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5. Kafi Hasan Afandi al-Aqhisari (gest. 1025/1616)

Aghisari hat sich als Gesellschaftskritiker und Reformator einen Namen gemacht.
Seine solide juristische Ausbildung und ein polyglotter islamischer Hintergrund
sicherten ihm eine angesehene Stellung im Osmanischen Reich. Er schrieb iiber-
dies Gedichte auf Turkisch, Arabisch und Persisch, von denen 20 erhalten geblie-
ben sind.

5.1 Biographie

Kafi Hasan Afandi al-Aqhisari, der auch unter dem Namen Kafi bekannt ist, wur-
de 951/1544 in Aghisar, Bosnien geboren, wo er mit zwolf Jahren seine Ausbil-
dung begann?’. Er selbst gibt seinen Namen in arabischer Schreibung als Hasan b.
Turhan b. Dawud b. Ya‘qub az-Zibi al-Aghisari an®8. Die Stationen seines Lebens
sind nicht zuletzt durch seine Autobiographie genauer bekannt, welche Aghisari
an 29. Stelle seines 30 Biographien umfassenden Nizam al-ulama’ ila batam al-
anbiy@ (,Ordnung der Gelehrten bis zum Siegel der Propheten®) einfiigte®. Er
ging 974/1566 nach Istanbul, wo er neun Jahre lang in einer Medrese studierte. Er
lernte bei Kara Yilan, einem Schiiler von Ibn Kamal Ba3a?, in dessen Dienste er
trat. Als Kara Yilan in hohem Alter in Catalca als Lehrer in die Ali Pascha-
Medrese berufen wurde, begleitete er ihn dorthin. Nach dessen Tod studierte er
bei Ahmed Ensarl tafsir und usil alfigh. Im Jahre 983/1575 schloss er sein Med-
resenstudium ab und kehrte in seinen Geburtsort Aghisar zuriick. Dort widmete
er sich eine Weile dem Unterricht und verfasste eigene Schriften. 986/1578 wurde
er stellvertretender Richter an der Seite von Bali Efendi, seinem Hoca aus Istan-
bul, der zum Qadi in Bosnien ernannt worden war. Hasan Kafi, der 991/1583
Richter in Aghisar wurde, ging 996/1588 nach Istanbul, begann dort seinen
Dienst als Hilfsbeamter und wurde 998/1590 zum Qadi des Sancak Sirem er-
nannt. Auch in Osjek tibte er eine Weile das Richteramt aus.

Im folgenden Jahr machte er die Pilgerfahrt nach Mekka. In seiner Zeit in
Medina lernte er Mir Gazanfer b. Ca‘fer el-Huseyni, den Hoca von Celaleddin

87 In Bosnien-Herzegowina ist er als Hasan Kafija Prus¢ak bekannt. Fiir Hinweise zu Leben
und Werk s. Arugi, Muhammed, Hasan KAl Akhisird, in: Islim Ansiklopedisi, hrsg. v. Tiir-
kiye Diyanet Vakfi. Istanbul 1988-, Bd. 16, 326-329; Witkam, Jan Just, Hasan al-Kafi al-
Agbisari and his Nizam al-Ulama’ ila Katam al-Anbiya”: A facsimile edition of MS Bratislava
TF 136, presented, with an annotated index, in: Manuscripts of the Middle East 4 (Leiden
1989), 88-114. Tilli, Béchir, Aux origines de la pensée réformiste ottomane moderne: un important
document du sayh al-Aghisari (XVIIe s), in: Revue de I'Occident Musulman et de la Méditer-
ranée 18 (1974), 131-148.

88 Witkam, Aqhisari and his Nizam al--Ulama, 89.

89 Diese ist in englischer Ubersetzung bei Witkam, Aghisari and his Nizam al-<-Ulama’, 89-91,
abgedruckt.

90 Vgl. Kap. 2. hier.
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Ekber Sah, kennen und nahm an dessen Unterricht teil. Als er 1000/1592 iiber
Istanbul in sein Heimatland zurtickkehrte, wurde er Qadi in der Nihe von
Aghisar. Er bekleidete dieses Amt bis 1003/1594. Danach kehrte er nach Aghisar
zuriick. 1005/1596 wurde Hasan Kafi aus Aqhisar abgezogen, um an dem Eger-
Feldzug (Erlau/Ungarn)®! Mehmets III. teilzunehmen. Nach der Eroberung der
Zitadelle von Eger und dem Hagova-Sieg (Safar 1005/Oktober 1596) unterbreitete
er einigen Mannern des Staates und des Heeres ein Werk mit dem Titel Usal al-
hikam fi nizam al-alam, welches er auf Arabisch verfasst hatte (s. dazu auch 5.2). Er
wurde aufgefordert, dieses Werk ins Tirkische zu iibersetzen und zu erldutern.
Hasan Kafi ging erneut nach Istanbul, diesmal um die Usal ins Osmanische zu
Ubertragen und mit Erlduterungen zu versehen. Das Buch wurde schliesslich dem
Sultan zur Kenntnis gebracht®2. Aghisari wurde gewihrt, als Qadi von Aqhisar in
den Ruhestand zu treten unter der Bedingung, dass er Studenten aus der Region
weiterhin unterrichtete. Nachdem er eine Weile in Istanbul geblieben war, kehrte
er in seinen Geburtsort zuriick, wobei er aber wahrscheinlich im Sawwal 1007/Mai
1599 in das von Ibrihim Pasa befehligte Heer eintrat. Informationen iiber das
spitere Leben von Hasan Kafi sind spirlich. Als Todesjahr werden 1024/1615
bzw. 1025/1616 angegeben. Sein Grab wurde zu einem Wallfahrtsort.

5.2 Werk

Aghisari verfasste auf Arabisch — wie unter 5.1 erwihnt - ,Grundlegende Weis-
heiten tiber die Ordnung der Welt“ (Usil al-hikam fi nizam al-“alam)®3. Darin setzt
er sich mit den Ursachen der militdrischen Schwiche des Osmanischen Reiches
ausfuhrlich auseinander und kritisiert insbesondere die Disziplinlosigkeit der
Truppen®*. Aghisari gilt als der erste, ,,der den Niedergang und den inneren Ver-
fall der Tiirkei schon damals erkannte, als sie noch in vollem Ansehen ihrer
Macht in Europa stand“?. Er schrieb die Us#/ mehr als ein Jahrhundert vor Ibra-
him Miiteferrika (gest. 1158/1745), der im Jahr 1732 eine gleichnamige Abhand-

91 Das ungarische Erlau liegt 130 km nordéstlich von Budapest, Witkam, Agbisari and his
Nizam al--Ulama’, 102, Anm. 29.

92 Fiir Binzelheiten s. Witkam, Aghisiri and bis Nizam al-Ulam’, 91.

%3 Diese Abhandlung findet sich in deutscher Ubersetzung bei von Kracson, E., Eine Staats-

schrift des bosnischen Mobammedaners Molla Hassan Elkjdfi »Uber die Art und Weise des Regie-

rens«, in: Archiv fiir Slavische Philologie 32 (1911), 139-158, 143-158. Tilli, Béchir, Aux ori-

gines de la pensée réformiste ottomane moderne, 131-148. Tilli bietet einen guten Uberblick iiber

Aufbau und gedankliche Struktur dieser Schrift, 137-147. Fiir die recht frithe Ubersetzung

ins Franzdsische von M. Garcin de Tassy s. Principes de Sagesse, touchant I'art de gouver-

neur, in: journal Asiatigue 23 (Avril 1824), 213-226, 283-290.

Dazu und zum Folgenden s. Nagel, Tilman, Staat und Glaubensgemeinschaft im Islam, 2 Bde.,

Zirich und Miinchen 1981, Bd. 2, 155-163.

9 Von Kracson, Hassan Elkjdfi, 141. Ahnlich Bali¢, Smail, Das unbekannte Bosnien: Enropas
Briicke zur islamischen Welt. Koln [u.a.] 1991, 229.

