiir die wohltaten, die uns durch ihn zugekommen sind, wie
entstehung, hilfe und die wiedererkennung zwischen dem geist
des profeten und unserm geist. “Die geister sind armeen, die
aufgestellt sind. Die sich wiedererkennen, fassen freundschaft zu
einander. Die einander abstossen, sind zerworfen untereinander.”
Die wiedererkennung aber erfolgt durch die aufrichtige liebe zu
ihm, und dies geschieht nur durch dauerndes gedenken seiner
und hiufigkeit der segenssprechung iiber ihn.

In der verbindung mit dem geist des profeten liegen
geheimnisse, die nicht durch anderes erfasst werden, weil sein
standplatz hoher als alle standpldtze ist. Wer sich an ihn héngt,
erlangt alles erstrebte... Die iiber den profeten sich ausgiessenden
lichter und die lichter, die die ausgiessung suchen (?), horen
niemals auf. Der novize muss sie zu sich heranziehen... weil er
(70) die behebung seiner finsternisse braucht durch anslichtbrin-
gen der gestalt des profeten und ihre vergegenwirtigung in der
segenssprechung und in seinen adkar. Was immer daraus hervor-
geht, kommt ihm zu gute, so dass er es sich beigesellt und einen
festhaftenden zustand einheimst, eine feste gewohnheit, selbst in
den meisten zustidnden bei vielen widerstdnden (7).

Kurz, die segenssprechung in dieser tariga ist nichts anderes als
eine lampe (misbah), durch die man sich leiten ldsst und durch
die man etwas sehen kann. Ein gleichnis dafiir wére ein haus, in
dem sich allerlei schétze und kostbarkeiten befinden. Es hat eine
tiir, durch die man eingeht und die helligkeit zu dem dringt, der
eintreten will, um die kostbarkeiten zu erlangen. Im haus aber
sind schlangen und skorpionen. Ferner gehort ein schliissel dazu.
Wer nicht durch die tiir eindringt, um etwas zu nehmen, sieht
nichts, weil die tiir zu und das haus finster ist. Seine hand kann
auf eine schlange oder einen skorpion geraten, und er wird gebis-
sen oder gestochen, bevor er ans ziel gelangt. Wer aber den
schliissel benutzt und die tiir 6ffnet, findet darin dank dem einfal-
lenden licht die kostbarkeiten und nimmt, was er will, und ver-
meidet schlangen und skorpionen. Dieses getier bedeutet die
krankheiten, die das herz angegriffen haben, die gefahren, die in
die liiste und priifungen fiihren. Die tiir ist die nachfolge des pro-
feten und der schliissel die segenssprechung iiber ihn ohne zu
wenig oder zu viel. Wer das herz mit segenssprechungen bestellt,
den setzen ihre lichter in kenntnis von den geheimnissen der
ibersinnlichkeit, er sieht, was die natur an gefahren, betdrungen
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und zuwiderhandlungen in ihm verbirgt. Wer das haus nicht
durch die tiir betritt, zieht den zorn Gottes auf sich.

Man wird also auf diesem standplatz unentwegt den segen liber
den profeten sprechen, bis einem die friichte reifen und die
geheimnisse geliiftet werden. Auf alle fille bedarf es eines
istigfar, da nichts ohne es geschieht. Auf gewissen standplétzen
gibt es die busse von den grossen siinden. Hier aber von den
kleinen, gleich wunden. Auf weiteren standpldtzen gibt es die
busse von den gleichgiiltigkeiten, einféllen, blicken oder unzu-
linglichkeiten im aufstieg auf grade der erkenntnisse der
heiligkeiten (?). Man beginne mit istigfar, dann lasse man die
tasliya folgen, dann die haylala nach dem aufbau auf den
voraussetzungen und worten, die schon bei der tawba vor-
gekommen sind.

Weiteres. ..

Man verlésst den standplatz der busse nicht, bevor man sich des
bildes des scheich (qudwa) zur dauernden vorstellung angeeignet
hat. Betritt man diesen standplatz, so geht man ganz zur vorstel-
lung der gestalt des profeten iiber, die (sozusagen) vor einem
sitzt, zusammen mit dem scheich, mit einem tiberwurf aus licht,
hilfe spendend, indem man ihre globale beschreibung sich verge-
genwirtigt, nach dem modell: “Ich sah von keinem mit einer
schwarzen locke in einem roten gewand keinen schoneren als den
profeten”, erbittend von beiden (scheich und profet) die rettung
seines herzblutes und beschwichtigung des schreckens, sich
bemiihend um hinwendung der aufmerksamkeit und des
gedankens zu seinem sitzplatz, wo er sich seinem scheich und
seinen profeten vorstellt, busse tuend auf beider hand, geradege-
richtet, voller dankbarkeit fiir die wohltat des islams... (71) So
bleibt man unverwandt, bis es einem gelingt, das dussere der
gestalt des profeten sich vorzustellen, wie er eine strahlende
farbe, einen grossen schidel hat, ebenmissig gewachsen ist, von
méchtigem (?) haar usw. (weitere beschreibung seines aussehens,
bis in einzelheiten entsprechend der tradition, natiirlich auch zur
erzeugung eines in der zukunft brauchbaren vorstellungbildes).
Man beachtet stets diese worte, die das aussehen des profeten
beschreiben, bis man die inneren sinngehalte ihrer eigenschaften
erschaut und die hohen besonderheiten, mit denen er ausgezeich-
net war. Dann driickt sich die menschliche gestalt des profeten so
ein, wie sie im hadit beschrieben ist, fest und mit der seele ver-
bunden. Man geht nicht das geringste liber den namen des profe-
ten hinaus... Dann aber wird noch die “segenssprechung der
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erhohung der werke” (salat raf® al-a‘mal, vgl. ib. 22) dazu ge-
worfen, in der sich der begriff “profet” findet und dass er die
tasliya verdiene. Dann sehnt man sich nach den inneren
eigenschaften des profeten, die noch unanwesend sind, und es
fallt einem ein, dass er profet nur geworden ist durch ein
geheimnis, das er allein hat. Darum ist er der sayyid wahdani und
verdient die hochachtung...

