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Im Namen Gottes, des Barmherzigen, des Erbarmers

Koran 1:1

Wabhrlich, o Schankwirt, die Liebe lief3 mich vergeh’n

Dein Gesicht als Leuchte geniigt in dunkler finstrer Nacht
Am Tage, wenn wir dich sehn, ist uns Erlés, o Mondespracht
Sag mir, guter Freund, wie wir Geduld aufbringen soll'n.
Deiner Giite wegen, Licht, o meiner Augen, sei mir Gefahrte
Welche Freude, ihr Gesell'n, wenn der Geliebte Einlass gibt:
Dann bin ich und er ist Liebe im strahlenden Mondeslicht
Deiner Giite wegen, Licht, o meiner Augen, sei mir Gefahrte

Aus dem Diwan des Abii I-Hasan as-Sustari (gest. 668/1269)






Vorwort

Die vorliegende Studie ist eine iiberarbeitete Version meiner Dissertation' und
ist dem Gelehrten und Sufi Ahmad Ibn ‘Agiba (gest. 1224 n.H./1809 n. Chr)
gewidmet, genauer gesagt seinem Religionsbegriff. Dieser ist deshalb von
Interesse, weil Ibn ‘Agiba zum einen als Gelehrter in den traditionellen, theo-
logischen Wissenschaften iiber eine betrachtliche geistige Reichweite verfiigte
und zum anderen, weil er sich spater ganzlich dem Sufitum (tasawwuf) hingab
und schliefllich auch in dieser Disziplin als Meister anerkannt wurde. Einfacher
ausgedriickt ist die Frage nach dem Religionsbegriff bei Ibn ‘Agiba die Frage da-
nach, wie sich Sufitum und Theologie zueinander verhalten. Da nun der Name
Ibn ‘Agiba im deutschsprachigen Raum bisher nicht bekannt ist - diese Studie
ist die erste in deutscher Sprache zu seiner Person - ist es angebracht, hier im
Vorfeld ein paar allgemeine Informationen iiber ihn bereitzustellen und ihn in
die Geschichte der Theologie einzuordnen.

Ibn ‘Agiba stammte aus einfachen Verhiltnissen und wuchs im Gebiet um
Tétouan, Marokko, behiitet auf. Mit betrachtlichem Wissensdurst ausgestattet
tithrte sein Studium ihn schliellich auch nach Fes, wo er unter anderen bei dem
einflussreichen Gelehrten Muhammad at-Tawudi ibn Sada (gest. 1209/1795)
lernte. Zuriick in Tétouan und bereits in seinen 40ern — er war derzeit als Ge-
lehrter tatig, hatte theologische Schriften verfasst und gute Aussichten auf eine
erfolgreiche Karriere als Gelehrter, wahrscheinlich als Richter — wendete sich
das Blatt. Seine schon vorhandene Neigung zum Sufitum, das er wihrend seines
Studiums theoretisch kennengelernt hatte und das, wie in der spaten Phase der
muslimischen Gelehrsamkeit (ca. 8./14.-12./18. Jhdt.) tiblich, auf die eine oder
andere Weise Bestandteil des alltiglichen Lebens war, wurde so stark, dass er
sich schliefllich aus dem gesellschaftlichen Leben zuriickzog.

In der Zeit zwischen Lehrtitigkeit und Riickzug begegnete er seinem Meister
im Sufitum, Muhammad al-Bazidi (gest. 1229/1814), sowie auch dessen Meister
Muhammad al-‘Arabi ad-Darqawi (gest. 1239/1823) und begann ein neues
Leben. Zum Entsetzen seines Umfelds gab er seine Karriere tatsdchlich auf und
wurde gesehen, wie er den Markt von Tétouan fegte und einfachste Aufgaben

! Dissertation urspriinglich (2018) eingereicht unter dem Titel: ,Der Religionsbegriff (din)
bei Ahmad Ibn ‘Agiba (gest. 1223/1809) und die Stellung der i$dra — Eine Untersuchung der
Methode und Zielsetzung des Religionsbegriffs aus sufischer Perspektive".