94
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lung verfasste, welche ebenfalls dem damaligen Sultan von Istanbul vorgelegt
wurde. Aghisaris Werk ist laut Tilli auch bedeutsam fiir eine Neuperiodisierung
und Neubewertung des Pri-Nabhda-Prozesses®. Bali¢ stuft die Reformschrift als
einen Furstenspiegel ein, mit dem Unterschied, dass sie ,klare Beziige zur dama-
ligen greifbaren sozialen Wirklichkeit“ enthalte?”. Aghisari ist der Auffassung,
dass ,der Gelehrtenstand der wichtigste sei, denn er leistet dem Gemeinwesen
den grofiten Dienst“. Dabei geht er von der Vorstellung ,der Harmonie aller
Stinde des Reiches“ aus, wobei den Religionsgelehrten die Aufgabe zufillt, das
gottliche Gesetz auszulegen und ,damit iiberhaupt die Ordnung des menschli-
chen Zusammenlebens aufrecht zu erhalten®. Es ist letzten Endes dieser Gelehr-
tentypus, der ,den sultanischen Truppen den Sieg“ ermoglicht. Umgekehrt ist er
der Meinung: ,Ungentigende Beachtung der Aufgaben und Leistungen des Ge-
lehrtenstandes von seiten der Heerfithrer und Machthaber hat dem Reich den
Ruin gebracht.”

Neben juristischen Schriften verfasste Aghisari auch solche zu Grammatik und
Sprachwissenschaft®®. Sein Muptasar al-Kafi min al-mantiq ist ein Werk tiber Logik.
Zu Ibn Kamal Basas Mugaddimat as-salat schrieb er einen Kommentar mit dem
Titel Hadigat as-salat allati hiya ra’is al-“ibadat (,Der Gebetsgarten: Uber die Krone
der gottesdienstlichen Handlungen®). Im Bereich der Theologie ist sein Nir al-
yaqin i usil ad-din (,Licht der Gewissheit im Bereich der Grundlagen der Religi-
on“)” zu nennen, ein Kommentar tiber die theologische Dogmatik (‘Agidat ahl
as-sunna) von Tahawi (gest. 321/933). Des Weiteren schrieb er mit dem oben an-
gefithrten Nizam al-ulam@ ila batam al-anbiy@’, ein Werk, in dem er die Kette der
Rechtslehrer, auf die er sich berief, bis zu Aba Hanifa und von diesem bis zum
Propheten verfolgte und sie alle mit einer Biographie versah!%. Schliesslich ge-
hort in diese Reihe auch die hier edierte Schrift Rawdat al-§annat fi usil al-i‘ti-
gadart'®, ein Kompendium tiber theologische Ansichten.

96 Tilli, Aux origines de la pensée réformiste ottomane moderne, 134-135, 141, 148.

97 Balié, Das unbekannte Bosnien, 230.

98 Eine genaue Auflistung seiner auf insgesamt 16 bezifferten verschiedenen Werke findet
sich bei Aruci, Hasan Kafi Akhisari, 327-329.

99 MS in Istanbul Siileymaniye Kiitiiphanesi, Hamidiye, Nr. 764, Varak 45b-130a. Das Werk
wurde unter dem Titel Nir alyaqin fi usil ad-din fi Sarh ‘aq@’id ai-Tabawi in Riyad
1997/1418 gedruckt. Hrsg. Zithdi Adlufitesh Bosnevi. Das Todesjahr Aqhisaris wird dort
als 1024/1615 angegeben, d.h. es weicht um ein Jahr vom erwihnten, 1025/1616, ab. Diese
Angaben verdanke ich meinem Freund Dr. Aksin Somel.

100 Fiir dort aufgefithrte Personen s. Witkam, Aghisari and bis Nizam al-Ulamd@’, 92.

101 MS Berlin 1841, fol. 91b 1-5.
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5.3 Rawdat al-gannat fi usul al-i‘tigadat,
»Gartenanlagen zu den Grundlagen der Glaubensiiberzeugungen

Im Unterschied zu Aqhisaris Reformschrift Usil al-hikam fi nizam al-alam sind
seine dogmatischen Beitrige bislang kaum untersucht worden!%?. Mit seinem
Werk Rawdat al-¢annat stellte Aghisari im Jahr 1014/1605-6 einen populiren Ab-
riss der Theologie vor!®. Es scheint, dass er selbst dazu auch einen Kommentar
mit dem Titel Azhar ar-rawdat geschrieben hat. Die Idee, Rawdat al-§annat zu
schreiben, soll er in Mekka gehabt haben, als ihm eine im Jahr 500 (f tarih hams-
mi’a) geschriebene alte (‘asig) Kopie von Maturidis Kitab at-Tawhid in die Hinde
fiel und er in dieser Disziplin (Zhn, gemeint ist: i at-tawhid) eine Kurzversion
erstellen wollte. Ferner veranlasste ihn dazu die Vielzahl unerlaubter Neuerungen
(bida®) und falscher Behauptungen der Mochtegern-Sufis (mutasawwifa). Seine Ab-
sicht ist, dem ,gemeinen Volk® (‘@mma) und den ,Kindern“ (atfal) der Sunniten
(w. abl dar an-nasr al-hassa; abl as-sunna wa-l-§ama‘a) eine kurze Fassung des lm at-
tawhid zur Verfugung zu stellen, damit sie, falls sie sich an deren Inhalt festhalten
(tamassaka), niemals vom ,richtigen Weg der Rechtleitung® (w. ‘an al-huda wa-t-
lariga al-gadda) abirren'%. Denn, was in diesem Buch (hada Fkitab) erklirt wird
(buyyina), ist der ,Glaubensgrundsatz® (:7igad) der Sunniten (ahl as-sunna wa-I-
Sama‘a) beziehungsweise der Prophetengenossen (sahaba). Dies bedeutet, dass es
Aghisaris Absicht war, eine Art Rettungsring fiir nicht sattelfeste Gliubige der
sunnitischen Gemeinde anzubieten.

Als Hauptthema fiir sein Werk wihlte Aghisari den Glauben (i7an) deshalb,
weil der Glaube die erste Pflicht des Menschen sei und das letzte, was von ithm
bei der Trennung der Seele vom Korper verlangt werde (w. tnda naz al-arwah
mina l-abdan)'%. Zudem stehe der ,Glaube an der Spitze aller religiosen Glau-
bensartikel“10.

Im Vorspann der Rawdat erwihnt Aqghisari folgende Biicher, die er als die be-
sten und kiirzesten Werke zum Thema bezeichnet: Das Abt Hanifa zugeschrie-

102 Von Kréacson, Hassan Elkjafi, 140, Anm. 2, bekundet freimiitig: ,Diese islamitischen theo-
logischen und juristischen Werke habe ich nicht durchforscht, ja tiberhaupt nicht gesucht,
da sie keinen historischen Wert besitzen.”

103 vgl. auch Aruci, Hasan Kifi Akbisdri, 327328 zu Aqhisaris theologischem Schrifttum. Die
Entwicklung der ‘aqa’id-Literatur, die mit den $abadatan-Formeln beginnt, dann aber mehr
an Inhalt gewinnt, bis hin zu der Vorherbestimmung, ist bei J. van Ess, Theologie, Bd. 4,
353-360, zusammengefasst; vgl. weiter ebd., Bd. 4, 563-578.

104 Diese Bemerkungen veranlasste Daiber zu vermuten, dass Aqghisaris Rawdat al-ganndt ein
Kompendium tiber Maturidis Kitab at-tawhid ,zur Widerlegung der ketzerischen Neuerer,
speziell der Sufis“ darstelle (Der Islam 52/1975/302 f.), was bereits von Rudolph richtig ge-
stellt wurde. Rudolph, Maturidi, 216, Anm. 69.

105 Dies ist die Bedeutung des urspriinglichen Glaubensbundes (witag, Hinweis auf Sure 7,
172), meint Aqhisari. Rawdat, 92a.