Die leute sind in der einprigung (intiba‘) des bildes verschie-
den je nach ihrer art in der ehrlichkeit und in der présenz. Einige
festigen sie erst nach langer iiberlegung (ta’ammul) und denk-
anstrengung. Das sind die schwichsten... Diese sehen selten den
profeten im traum, und wenn sie ihn sehen, nicht in voll-
kommenheit. Andere festigen die gestalt in ihrer seele gleich zu
den zeiten ihres gedenkens und der segenssprechung iiber ihn,
zumal in den klausuren, wenn sie sich im denken ganz dem inhalt
der segenssprechung widmen. Sobald sie schlapp werden, ver-
schwindet die gestalt. Diese leute sind schon besser als die erstge-
nannten... Wieder andere sehen den profeten in den meisten
zustanden, wenn sie nur etwas von ihren sinnen wegkommen, um
zu schlafen. Wieder andere brauchen nur die augen im wachen
oder im schlafen zuzumachen, und schon sehen sie ihn mit den
augen des inneren (basira). Die sind am hochsten, leute, deren
herzen im gedenken Gottes und in der verbindung mit dem pro-
feten geborgen sind. Noch héher sind die, die den profeten mit
dem auge des kopfes von angesicht zu angesicht in der sin-
nenwelt sehen. Das ist eine der moglichen wundergaben, die Gott
seinen heiligen schenkt. Siehe Gays kafil (des Tisiti).

(72) Einige gefahren und stérungen, die hier eintreten konnen,
darunter lust am sama‘ und begierde, das grab des profeten zu
besuchen trotz allen griinden, die dagegen sprechen. Ursache fiir
dieses falsche sehnen ist, dass der satan nicht will, dass sich das
bild des profeten im innersten des menschen einprigt, eine list
des satans. Zeichen der einprigung des bildes des profeten:
Abkehr von den verfehlungen, befolgung der sunan, streben
nach beeigenschaftung mit der moral des gesetzes, hoflichkeit ge-
gen den profeten, aufgeben der gewohnten vorlieben zu gunsten
der forderungen des gesetzes, nachfolge des profeten, iiber-
einstimmung mit ihm in bewegungen und ruhezusténden. Ist die
liebe zum profeten fest geworden, so ist sein bild keinen au-
genblick mehr dem innern auge entschwunden. Das ist das wirk-
liche sehen (ru’ya hagqiqgiyya)... Wenn die seele ein spiegel des
bildes des profeten geworden ist, ist es nie mehr weg. Das ist der



AUSGEWAHLTE UBERSETZUNGEN 571

‘ilm yaqini... Das sehen des dusseren auges kann von wihnungen
getriibt sein, das sehen des inneren auges (basira) ist lauter ohne
wihnen und einbildung (hayal).

Die einbildung (hayal) ist in zwei arten, eine verbundene
(muttasil) und eine unverbundene (munfasil). Die verbundene
verschwindet mit dem verschwinden des sich einbildenden
(mutapayyil). Die unverbundene ist eine selbststindige wesenheit
(hadra datiyya), die stéindig die sinngehalte und geister annimmt
und in deren besonderheit verkdrperlicht. Von dieser unverbun-
denen einbildung ist die verbundene einbildung in zwei arten:
Die eine ist das, was aus einer einbildungstitigkeit (tahayyul)
entsteht, d.h. ein sinnlich wahrnehmbares (wahrgenommenes),
das der mensch in sich festhélt, nachdem er es wahrgenommen
hat, oder ein vorgestelltes (musawwar), das die vorstellungskraft
(quwwa musawwira) bildet, sei es von einem bild (gestalt, sira),
das die sinne wahrnehmen mit seiner ganzheit, aber alle einheiten
der zusammensetzung miissen sinnlich wahrnehmbar sein. Die
zweite ist das, was nicht aus einer einbildungstitigkeit entsteht,
wie das, was der trdumer sieht. Was er an bildern im traum sieht,
kommt nicht aus einer einbildungstétigkeit, obwohl es eine ein-
bildung (hayal) ist. Er sieht ja die auftretenden dinge (a‘rad) als
gestalten (bilder, suwar) fiir sich, die ihn ansprechen und die er
anspricht, als kérper (agsad), an denen er nicht zweifelt. Ebenso
sieht der seher (mukdasaf) im wachen das, was der tridumer im
traum sieht.

Dann gibt es leute, die dieses (zuletzt genannte) eingebildete
(mutapayyal) mit dem auge der sinne wahrnehmen, und andere
(73), die es mit dem auge der einbildung (hayal) wahrnehmen,
ich meine im wachzustand. Wenn im traum, dann nur mit dem
auge der einbildung. Stellen sich deinem auge im wachen
wahrgenommene iibersinnliche gestalten (bilder) dar, von denen
du nicht weisst, ob du sie mit dem auge der einbildung oder mit
dem auge der sinne wahrnimmst — beide wahrnehmungen
geschehen durch den sinn des auges, denn diesem wird die
wahrnehmung mit dem auge der einbildung und mit dem auge
der sinne gegeben (oder aktiv?) — und willst du zwischen den
beiden wahrnehmungen mit beiden augen unterscheiden — denn
der unterschied ist fein — so blick mit deinem hinsehen auf das
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