VIII Vorwort

verrichtete, wie etwa Wasser zu verkaufen. Doch damit nicht genug, er ging auf
Reisen und lud zum Weg der Sufis in der Tradition seiner Meister ein, was kurz
darauf manche offiziellen Wiirdentrager verdrgerte. Im Zuge einer Auseinander-
setzung mit diesen mussten er und seine Anhinger einige Schikanen ertragen.
Die Lage beruhigte sich schliellich durch einen personellen Wechsel in der
Obrigkeit, er tiberlebte den Pestbefall und verstarb im Alter von 63 Jahren in
Gmira, in der Nihe von Tétouan.

In meiner Zéhlung verfasste Ibn ‘Agiba ca. 50 Werke, die meisten davon im
Fach Sufitum, und dies, nachdem er seinem Meister al-Biizidi begegnet war.
Beriithmt ist er heute insbesondere fiir seine Koranexegese (tafsir) Al-bahr al-
madid fi tafsir al-Qurian al-magid, in der er zundchst die Sprache und den Kon-
text der Ayas (Koranverse), d. h. deren historische und theologische Bedeutung,
beleuchtet. Im Anschluss daran offeriert er immer auch eine allegorische Be-
deutung der Ayas; Bedeutungen, die der koranische Text dariiber hinaus birgt.
In der Sprache Ibn ‘Agibas ausgedriickt bildet die sprachliche und theologische
Ebene die duflerliche Interpretation (zahir), wahrend die Interpretation, die
insbesondere das Individuum des heutigen Lesers beriicksichtigt, die innerliche
(batin) darstellt. Und beide korrespondieren wiederum zu den theologischen
Wissenschaften und dem Sufitum, das er als das Herz der Theologie versteht.
Dariiber hinaus hat sein Kommentar zu den Weisheiten des Ibn ‘Ata’ Allah as-
Sakandari (gest. 709/1309) Igaz al-himam fi Sarh al-hikam weite Verbreitung
gefunden. Beide Werke konnen heute weltweit in Buchldden erstanden werden,
dort wo entsprechende Literatur angeboten wird.

Ibn ‘Agiba schrieb in den Fachern Hadith, Geschichte, Figh, Sprachwissen-
schaft, Koranwissenschaft, Glaubenslehre, insbesondere aber wie erwdhnt im
Fach Sufitum, das wie andere Facher verschiedene Unterkategorien aufweist.
Zudem verfasste er eine Autobiographie und einen Band mit Gedichten. Sein
kreatives Potenzial war betréachtlich. Viele Werke sind in der Tradition des Kom-
mentars geschrieben, etwa zum Koran, zu Gedichten, zu Hadith-Werken und
in der Tradition der Geschichtsschreiber; die Kommentartradition der spiten
Phase der muslimischen Gelehrsamkeit ist ein noch weitgehend unbearbeitetes
Gebiet und weist viele Eigenheiten auf, die es noch zu beleuchten gilt. Keine
Erfindung Ibn ‘Agibas, aber doch besonders originell ist beispielsweise sein
Sufi-Kommentar zur Grammatik der arabischen Sprache (Sarh al-mugaddima
al-Agurramiyya).

In anderen Werken schrieb er vollig frei, wie beispielsweise seine Ausfithrung
zum Thema Schicksal und Bestimmung (Silk ad-durar fi dikr al-qada® wa
I-gqadar), zwei Abhandlungen zum Einheitsglauben (tawhid) aus Perspektive
der Sufis sowie ein Lexikon zu den Fachbegriffen der Sufis, das duflerst prazise
formuliert ist. Da in der jlingeren Vergangenheit ein paar wenige Studien zu
Ibn ‘Agiba auf Franzdsisch, Arabisch, Tirkisch und Englisch verfasst wurden,
die sich im Wesentlichen mit seiner Koranexegese auseinandersetzen, lag es
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nah, einmal die anderen Werke stirker ins Auge zu fassen und die Methodik
in den Vordergrund zu riicken. Daraus ergab sich das Thema Religionsbegriff;
zu untersuchen wie Ibn ‘Agiba Sufitum und Theologie zusammenfiihrt, wobei
zu bedenken ist, dass er das Sufitum niemals auf3erhalb der Theologie verortet,
sondern gerade in deren Zentrum.