106 W, fa-l-iman ra’is al-itiqadat ad-diniyya wa-ra’subd. Rawdat, 92a.
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bene al-Figh al-akbar'V’, ‘Aqa’id at-Tabawi'®, ‘Aqa’id “Umar an-Nasafi'", ‘Aqa’id
as-Sanisi''% und ‘Aqa’id nugayat as-Suyiti'''. Trotz seiner Feststellung, dass diese
Werke eine hervorragende Qualitit aufweisen und dazu kurz und biindig abge-
fasst sind, bemingelt Aghisari bei deren Einleitung (tambid) die Beweisfiihrungen
(adilla). Dies habe zur Folge, dass der Glaubige der Nachahmung (faglid) verfallen
konnte. So ist ein weiterer Beweggrund fiir Aghisari entstanden, aus all diesen
»Grundlagen® (usil), die von hervorragenden Autorititen (fuhil) geschrieben
sind, eine zufriedenstellende Zusammenfassung (mubtasar radiyy) herzustellen,
die einerseits die durch den Verstand bewiesenen Glaubenssitze (‘aga’id al-
ma‘qil) umfasst und andererseits einen soliden Text ausgewihlter Uberliefe-
rungen (w. matn matin li-nubab al-mangiil) darstellt. Was Aqhisari in seinem Werk
nicht haben wollte, sind Fragen von Gegnern und deren Beweise!2. Hier ist er-
wihnenswert, dass Aghisari meint, wer sich zum Glauben sowohl mit der Zunge
(bi-I-lisan) als auch im Herzen (saddaqa bi-qalbibi) bekenne, sagen diirfe: ,Ich bin
wirklich ein Glaubiger® (ana mu’min hagqan). Denn, wer an seinem Glauben zwei-
felt (Sakka), begeht Unglauben (yakfurn)'13. Dies bedeutet, dass Aghisari in die-
sem Punkt Maturidis und nicht As‘aris Haltung einnimmt, ohne jedoch den ei-
nen oder den anderen beim Namen zu nennen.

5.3.1 Der erste Garten: Die Wirklichkeit des Glaubens

Dennoch schien es Aghisari sehr wichtig zu sein, den Unterschied zwischen der
Lehre Maturidis und Aba Hanifas einerseits und der von Malik, Safii und Awza‘i
andererseits, in Bezug auf die Bewertung der Handlung als einen Bestandteil des
Glaubens, zu zeigen. Abu Hanifa und Maturidi vertreten nimlich die Meinung,
dass ,die Handlungen® (amal) keinen ,,Zugang® (madpal) zur Wirklichkeit (hagiqa)

107 Zu den verschiedenen Versionen von al-Figh al-akbar s. van Ess, Theologie, Bd. 1, 207-211.
Die arabischen Texte der Abu Hanifa zugeschriebenen Bucher Figh Akbar I, Wasiyyat Abi
Hanifa und Figh Akbar II sind 1321/1903 in Haidarabad in kommentierter Fassung er-
schienen. Rudolph meint, es handle sich wohl um Figh akbar II. Rudolph, Maturidi, 216,
Anm. 69. 1417/1997 erschien in Beirut: Sarh al-Figh al-akbar, von al-Mulla “Ali b. Sultan
Muhmadai (gest. 1014/1605).

108 Oder al-Aqida, oder Bayan as-sunna wa-l-gama‘a, vgl. hier Anm. 27.

109 Aba Hafs ‘Umar an-Nasafi, Nagmaddin al-Maturidi (gest. 537/1142). Vgl. hier, Anm. 76.

110 Abq ‘Abdallah Muhammad b. Yasuf b. “Umar b. Su‘ayb, gest. 895/1490. Zu ihm s. H.
Bencheneb, Saniisi, in E2, Bd. 9, 20. Vgl. Santisis Umm al-barabin fi I<aq@’id, in: Magm
mibimmat al- -mutin, 4. Auﬂage Kairo 1369/1949, 3-10 und al-Ustad al-Kamil a$-Sayh
Muhammad al-Hasimis: A-Ag@’id ad-durriyya, Sarh matn as-Saniisiyya. Kairo 18. Gumada
I1, 1377/8. Januar, 1959 (Nachdruck: 01.01.2000).

11 Abq |-Fadl ‘Abdarrahmin b. Abi Bakr b. Muhammad b. Galaladdin al-Hudayri (gest.
911/1505). Zu ihm s. E. Geoffroy, Suyati E2, Bd. 9, 913-916.

U2 yin gayr irad as’ilat al-muaridin wa-adillat al-mupalifin. Rawdat, 92b.

13 Rawdar 93b.



https://doi.org/10.5771/9783956506864-28
https://www.inlibra.com/de/agb
https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/

SUNNITISCHE THEOLOGIE IN OSMANISCHER ZEIT 33

des Glaubens darstellen, wobei die anderen drei und mit ihnen alle Traditionarier
(mubadditin) und Rechtsgelehrten (fugaha’) meinten: Der Glaube besteht aus Zu-
stimmung (fasdiq) im Herzen, Bekenntnis (igrar) mit der Zunge und Handlung
nach den Grundlagen der Religion (al-amal bi-l-arkan). Safii soll gesagt haben:
Wer den ersten Teil, (d.h. Zustimmung im Herzen, tasdig) nicht erfullt hat (apalla),
ist ein Heuchler, wer den zweiten Teil nicht erfullt hat, ist ein Gotzendiener (kafir)
und wer den dritten Teil nicht erfullt hat, ist ein Frevler (fasig)!'4. Zusammen-
gefasst heisst das: igrar und ‘amal sind fiir sie - d.h. fiir Malik, Safi;, AwzaT und
alle Traditionarier und Rechtsgelehrten — zwei Bestandteile der Wirklichkeit (hagi-
ga) des Glaubens, was sie dazu bewog zu behaupten, der Glaube kénne zu- oder
abnehmen, verbunden mit der Zu- oder Abnahme der Handlung. Dem ist aber
nicht so (wa-laysa kadalik)''5. Nach Auffithrung der Beweise kommt Aqghisari zum
Schluss, dass die Meinung der Karramiyyallé, der Glaube bedeute das blosse Be-
kenntnis (igrar mugarrad), falsch sei (w. butlan). Die Aussage von Bisr b. Giyat [al-
Marisi] (gest. 218/833) und von Ibn ar-Rawandi (gest. 245/859 oder 250/864 oder
298/910), der Glaube sei nur Zustimmung (tasdiq faqat), aber sowohl im Herzen
als auch mit der Zunge, sei ebenfalls falsch. Was Gahm!!7 [b. Safwan] (gest. 128/
745) behauptete, der Glaube sei nur die Erkenntnis (maifa faqat), ist selbstver-
stindlich auch falsch!!8. Im Weiteren stellt Aghisari fest, dass Glaube (z2a7) und
islam dasselbe bedeuten (94b)!1%, der Glaube des Nachahmers (mugallid) richtig,
der Nachahmer selbst aber ein Ungehorsamer ist, weil er keine Spekulation
(nazar) ausiibt. Die Gottesreligion ist sowohl auf Erden als auch im Himmel der
Islam.

5.3.2 Der zweite Garten: Der Glaube an Goit

Die folgenden Kapitel sollen hier in Form einer Inhaltsiibersicht zusammenge-
fasst werden:

- Ein Urteil durch die Vernunft (hukm ‘aqli) iiber etwas, was die Vernunft erfas-
sen kann (ma‘qil), muss entweder mittels Notwendigkeit (wugizb) oder Un-
moglichkeit (7mtina‘) oder Moglichkeit (imkan) erfolgen.

114 Rawdat, 93b.

15 Rawdat, 93b ult.

116 In seinem Buch as-Sawid al-azam, kritisiert al-Hakim as-Samarqandi (gest. 342/953) so-
wohl die Gahmiyya als auch die Karramiyya. Er war auch der Meinung, dass ,,der Glaube
nichts mit den Werken zu tun hat®. Dies hatte er in seiner Risila fi l-iman guz’ min al-‘amal
am 1a¢ Wa-murakkab am la? bekriftigt. S. van Ess, Theologie, Bd. 2, 565.

117 Zu thm ebd., Bd. 2, 493-507.

18 Rawdait, 94a-94b. Vgl. die Ausfithrungen Maturidis im Kitab at-Tawhid, 373-379, zusam-
mengefasst bei Rudolph, Maturidi, 235.

119 vl Maturidi, Tawhid, 394,11-401 ult. Erwihnt bei Rudolph, Maturidz, 235.
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Gott ist das Notwendigseiende (wagib al-wugid). Ein Partner fur Gott ist un-
moglich (mumtani®). Die Welt und ihre Teile sind moglich (mumbkin).

Das Mogliche fiillt einen Raum (mutahayyiz), d.h. ist eine Substanz ($awhar)
oder ein Zustand (hal) in dieser Substanz, d.h. ein Akzidens (‘arad).

Ist eine Substanz teilbar, so ist sie ein Korper (gism), ansonsten ist sie ein
Atom (w. guz’ ld yatagazza’).

Ein Akzidens kann speziell in einem Lebewesen (hayy) vorhanden sein, z.B.
das Wissen (7ln). Ansonsten ist es etwas wie die Farben (alwan).

Ein Mogliches (mumkin) braucht in seiner Existenz (wugid) oder Inexistenz
(w. ‘adamubii) etwas, was zum Uberwiegen verhilft (muraggih). Entweder ver-
fugt es (das Mogliche) tiber eine Wahl (muptar), d.h. es hat die Wahl, etwas zu
tun oder nicht zu tun (w. iz §@’a fa‘ala wa-in $&@a taraka). Oder ein Mogliches
ist in sich so zwingend (migib bi-datibi), dass die Wirkung (atar) von ihm aus-
gehen muss, ob es dies will oder nicht, wie das Licht von der Sonne. Das
Ding ist dann ohne vorangehenden Stoff (bidin madda sabiga) und ohne ein
Mittel zur Herstellung (@lat ibda) vorhanden. Es ist wie bei der Herstellung
(takwin) des ersten Geschopfes (al-mabliq al-awwal). Beide weisen eine Art Ins-
Sein-Setzen (7¢dd) auf. Auch absolute Neuschépfung (:bda, creatio ex nibilo)
kann darunter fallen.

Man glaube, dass Gott einer ist und keinen Partner hat (/7 Sarika labi), dass Er
anfangslos (qadim), dauerhaft (bagqin) und ohnegleichen (la $ay’ mitlabi) ist,
und dass Er in Sich Selbst besteht (ga%im bi-datibi). Er hat nichts anderes notig
(mustagnin ‘amma siwah).

Dass Er urewige Eigenschaften (sifat azaliyya) hat, die in Seinem Wesen beste-
hen (g@’ima bi-datibi), wie das Leben (payat), das von nichts abhingt, und das
Wissen, das von allen notwendigen (wdgibar), unmoglichen (mustabilat) und
moglichen Dingen (mumkinat) abhingt. Dazu kommen der Wille (irada) und
das Handlungsvermogen (qudra), die beide nur von den moglichen Dingen
(mumkinat) abhingen, die Herstellung (fakwin), die von dem abhingt, was
vom Willen (irada) abhingt, das Horen (sam) und Sehen (basar), die von al-
len existierenden Dingen (mawgidat) abhingen, und die Rede, welche weder
aus Buchstaben (w. barf) noch aus Klang (w. sawt) besteht.

So wie Er in Seinen Eigenschaften urewig (azaliyyan) war, so bleibt Er in ih-
nen ewig (abadiyyan).

Seine Figenschaften sind nicht Sein Wesen (w. ‘@yn datihi) und sind auch
nicht anders als Sein Wesen ($ayr datibi).

Er ist ,etwas®, aber nicht wie die tibrigen Dinge (fa-huwa Say’ la ka-l-asya’). Ex
ist keine Substanz ($awbhar), kein Korper (gism), nicht akzidentiell (‘aradi), hat
keine Form (si#ra), keine Grenze (badd) und kein Ende (nibaya). Er ist weder
durch ,Washeit® noch durch ,Wieheit® zu beschreiben (la yisaf bi-l-mabiyya
wa-la bi-I-kayfiyya). Er nimmt keinen Platz ein (l2 yatamakkan bi-makan) und
unterliegt nicht der Zeit (/2 yagri ‘alayhi zaman).
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Die Hand ist Seine Eigenschaft (sifa) ohne ,wie“ (bi-la kayf), genau so wie der
Zomn ($adab), die Zufriedenheit (rida) und die gottliche Vorherbestimmung
(gadar, qada@).

Nichts in den beiden Welten (kawnayn) hat Bestand ausser in Seinem Wissen
(9m), Seinem Willen (irada), Seiner Kraft (qudra) und Seinem Erschaffen
(takwin). Was Er (in der Urewigkeit) wollte, ist geworden (oder wird noch) (ma
$@a kana), und was Er nicht wollte, trat nicht ins Sein ein (und wird es auch
nicht tun) (w. wa-ma lam yasa’ lam yakun).

In Seiner Giite (fadlan minbu) leitet Er recht (yahdi), macht Er siindlos (ya‘sim)
und schiitzt Er vor Krankheiten und Prifungen (y«afi), wen Er will (man
yas@’). In Seiner Gerechtigkeit (w. ‘adlan) fithrt Er in die Irre (yudill), ldsst im
Stich (yabdil) und prift (yabtali), wen Er will. Seine Handlungen (af'@l) erklart
Er nie durch die Zwecke (agrad).

Gott wird im Jenseits von den Bewohnern des Paradieses gesehen, aber ohne
Sumfang® (bi-gayr ibata) und ohne ,Wieheit” (bi-la kayf).

Gott erhort die Bittgebete (yugib ad-da‘awar). Bittgebete und Almosen (sada-
ga) haben einen (positiven) Einfluss und Nutzen, sowohl fiir Tote (amwat) als
auch fiir Lebende (ahya@’).

5.3.3 Der dritte Garten: Der Glaube an die Engel

Die Engel sind pneumatische Wesen (ashas rithaniyya) in Gestalt von Lebewe-
sen (tarkib al-hayawan); sie sind im Stande, verschiedene Gestalten anzuneh-
men; sie sind weder minnlich noch weiblich.

Gott schuf sie, damit sie Thm dienen. Gott braucht ihre Hilfe nicht. Sie sind
Seine Boten zu den Menschen. Nur Gott weiss die Zahl ihrer Klassen (asnaf).
Sie sind Seine Soldaten ($unidubi). Thre Oberhidupter (r#’asa’) sind die drei
Engel (amlik), die fir das Leben zustindig sind. Gibril ist mit der Offen-
barung (wahy), Mika’il mit dem Regen, Israfil mit dem Blasen der Trompete
(an-nafh bi-s-sar) betraut. Durch die Offenbarung leben die Herzen und die
Geister (al-qulith wa-l-arwah), durch den Regen leben die Pflanzen, und durch
das Blasen der Trompete leben die Toten wieder. Israfil empfingt die See-
len (arwah). Manche Engel kiimmern sich um die Himmel, andere um die
Erde, wieder andere um das Paradies und noch weitere um das Hollenfeuer
(bi-n-nar).

Manche schreiben die Handlungen der Menschen auf, andere befragen sie
kurz nach dem Tod.

Die Menschen sehen die Engel nicht in ihren urspriinglichen Gestalten
(suwar), weil sie weder die Schonheit noch die Hisslichkeit der Engel (husn,
‘ayb) ertragen konnen.
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Die Gesandten (rusul) unter ihnen sind im Range hoher gestuft als die Men-
schen. Aber die Gesandten der Menschen sind hoher als ihre (der Engel) Ge-
sandten.

Die Engel sind immer gehorsam.

Harat und Marat haben weder Unglaube (k#fr) noch eine grosse Siinde
(kabira) begangen. Aber sie lehrten die Menschen die Zauberkunst (szjr).

Iblis war kein Engel. Er war ein ginni.

Die Dschinnen sind unsichtbare Geschopfe, wie die Teufel (Sayafin). Sie unter-
liegen der religiosen Verpflichtung (mukallaf) wie die Menschen (basar).

5.3.4 Der vierte Garten: Der Glaube an Seine Biicher

Die Biicher Gottes sind die Rede Gottes (kalam Allah) und Seine Anreden
(bitabar); entweder hort man sie von Gott ohne ,,Wieheit” (sama‘an minbu bi-la
kayf) oder es uiberbringt sie ein Engel (malak), wie z.B. die Tora (tawrat) an
Moses, die Psalter (zabir) an David, das Evangelium (i7¢7l) an Jesus (Tsa) und
den Koran (furgan) an Muhammad. Weder der Engel noch der Prophet verfu-
gen iber die Anordnung oder die Bedeutung (des jeweiligen Buches) (wa-
laysa li-I-malak wa-li li-n-nabi tasarruf fi Say’ min an-nazm wa-Lmana). Die Uber-
bringung geschieht durch Offenbarung (wahyan), Herabsendung (tanzilan)
oder Horen (sama‘an).