Das Sufitum ins Zentrum der Theologie zu stellen war zu seiner Zeit nicht
notwendigerweise eine Besonderheit; Ibn ‘Agiba erhielt auch viel Unterstiitzung
vonseiten der Gelehrten, als er angegriffen wurde. Wie aktuelle Studien zur
Geschichte des Sufitums und der Theologie in der spéten Phase (ca. 8./14.-
12./18. Jhdt.) zeigen, waren Gesellschaft, Kultur und Gelehrsamkeit Marokkos
tief durchzogen von den Traditionen der Sufis. Das soll nicht heifSen, dass sich
die Menschen seinerzeit alle als Sufis begriffen; der Begriff Sufi als Bezeichnung
fiir eine Person war durchaus fiir jemanden reserviert, der sich den Lehren der
Sufis voll und ganz widmete. Sufitum stand allerdings in einem allgemeinen
Sinne auch schlicht fiir die innerliche Beschiftigung mit der Religion, wie sie in
vormodernen Gesellschaften mal mehr mal weniger ausgeprégt vorkam und war
auch vielen Gelehrten ein wichtiges Anliegen. Die Literatur der Sufis war zum
Teil Bestandteil des Curriculums fiir einen angehenden Gelehrten, wie in dieser
Studie auch zutage treten wird.

Ibn ‘Agiba, wie auch seine Meister, stand in der Tradition der §é(_1iliyya, die
etwa seit dem 8./14. Jahrhundert in Marokko und Afrika das Sufitum neben an-
deren Bewegungen stark geprigt hat. Auch Gelehrte, die nicht unmittelbar mit
ihr assoziiert werden, gehorten ihr an, wie z. B. der Universalgelehrte Galal ad-
din as-Suyuti (gest. 911/1505) und der usil-Gelehrte al-Tzz Ibn ‘Abd as-Salam
(gest. 660/1262). Diese und viele andere Gelehrte und Sufis waren es, die es er-
moglichten, dass Ibn ‘Agiba auf einen groflen Schatz an Literatur zuriickgreifen
konnte, und er war sich dessen wohl bewusst. Das ist iberhaupt ein Merkmal,
das dem interessierten Leser seiner Werke an verschiedenen Stellen mindestens
Respekt und manchmal Bewunderung abringt, da man nicht umhin kommt, an-
zuerkennen, auf welcher stark ausdifferenzierten Diskurstradition der Verfasser
aufbaut und wie er diese auch zu interpretieren weifS.

In den vergangenen Jahrzehnten sind die Lehren der Sufis vermehrt in den
Fokus geriickt. So haben sich Wissenschaftler aus verschiedenen Enden der
Welt beispielsweise mit dem Werk Muhy1 d-din Ibn ‘Arabis (gest. 638/1240) aus-
einandergesetzt. Dabei wurden die Lehren dieses Sufis und Gelehrten, sowie in
Anfangen auch dessen Schiiler und Nachfolger, aus verschiedenen Perspektiven
beleuchtet und fruchtbar und zugiénglich gemacht. Der Grund dafiir, dass die
Tradition Ibn ‘Arabis in den vergangenen Jahrzehnten auf breites Interesse gesto-
Ben ist, liegt wahrscheinlich auch an der Sprache und intellektuellen Tradition
des Ostens (Chorasan, Transoxanien, ma wara’ an-nahr, etc.), wo Kalam, Phil-
sophie und Sufitum sich starker im Austausch befanden. Im Vergleich wurden
die Gelehrten des Maghreb recht wenig beachtet, die sich im Allgemeinen etwas
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anderer Mittel bedienten, die die theologischen Lehren bereithielten, um das
Sufitum zu begriinden und iberhaupt Theologie darzulegen, wie etwa Abu
I-Hasan a$-Sustari (gest. 668/1269), Ahmad Zarriiq (gest. 899/1494) und Ibn
‘Agiba. Die vorliegende Studie kann auch als Baustein verstanden werden, diese
Liicke zu fiillen.