Gott hat auch andere Biicher als jene, die Er Seinen Propheten herabsandte
(anzala). Die Namen und die Zahl dieser Biicher kennt keiner ausser Thm.

Der Koran ist also die unerschaffene Rede Gottes, geschrieben in den Koran-
buichern (masabif), bewahrt (mabfiiz) in den Herzen, gelesen durch die Zun-
gen, gehort durch die Ohren, ohne ithnen zu inhirieren ($ayr hall fiha).

Die im Koran vorhandenen Geschichten tiber Moses, Pharao oder andere
sind die Rede Gottes, erzihlend tiber sie. Unser Aussprechen, Rezitieren und
Schreiben des Korans sowie die Rede des Moses und die anderer Geschaffener
ist geschaffen (mablig). Wer behauptet, es sei die Rede der Menschen (kalam
al-basar), der begeht Unglauben (kufr).

Der Wortlaut des Korans und der Sunna soll nach seinem Ausseren verstan-
den werden (w. an-nusis min al-kitab wa-s-sunna tubmal ‘ala zawahbiriba), es sei
denn, es gibt einen eindeutigen Beweis (dalil gati) dagegen. Ubernimmt man
dennoch Interpretationen der Batiniyya (ab! al-batin), so begeht man Atheis-
mus (ifpad). Die Ablehnung der dusseren Bedeutung (w. radduba) oder das
Sich-Lustig-Machen dariiber (al-istihza’ ‘alayhd) und iiber die Sari‘a sowie das
Erlauben und Leichtnehmen des Ungehorsams ist dem Unglauben gleich
(zstzhlal al-ma‘siya wa-Eistibana biba kufr).
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- Sowohl die Hoffnungslosigkeit (ya’s)120 als auch das Geftihl der Sicherheit
(amn) zihlen zum Unglauben (kuf7).

5.3.5 Der fiinfte Garten: Der Glaube an die Gottesgesandten

- Gott hat aus Seiner Huld und Barmherzigkeit (w. fadlan wa-rabmatan) Ge-
sandte von den Menschen an die Menschen geschickt, mit dem Auftrag, ih-
nen sowohl Gottes frohe Botschaft als auch Seine Warnung mitzuteilen. Fer-
ner sollten sie den Menschen alles, was sie fiir das Diesseits und fiir die Reli-
gion brauchen, erldutern.

— Alle Gesandten sind wahrhaftig (sadigin) und frei von vorsitzlich begangenen
Sunden (masamin ‘an al-ma‘asi ‘amdan). Sie sind geschiitzt vor Verinderung
und Verfilschung (masinin ‘an at-tabdil wa-t-taprif) (der heiligen Buicher). Sie
sind alle unterstiitzt durch Offenbarung (wahy), Wunder (mugizar), Sendung
von Engeln an sie (irsal al-mala’ika ilayhim) und das Herabsenden der Biicher
an sie.

- Alle Gesandten haben gleichermassen ihre Botschaften tiberbracht und alles
so dargestellt, wie Gott es ihnen befahl.

- Die Gesandten sind diejenigen, die Er in Seinem Buch (im Koran) beim Na-
men nannte (sammabum). Gott hat auch andere Gesandten, deren Namen
und Zahl nur Er weiss.

- FEin Gesandter (rasil) ist ein Mensch (insan), den Gott mit einem Buch und
Eingebung (ilham) ausstattet und an die Menschen (balg) schickt, damit er die
Vorschriften tiberbringt (l-tablig al-abkam).

- Ein Prophet erhilt seine Offenbarung durch einen Engel oder empfingt Ein-
gebung in sein Herz (ulbima fi qalbibi) oder ist aufmerksam (rabih) durch die
Vision (r#’yd), mit oder ohne ein Buch.

- Ein Gottesfreund (wafi) ist ein Erkenner Gottes (‘@rif bi-llah) und Seiner Eigen-
schaften (szfar), der stets die religiosen Pflichten erfullt (muwazib ‘ala at-ta‘ar)
und die im Verdacht der Siinde stehenden Ungehorsamkeiten (zann al-ma‘asi)
sowie Genisse (laddat) und Begierden (Sabawat) meidet (mugtanib, murid ‘an).

- Prophetentum ist eine Gabe Gottes (‘atiyya min Allah) und wird nicht erwor-
ben (laysat muktasaba). Es wird nur durch ein Wunder festgestellt (/a tabt illa bi-
izhar al-mugiza).

- Ein Wunder (mugiza) ist etwas Ungewohnliches, das nach einer Herausforde-
rung (tapaddi) einwandfrei (bi-la mu‘arada) und als Bestitigung fur einen Pro-
pheten realisiert wird.

- Das Ungewohnliche (barig), das einem Propheten vor oder nach seiner Sen-
dung (risala) ohne Herausforderung geschieht, ist ein Vorzeichen (karamat
irhas), bzw. ein Ehrungswunder (karamat mu‘$iza).

120 Tahawi verwendet das Wort iyas. Tahawi, ‘Aqida, 18.
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Jedes Wunder ist eine Wundertat, nicht aber umgekehrt (kull mu‘giza karama,
bi-gayr “aks).

Wird es unbeabsichtigt und ohne Bittgebet (da‘wa) von den Gottesfreunden
(awliy@’) bewirkt, so ist dies eine Wundertat der Gottesfreundschaft (karamat
wildya).

Wird es durch einen einfachen Glaubigen (w. min ‘awamm al-mw’minin) be-
wirkt, so ist dies ein Hilfswunder (karamat ma‘ina), von einem Frevler (fasiq)
oder absolut Ungldubigen (kafir mutlag) ist es eine Irrefuhrung (istidrag). Passt
es Uberhaupt nicht zu seinem Ziel, so ist es eine Beleidigung (ihana). Ge-
schieht es durch einen Verriickten, so gehort es zu den teuflischen Zustinden
(abwal Saytaniyya).

Ein Gottesfreund (wafi) erreicht niemals die Rangstufe der Propheten (daragat
al-anbiya@’). Es wird gesagt: Ein einziger Prophet ist besser als alle Gottesfreun-
de (awliya).

Alle Gldubigen sind Gottesfreunde. Je gottesfiirchtiger und korantreuer ein
Glaubiger (mu#’min) ist, desto hoher ist er im Rang bei Gott!21.

Wer der religiosen Verpflichtung unterliegt (mukallaf), erreicht niemals eine
Stufe, in der er vom Gebot und Verbot befreit wird (w. haytu yasquiu ‘anhu al-
amr wa-n-nahy).

Es gab niemals einen Propheten, der ein Sklave (‘@bd), ein Weib (unta) oder
ein Lugner (kaddab) war.

Die Entschlossenen (#fi I“azm) unter den Propheten sind Nuh, Ibrahim,
Misa, Isa und Muhammad.

Dt 1-Qarnayn und Lugman gelten nicht eindeutig als Propheten.

Der erste Prophet ist Adam, der letzte Muhammad.

Muhammad ist sowohl an alle Menschen als auch an alle Dschinnen gesandt
worden.

Muhammads Himmelsfahrt (#:7ag) geschah im Wachzustand (fz Fyaqaza) und
in seiner Person (bi-Sabsibi), zur Aqsa-Moschee, dann in den Himmel oder in
die Hohen (‘la), die Gott wollte.

Sein Gesetz (Sar‘) bleibt ohne Abrogation (#i-la nash) bis zum Jingsten Tag
gltig.

Der beste der Menschen nach den Propheten, ist Abu Bakr as-Siddiq, dann
‘Umar al-Faruq, dann ‘Utman Da n-Narayn, dann ‘Ali al-Murtada. Denn sie
sind die Rechtgeleiteten Kalifen (al-bulafa’ ar-rasidin).

Es wird nur fir die zehn (a/aSara F-mubasara) bezeugt, dass ihnen das Para-
dies versprochen wurde, weil sie der Prophet beim Namen nannte.

Es wird fir die Frauen des Propheten, seine Nachkommenschaft (durriyya)
und seine Gefihrten (ashab) mehr an Glickseligkeit (sa‘@da) erhofft als fur die
anderen Gliubigen. Man darf nur Gutes von ihnen reden. Man darf keinen

121

Vgl. ebd., 19.
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von ihnen iibertrieben lieben oder ihn leugnen. So soll man sich auch zu den
rechtgeleiteten Imamen und den frommen Gelehrten verhalten, weil diese die
Erben der Propheten sind.

- Die Muslime sollten den Imam im Konsens (bi--i¢ma‘) einsetzen.

- Er soll von den Quray$ sein und mit vollstindigen und absoluten Befugnis-
sen versehen sein (min abl al-wilaya al-mutlaga al-kamila). Er soll gut fihren (w.
sayis) konnen, sich um die Interessen der Allgemeinheit (w. masalih al-§umbir)
sorgen, im Stande sein, durch sein Wissen die Vorschriften (abkam) und hadd-
Strafen des Islam durchzufihren, und Gerechtigkeit fur die Unterdriickten
gewihren.

- Er braucht weder tiber “sma zu verfigen, noch zu den Banu Hasim oder den
Kindern von “Ali zu gehoren, noch der Beste seiner Zeit zu sein (afdal
zamanihi).

- Der Imam wird weder durch Frevel (fzsg) noch durch Unterdriickung (gazwr)
abgesetzt werden.

- Einem Imam darf man nie den Gehorsam (#2‘a) verweigern, es sei denn, er
befiehlt, eine Siinde (ma‘siya) zu begehen. In dem Falle soll man ein Bittgebet
fur seine Besserung sprechen und ihn niemals verfluchen!22.

~  Gibad und hagé gelten hinter jedem guten oder bésen Fithrer (balfa kulli amir
barr wa-fagir) bis zum Jungsten Tag!23.

— Das Gebet ist eine Pflicht hinter jedem der ahl al-gibla (d.h. Sunnit oder Si‘it).

5.3.6 Der sechste Garten: Der Glaube an den Jiingsten Tag

- Es gibt die Zeit, in der plotzlich ein grosses Geschrei ausgestossen wird, wo-
durch die Bewohner der Himmel und der Erde tot umfallen werden (yahlak).
Eine von Gott bestimmte Zahl von Engeln wird von diesem Tod ausgenom-
men und stirbt spiter.

- Die Welt bleibt eine Zeit lang (mudda) zerstort (harab), dann geht alles zu-
grunde, bis auf Gott.

- Sonne, Mond und Gestirne werden zerstort.

- Dann ruft Israfil die vermoderten Knochen (al-izam al-baliya), die zerrissenen
Fleischmengen (al-lubim al-mumazzaqa) und die zerstreuten Menschengestal-
ten (as-suwar al-mutafarriga) auf, sie mogen sich auf Befehl Gottes sammeln,
und zwar fur den Schlussrechtspruch (fas/ al-qad@’). Dieser Aufruf erreicht alle
Menschen (w. al-kull) gleichzeitig. Darauf werden die Korperteile von der Erde
getrennt, um nach der (fritheren) Trennung zusammengefiigt oder nach der
(bereits eingetretenen) Vernichtung (idam) neu in Existenz gerufen (i§ad) zu
werden.

122 Khnlich bei Tahawi, ‘Agida, 22.
123 ygl. ebd, 23.
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- Gott schickt dann Regen und lasst die Korper aufspriessen (yunbitu l-agsad).
Mit einem zweiten (Trompeten)stoss (zafha) verteilt er (Israfil) die Seelen
(arwah) (wieder) auf die Korper, und die Menschen (balg) stehen aus ihren
Gribern auf.

— Dies ist der Tag der Auferstehung nach Meinung aller Propheten und Gelehr-
ten (‘alayhi igma‘ al-anbiy@ wa-I-ulama’).

- Erst nach Erfilllung mancher Vorzeichen (a$ray) tritt der Auferstehungstag ein.
Zu den Vorzeichen zihlen:

a)

b)

<)

g

Das Auftauchen des Daggal. Dieser hat folgende Eigenschaften: Er ist ein-
dugig (awar), kindigt ein Paradies und ein Hollenfeuer an (w. ma‘abi
Sanna wa-nar). Sein Paradies ist eigentlich Hollenfeuer und umgekehrt. Er
reitet auf einem Esel. Zwischen seinen Schultern und Ohren sind 40 Ellen.
Er sagt den Menschen: ,Ich bin euer Herr (ana rabbukum)“. Zwischen sei-
nen Augen steht geschrieben: ,,Ungliubig® (kafir), was von jedem schrift-
kundigen Glaubigen gelesen wird (w. yagra’ubi kull mu’min katib).

Das Herabkommen (n#zil) von Jesus, dem Sohn Marias (‘Isa b. Maryam).
Er ist dann ein ,Befolger des Religionsgesetzes unseres Propheten (wa-
yakin ‘ald Sari‘at nabiyyind). Er totet den Daggal, bleibt auf Erden, solange
Gott will, stirbt, die Muslime beten iiber ihm und begraben ihn.

Ya’gug und Ma’gug, zwei Stimme von den Kindern Yafits, des Sohnes
von Noah, welche neun Zehntel der Kinder Adams (bani Adam) ausma-
chen, tauchen auf. Diese kimpfen gegen die Menschen (yuqatilin an-nas).
Gott aber vernichtet sie durch das Bittgebet (d#‘@’) von Jesus.

Das Aufgehen der Sonne von Westen. Wenn die Menschen sie erblicken,
glauben alle (an Gott), aber dann ist es bereits zu spit.

Ein Tier geht hervor, 60 Ellen lang, und spricht zu den Menschen; keiner
kann ihm entfliehen und keiner kann es einholen. Das Tier verfugt tiber
den Stab von Moses (‘asa Misa) und den Ring von Salomon (batam
Sulayman). Das Tier schreibt mit dem Stab in den Gebetsfleck (an der
Stirn) des Gldubigen (masgid al-muw’min) mit weisser Schrift; da wird sein
Gesicht (d.h. das Gesicht des Gliubigen) weiss (d.h. rein). Mit dem Ring
schreibt das Tier mit schwarzer Schrift in die Nase des Ungldubigen und
sein Gesicht wird schwarz.

Die Menschen leben eine Zeit lang im Wohlstand (‘a/z sa‘a). Gott schickt
dann einen guten Wind (r7b fayyiba); da sterben die Gliubigen und es
bleiben die Bdsen (§irar am-nds); Uber ihnen schligt die letzte Stunde
(‘alaybim tagim as-sa‘a) und das Jenseits beginnt (tanabu dar al-abira).

Zu den das Jenseits anbahnenden Ereignissen (muqaddimat) gehort auch
die Zwischenwelt (dar al-barzah) mit ihren Vorschriften (abkam) wie der
Frage (s#’al), Wonne (natm) und Qual (‘adab) nach dem Tod.
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- Es gibt dreierlei Verweilstitten (dar): das Diesseits (dar ad-dunya), die Zwischen-
welt (dar al-barzap) und das Jenseits (dar al-qarar). Die Beziehung (w. ta‘allug)
des Geistes (rizh) zum Korper hat in jeder Verweilstitte (dar) eine Besonderheit
(wagh mapsis). Am vollkommensten ist diese Beziehung am Tag der Auferwek-
kung (yawm al-ba‘t), denn danach erfihrt der Kérper weder Schlaf (zawm) noch
Tod (mawt) oder Verderben (fasad).

- Die Vorschriften (abkam) des Diesseits regieren den Korper, wobei der Geist
bloss als Trabant (¢26:) dient. Die Vorschriften der Zwischenwelt regieren den
Geist, wobei der Korper bloss als Trabant dient. Kommt der Tag der Auferste-
hung, so regieren diesmal die Wonne (za%m), die Qual (‘adab) und weitere
Dinge (gayruba) den Geist und den Korper allesamt ($ami‘an).

5.3.7 Der siebte Garten: Der Glaube an die Auferweckung nach dem Tod

- Es handelt sich um die Wiederherstellung (i@da) der urspringlichen Korper
mit ihren Seelen und die Auferweckung zwecks Vergeltung ($aza’) der Hand-
lungen am Tag der Rechtssprechung (yawm ad-din). Im Diesseits (dunya) ge-
schieht die Heimsuchung (i6#:la°), im Jenseits (@bira) findet die Belohnung
(tawab) mit dem Paradies (§anna) und die Bestrafung (7gab) mit dem Hoéllen-
feuer (nar) statt. Sowohl das Paradies als auch das Hollenfeuer sind bereits ge-
schaffen. Das Paradies, das Hollenfeuer und deren Bewohner vergehen nie.