Bedanken mochte ich mich bei allen Beteiligten der Universitdit Hamburg
sowie des Graduiertenkollegs Islamische Theologie der Stiftung Mercator; sie
haben es erméglich, dass ich diese Studie verfassen konnte. Die Diskussionen
und Gespriche an der Universitit und mit den Kollegiaten anderer Standorte
waren mir stets eine Bereicherung. Dariiber hinaus gilt mein Dank besonders
meinen beiden Betreuerinnen, Frau Prof. Katajun Amirpur und Frau Prof. Lejla
Demiri, die meine Bemiithungen mit Vertrauen und Rat unterstiitzt haben.

Einige Personen haben mir auf dem Weg zur Fertigstellung der Studie ge-
holfen und verdienen spezielle Wiirdigung. Die Gesprache und Diskussionen
mit Ali Ghandour waren mir stets eine Bereicherung. Ruggero Vimercati San-
severino half mir in Gespriachen und Interviews Theorien und einige Details zu
Ibn ‘Agibas Werk und seiner Person besser zu verstehen. Ga‘far Ibn ‘Agiba hat
mich herzlich in seinem Haus in Rabat empfangen; der Besuch dort hat einige
wertvolle Hinweise ergeben. Die Angestellten der Agyptischen Nationalbiblio-
thek und der Bibliothek Alexandria waren dufSerst hilfsbereit und haben die
Manuskriptrecherche vor Ort erleichtert.

Zu guter Letzt mochte ich mich auflerordentlich bei all denen bedanken,
die Teile des Texts gegengelesen haben, fiir ihre Korrekturen, Verbesserungen
und Anmerkungen. Diese sind insbesondere Canan Bayram, Ciineyd Yildirim,
Hadiya Gurtmann, Maryam Marquard und Sema Kiigiik-Alageed. Gedankt sei
auch Frau Elena Miiller und Herrn Tobias Stibler vom Verlag Mohr Siebeck.
Und ein besonderes Dankeswort sei an meine Familie und Freunde gerichtet.

Hamburg den 12. Februar 2020 Florian A.G. Liitzen
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Glossar der verwendeten Begriffe und Fachbegriffe

Afal: Die gottlichen Wirkungsmachte, Wirkungskrafte

Ahadiyya: Die Einhaftigkeit Gottes

Ahkam: Normen, Urteile

‘Alam: Die Welt. Als Fachbegriff unterteilt in den Mikrokosmos (‘alam sagir)
und den Makrokosmos (‘@lam akbar). Siehe auch unter kawn

Al-Hagq: Ein Name Gottes, Der Wirkliche

‘Agida: Glaubenslehre, Uberzeugung

Atar: Pl atar. Spuren, Implikationen, Auswirkungen des Géttlichen in der Welt

Awliya” Sing. wali. Die Freunde Gottes, Gotteskenner, Gottesfreunde

Aya: (Aya) Vers aus dem Buch des Korans. Wortliche Bedeutung: Zeichen

Baga’: Bestehen, Riickkehr aus dem Vergehen des Egos

Batin: Das Innere, die innere Dimension, allegorische Ebene, das Verborgene

Din: Religion in einem urspriinglichen, umfassenden Sinne, Konfession, Glau-
be, Glaubensiiberzeugung

Dawgq: Schmecken, Erfahrung des Herzens

Fana’: Verschwinden, Ausloschen, Vergehen des Egos oder des Selbst

Fikra: Meditation, Nachsinnen

Figh: Die Lehre von Ritus und Recht in der Islamischen Theologie

Fitra: Die urspriingliche Natur des Menschen. Vgl. Koran 30:30

Gabariit: Omnipotenz

Gayr: Pl. agyar. Anderes, andere Dinge, die scheinbar neben Gott existieren

Hagiqa: Als Fachbegrift in der Sufiliteratur bedeutet sie die Wirklichkeit hinter
dem dufSeren Schein der Dinge. In der Rhetorik das Gegenteil von Metapher