- Der himmlische Teich (pawd) namens Kawtar, die Waage (mizan) und die
Sirat, eine uber die Holle ($ahannam) gespannte Briicke, diinner als ein Haar
und schirfer als ein Schwert: dies alles ist wohl bekannt, aber das Wie ist un-
bekannt (maghil al-kayfiyya).

- Die Firsprache am Jiingsten Tag kommt von den Propheten, den Gelehrten
(‘ulama’) und den Mirtyrern (Subada’).

- Die Verzeihung (‘afw) einer schweren Siinde (kabira), ausgenommen des Un-
glaubens, ist moglich. Die Bestrafung eines kleinen Vergehens (sagira) ist auch
moglich. Das Begehen eines Kapitalverbrechens fithrt keinen Glaubigen aus
dem Glauben in den Unglauben (k#fr). Wer eine schwere Siinde begeht,
bleibt nicht ewig im Hollenfeuer.

5.3.8 Der achte Garten: Der Glanbe an die Vorberbestimmung

- Sein Ursprung ist das in den Menschen versteckte Gottesgeheimnis (sirr Allah
[ balgibi). Weder ein Gott nahestehender Engel (malak mugarrab) noch ein ge-
sandter Prophet (nabiyy mursal) haben davon Kenntnis (lam yattali). Gott hat
es seinem eigenen Wissen vorbehalten (w. ista’tarabi Allah bi-ilmibi).

— Das Wissen ist zweierlei: Ein Wissen, das in den Menschen vorhanden ist
(Glm fi I-balq mawgid), nimlich das Wissen um die Sari‘a (%hn as-fari‘a), und
ein Wissen, das in den Menschen nicht vorhanden ist (um fi I-balq mafqid),
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ndmlich das Wissen um die Vorherbestimmung (%m al-qadar). Der Glaube
wird nur durch die Annahme des vorhandenen Wissens und das Ablassen
(tark) vom nicht vorhandenen Wissen gefestigt (yatbut).

Der Glaube an das Schicksal besteht darin, dass der Mensch (‘@bd) glaubt, dass
alles Gute, Bose, Siisse wie Bittere von Gott vorbestimmt ist, und zwar ge-
miss Seinem Urwissen (%m asbaq) in Bezug auf jedes Wesen in Seiner Schop-
tung (f7 kull ka@’in fi halqibi).

Der Paradiesanwirter (sa7d) und der Hollenanwirter (§aqiyy) erlangten diesen
Status durch die Bestimmung Gottes (bi-gada’ Allah). Durch die Bestimmung
Gottes konnte ein Paradiesanwirter in die Holle gehen (w. yas§ga) oder umge-
kehrt.

Dazu gehort auch der Glaube an die himmlische Tafel (lawh), das himmlische
Schreibrohr (galam) und alles andere, was Vorherbestimmung (gadar) beinhal-
tet.

Auch an den Bund (mitag), den Gott mit den Nachkommen (durriyya) Adams
geschlossen hatte, muss man glauben, wodurch schon in der Urewigkeit (azal)
die Zahl derer bekannt wurde, die das Paradies, bzw. die Holle betreten wer-
den. Diese Zahl nimmt weder zu noch ab.

Simtliche Handlungen (af‘@l) der Menschen (%/ad) sind von Gott geschaffen,
obschon die freiwilligen (ibtyariyya) unter ihnen, die durch den Erwerb (kasb)
des Menschen entstanden, belohnt oder bestraft werden. Dies bedeutet: Gott
ist der Schopfer und der Mensch erwirbt (w. fa-Allah haliq wa-I-abd kasib).

- Jedes einzelne, das vorherbestimmt ist (magdir) untersteht zwei Kriften

(qudratan; d.h.: Macht Gottes und Vermdgen des Menschen) unter jeweils ver-
schiedenen Aspekten. Das Gute (payr) billigt Gott (yardabu), das Bose (w.
gabib) aber nicht.

Der Erwerb (kasb) ist die Handlung (i), die ihrem Tater Nutzen (zaf%) oder
Schaden (darar) bringt.

Die Verpflichtung zum Gesetz (taklif) hingt vom offensichtlichen Vermdgen
(¢stita‘a zabira) ab. Dieses Vermogen ist vor der Handlung zu berticksichtigen,
und von ihm hingen auch die Rechtssprechungen (abkam) ab. Das verborge-
ne (batin) Vermogen schenkt Gott in Verbindung (magrin) mit der Handlung.
Die Rechtssprechungen hingen nicht von diesem verborgenen Vermogen ab,
weil es nicht in des Menschen Vermogensbereich liegt (w. laysat fi wus al-abd).
Im Zusammenhang mit den gehorsamen Handlungen (f2%f) nennt man es
sden Gunstbeweis Gottes” (fawfig) und im Zusammenhang mit den ungehor-
samen Handlungen (ma‘asin) nennt man es ,von Gott im Stich gelassen®
(bidlan).

Der Todestermin ist ein einziger (al-agal wapid). Der Tod ist von Gott geschaf-
fen und tritt ein im Toten. Der Getotete stirbt durch seinen Todestermin (al-
magqtil mayyit bi-agalibi). Das Toten ist die Handlung des Totenden, aber er-
werbsmaissig® und nicht ,erschaffend (fi7 al-qatil kasban la palgan). Aber der
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Schmerz, der vom Geschlagenen, kurz nachdem er geschlagen wird, empfun-
den wird (w. al-alam fi Fmadrib ‘uqayb ad-darb), das Gebrochenwerden (inkisar)
kurz nach dem Brechen (kasr) und der Tod (mawt) kurz nach dem Getotet-
werden (‘uqayb al-qatl) sind alle von Gott geschaffen.

- Das tdgliche Brot (rizg) ist das, was Gott dem Lebewesen zukommen lisst (w.
ma yasiqubu Allah ila I-hayawan), und das Lebewesen isst. Es kann erlaubt
(halal) oder unerlaubt (haram) sein. Jeder bekommt sein eigenes tigliches Brot
und niemals das eines anderen. Es ist unvorstellbar (/z yutasawwar), dass je-
mand das tigliche Brot eines anderen verzehrt oder umgekehrt. All dies ge-
schieht nach der gottlichen Vorherbestimmung (bi-gadar Allah). Das Wissen
dartiber liegt bei Gott. Wir glauben an dessen Inhalt (fz-nu#’minu bima fibi) und
nennen den, der es leugnet, Lugner (w. wa-nukaddib man yanfibi).

- Fertiggeschrieben im Jahr 1146/1733.

5.4 Fazit

Aqhisaris Werk Rawdat al-g¢annat gehort nicht zu den Werken, die die Differenz-
punkte zwischen As‘ari und Maturidi aufzihlen. Wie wir bereits oben gesehen
haben, wird dennoch ein wichtiger Vergleich unternommen, diesmal aber zwi-
schen der Lehre Maturidis und Abu Hanifas einerseits und der von Malik, Safi<i
und Awza‘1 andererseits, und zwar in Bezug auf die Frage, ob die Handlungen als
Bestandteil des Glaubens zu betrachten sind oder eben nicht.

Ausserdem gibt es weitere Grunde, Rawdat al-gannat in diese Textsammlung
aufzunehmen. Zu ihnen zihlen:

a) Aghisaris Kenntnis des Kitab ar-Tawhid von Maturidi;

b) Rawdat al-Gannat ist ein Beispiel dafiir, wie allgemein anerkannte sunnitische
Glaubensgrundsitze in populiren Traktaten verbreitet werden!24;

¢) der zu den populidren hanafitischen Werken gehorende al-Figh al-akbar 11 wird
als eine der Quellen angegeben (Rawdat, 92b);

d) der intellektuelle Rang des Autors;

e) Aghisaris Auswahl der Punkte, die fiir ihn zu den unverzichtbaren Bestandtei-
len seines Credos zihlen;

f) Aghisari bespricht neun Themen, die von den anderen Autoren als Diffe-
renzpunkte aufgelistet werden (s. unten 9.1.1, vierte Spalte), ohne sie jedoch
Ag$cari oder Maturidi zuzurechnen.