Higab: Schleier, Hiille, Bedecken

Hikma: Weisheit. Als sufischer Fachbegriff ein Synonym fiir Scharia und das
Auflere (zahir)

Hizb: Pl ahzab. Ahnlich einer Litanei, ein tiglich zu lesendes Gebet. In anderem
Kontext ein Abschnitt des Korans

Hasya: Ehrfurcht

Tbada: Gottesdienst, gottesdienstliche Handlungen

Ihlas: aufrichtige Ergebenheit

Ilham: Eingebung

TIm: Wissen, Lehre, Kunde oder Wissenschaft

Tim al-itiqad: Lehre von der Glaubensiiberzeugung; Synonym fiir Kalam
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Tlm al-kalam: (Kalam) Lehre vom Disput. Oft als Synonym fir usil ad-din
verwendet, Glaubenslehre oder Systematische Theologie. Siehe auch unter
Mutakallimiin

Istigama: Aufrichtigkeit

Isara: Hinweis, Verweis; die innere, allegorische Deutung von Texten und Din-
gen. Tafsir bi-l-iSara oder einfach isara ist die Interpretation auf der Ebene
des Sufitums

Tyan: Vollstindige Einsicht oder Schau, Evidenz, innere Gewissheit

Kasf, Mukasafa: Entdeckung, Auffindung

Kawn: Pl. akwan. Der Kosmos. Als Fachbegrift unterteilt in den Mikrokosmos
(kawn sagir) und den Makrokosmos (kawn akbar). Siehe auch unter Glam

Mahabba: Liebe

Malakit: Gottliches Konigreich, innerliche Welt

Ma'rifa: Herzenserkenntnis, Gotteserkenntnis, innere Erkenntnis

Mulk: Konigreich, die duflerliche Welt

Muraqaba: Wachheit, Konzentration, Erinnerung

Murid: Aspirant auf dem Weg der Sufis, Reisender, Suchender, der Gldubige

Musahada: Anschauung

Mutakallimiin: Sing. mutakallim. Ein Gelehrter im Fach Kalam. Auch in Ab-
grenzung zur Schule der Philosophen oder der Sufis verwendet. In der Studie
eingedeutscht als Mutakallimun

Nafs: Ego, Psyche, Gemiit, Selbst

Nazra: Einsicht, Introspektion

Qudra: Allmacht oder Macht. Als sufischer Fachbegriff ein Synonym fiir Wirk-
lichkeit (haqiqa) oder das Innere (batin)

Rida: Zufriedenheit

Salaf Salih: Die rechtschaffenen, frithen Muslime

Sirr: Das Innerste, Geheimnis, Kern. Das Wort sirr deutet auf einen verborgenen
Kern. Meist mit dem Wort Geheimnis {ibersetzt

Sitr: Hille, Schleier, Bedecken

Sarh: Kommentar, Erklarung, Erliuterung

Sart Offenbarung. Ursprung des Wortes Scharia. Meint die Informationen, die
durch den Propheten Muhammad als Mittler Gottes an die Menschen gege-
ben wurden. Dementsprechend ist Gott der wahre Offenbarer (sari‘ haqigi)
und der Prophet der metaphorische Offenbarer (sari‘magazi)

Sayh: Meister, Scheich, Sufimeister, Gelehrter

Sidq: Wahrhaftigkeit

Suhba: Begleitung. Als Fachbegrift: Das Begleiten eines Wissenden, um von
ihm zu lernen. Oder Gemeinschaft bzw. Gefihrtenschaft entweder eines
Freundes, Bruders oder Meisters

Ta‘allug: Verbundenheit, Beziehung, Ausrichtung auf die gottlichen Eigenschaf-
ten
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Tafsir: Exegese, Koranexegese, Interpretation