Verglichen mit dem populdren ‘@ga’id-Werk!?> Abu I-Layt Nasr b. Muhammad b.
Ahmad as-Samarqandis (gest. 373/983)12¢, das in einem schlichten und einfachen

124 liyaqif <alayhi al-<amma, Rawdat, 91.b.
125 Es wird “Aqidat al-usil, oder Kitab as-Samarqandi genannt. Vgl. J. van Ess, Abu’l-Layt, in
Elran, Bd. 1, 333.
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Stil verfasst wurde, sind die Ausfithrungen Aqhisaris, priziser, umfassender und
mit viel mehr Einzelheiten versehen!?’.

Im Kern geht es in Aqhisaris Rawdar al-gannar um die Lehre von Gottes Ein-
heit (fawhid) und Seinen Attributen (szfaz). Von der Struktur her hat Aghisari ins-
gesamt acht grundlegende Glaubensartikel identifiziert, welche er der Reihe nach
in einem jeweils als ,,Garten® (rawda) bezeichneten Kapitel vorstellt und erortert.
Es sind dies das Wesen des Glaubens (pagiqat al-iman), der Glaube an Gott (al-
iman bi-Allah), an die Engel (mala’ika), Seine Buicher (kutub), Seine Gesandten
(rusul), den Jingsten Tag (alyawm al-abir), die Auferstehung nach dem Tode (aF
ba‘t ba‘d al-mawt) und an die Gottliche Vorherbestimmung (gadar).

Die letzten sieben Punkte stammen, gemiss der Angabe des Autors, aus dem
Hadit, in dem der Prophet auf die Frage Gabriels nach dem Glauben antwor-
tet!28, Diese Punkte werden vom Autor in den Kapiteln zwei bis acht der ,,Gar-
ten® behandelt. Die in Rawdat al-gannat aufgenommenen Einzelheiten zeigen,
wie sehr Aghisari darauf bedacht war, aus den von ihm am Anfang genannten
Werken und Autorititen eine eigene Auslese theologischer Themen zu treffen,
die ihm als unabdingbar erscheinen. Da zum Beispiel im oben erwidhnten Hadit
keine Rede von den Dschinnen ist, der Autor sie aber doch nicht vergessen will,
bespricht er sie kurz am Ende des dritten ,Gartens“, nimlich im Anschluss an die
Engel.

Aghisari bekennt sich zu einer bestimmten theologischen Linie in Rawdat al-
Sannat, indem er uns eine Liste von Werken und Autorititen verrit, die ithm als
Hauptquellen dienen. Danach folgt eine klare Trennung in einzelnen Punkten,
nicht nur von der Karramiyya, von Bisr b. Giyat al-Marisi, Ibn ar-Rawandi und
Gahm b. Safwan, sondern sogar von fithrenden sunnitischen Denkern wie Malik,
Safii und Awza‘i.

Das Resultat umfasst alles, was dem Autor als unverzichtbar fiir einen voll-
stindigen Glauben eines jeden sunnitischen Muslims erscheint.

126 Populir insbesondere unter den indonesischen und malaysischen Muslimen, obschon dort
das Religionsgesetz eher der Safii-Schule verpflichtet ist. Aba I-Layt wurde mit demselben
Titel geschmiickt wie Maturidi, nimlich: Imam al-huda. Vgl. J. van Ess, Abu’l-Layt, in
Elran, Bd. 1, 333. Zu Abi I-Layt s. ebd. Bd. 1, 332-233. Vgl. auch J. Schacht in: E2, Bd. 1,
137. Abt I-Layt spricht vom Glauben wie folgt: ,Der Glaube ist nicht ,zusammengesetzt®,
da er als Licht im Herzen und im Verstand des Menschen, in seiner Seele (7izh) ebenso wie
in seinem Korper wirkt®. J. van Ess, Theologie, Bd. 2, 565. Der Glaube wurde mit dem Licht
in Verbindung gebracht: ,,Gott schafft einen Lichtpunkt im Herzen, welcher in die Glieder
ausstrahlt und deren gutes Handeln bewirkt (Figh absat 57, 8 ff.; Pseudo-Maturidi, Risila fi
Faga’id 16 § 12; Kulini, Kafi 11 214 nr. 6; Bibar XLIX 196 nr. 12)“. J. van Ess, Theologie, Bd.
4, 120. Vgl. auch Rudolph, Maturidi, 216 Anm. 69.

Abu I-Layt as-Samarqandis ‘aqa@’id-Werk: Kitab as-Samarqandi, ed. A.W. Juynboll, in:
Tijdschr. voor de Taal-, Land- en Volkenkunde von Ned. Indié, Ser. IV, vol. IV (1881) 269-
274, besteht aus sechs Seiten, wihrend Rawdat al-gannat 31 Seiten fillt.

Der Wortlaut des Hadit ist in Rawdat 93a ult. zu finden. ,Die Uberlieferung findet sich zu
Anfang des Figh absat, wo Abu Muti® al-Balhi sie auf Abu Hanifa zuriickfuhrt®. J. van Ess,
Theologie, Bd. 4, 354.Vgl. ferner ayat al-birr, nimlich Koran 2:177; 2:285; 4:136.

127

128
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6. Ishirt Qadizade (gest. nach 1130/1717)
6.1 Biographie

Wenige und andererseits widerspriichliche Informationen sind iiber das Leben
und Werk von Muhammad al-Isbiri Qadizade greifbar. Er soll laut Brockelmann
gegen 990/1582 gestorben sein!?’. Am Ende der hier edierten Handschrift lesen
wir dagegen, dass Muhammad, bekannt als Qadizade al-Isbiri, am Nachmittag
(‘asr) des ersten Ragab (gurrat ragab) 1130 (31.05.1717) die Risala Mumayyiza voll-
endet habe (parrarabu). Das heisst, dass der Autor erst nach 1130/1717 gestorben
sein kann, was einen Unterschied von 135 Jahren bedeutet. Daraus wiirde folgen,
dass er ein Zeitgenosse Nabulusis war.

Auch die Herkunft des Namens ist ungesichert. Brockelmann fiihrt ihn als
LLsbiri“ auf!30. In gingigen arabischen und tiirkischen Nachschlagewerken ist er
nicht anzutreffen. Wahrscheinlich geht die Herkunftsangabe im Namen
LLsbiri“/ Isbari“ auf Ispir zuriick, einen Landkreis von Erzurum. Der Name des
Autors wird in der hier edierten Handschrift nach der arabischen Schreibung ,,al-
Isbiriyy“ angegeben!31.

6.2 Werk

Brockelmann nennt zwei Schriften von Isbiri, nimlich ein Sendschreiben {iiber
die Verheissungen und Drohungen Gottes (Risala fima yata‘allaq bi-wa‘d Allah wa-
wa‘idih) sowie eine weitere Uber die doktrinidren Unterschiede zwischen Maturidi-
ten und anderen Schulmeinungen (Risala mumayyizat madhab al-Maturidiyya ‘ani
F-madahib al-gayriyya). In der vorliegenden Handschrift lautet der Titel des Werkes
Mumayyizat madhab al-Maturidiyya ‘an al-madahib al-gayriyya (,Das [Sendschrei-
ben, welches] die Lehre der Maturiditen von den anderen unterscheidet®)!32,

6.3 Risala Mumayyiza

Der Autor gibt zu Beginn an, in diesem Sendschreiben ausschliesslich das Pro-
blem des ,Erwerbs frei gewihlter Handlungen® (kasb al-afal al-ibtiyariyya) nach
der Lehre der Sunniten (@bl as-sunna wa-I-§ama‘a) zu behandeln - in Abgrenzung
zu den Lehren der Gabriyya und Qadariyya. Aus dem unmittelbar danach einge-
fuhrten Titel, namlich: Mumayyizat madbab al-Maturidiyya ‘an al-madahib al-

129 Vel. GAL, Bd. 2, 442.

130 GAL, Bd. 2, 442.

31 Risala mumayyiza, MS Berlin 2492, foll. 68b u. 76b.
132 MS Berlin 2492, foll. 68b.
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