Tagalli: Manifestation, gottliche Manifestation, die Selbstoffenbarung Gottes

Tahallug: Sich selbst formen, im Sinne des ta‘allug

Tagwa: Gottesehrfurcht

Taslim: Aufgabe, Hingabe, Unterwerfung

Tasawwuf: Sufitum. Die Lehre von der inneren Dimension der Religion, durch
das Mittel der Erfahrung. Fiir weitere Definitionen siehe in der Einleitung

Tawakkul: Vertrauen

Tawba: Umkehr, Reue

Tawhid: Einheitsglaube, Einheit, Monotheismus

Tuma'nina: Seelenruhe

‘Ubiuida: Dienerschaft

‘Ubudiyya: Dienstbarkeit

Usiil: Sing. asl. Wortlich die Wurzeln, auch Grundlagen oder Fundamente und
fachlich die Methodik oder Theorie fiir die Ableitung theologischer Gegen-
stande aus den Quellen. Zu finden u. a. in der Lehre des usil ad-din (Glau-
benslehre, Synonym fiir ‘agida, Kalam) sowie in der Lehre des usil al-figh
(Methoden der Rechtsfindung) und insbesondere im Kontext dieser Studie
usul at-tasawwuf (Methoden des Sufitums).

Wahy: Fachterminus; die Eingebung oder Offenbarung des Korans an den
Gesandten Gottes Muhammad

Wahidiyya: Einsheit

Wara': Frommigkeit

Wird: Pl. awrad. Schliefit das hizb ein. Taglich zu lesende Gebete

Wugid: Sein, Existenz in einem umfassenden Sinne. Sein auch im Sinne des
Bewusstseins

Yaqin: Gewissheit

Zahir: Das Aufiere, Offenbare, das letztlich durch die Sinne Greifbare

Zuhd: Askese
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Fahrasa
FI

FQ

IH

LQ
MSW

MT
SATH
SBMS
SD
SHIF
SNS
SSIM
STB
STIA
TF
™

Kanz

Abkiirzungen haufig verwendeter Werke

Werke von Ahmad Ibn Agiba

Al-bahr al-madid fi tafsir al-Qur'an al-magid

Fahrasat Ahmad Ibn ‘Agiba (Autobiographie)

Al-futahat al-ilahiyya fi Sarh al-mabahit al-asliyya

Sarh al-futihat al-quddisiyya fi sarh al-muqaddima al-Agurramiyya
Iqaz al-himam fi sarh al-hikam

Al-lawagih al-qudsiyya fi Sarh al-wazifa az-Zarriqiyya

Manazil as-sa’irin wa I-wasilin wa asrar ilm al-haqiqa wa dawd’ir al-
hadra wa asnaf al-awliya’ al-barara

Mi‘rag at-tasawwuf ila haqa’iq at-tasawwuf

Sarh al-abyat at-talata li-Abi I-Qasim al-Gunayd

Sarh ba'd mugtatafat as-Sayh ‘Ali as-Sustari

Silk ad-durar fi dikr al-qada’ wa l-qadar

Sarh hamriyyat Ibn al-Farid

Sarh naniyyat as-Sustari

Sarh salat al-qutb Ibn Masis

Sarh taiyyat al-Bizidi fi l-hamra al-azaliyya

Sarh tasliyat Ibn ‘Arabi

Tafsir al-fatiha al-kabir

Tagyidan fi wahdat al-wugid

Weitere Abkiirzung

‘Ali al-Muttaqi al-Hindi, Kanz al-ummal fi sunan al-aqwal wa I-af Gl






Einleitung

Ziele und Methodik

Die vorliegende Studie behandelt den Religionsbegrift des Sufis und Gelehrten
Ahmad Ibn ‘Agiba (gest. 1224/1809). Das Wort ,Religionsbegriff, vom Ara-
bischen din, ist eine Umschreibung fiir den Begrift Theologie und verweist im
Kontext dieser Studie auf den theoretischen und thematischen Schwerpunkt
sowie auf die Konzeption der Lehre Ibn ‘Agibas. Die These der Studie lautet: Der
Religionsbegrift wird bei Ibn ‘Agiba mafigeblich durch die Zusammenfiithrung
der verschiedenen Ebenen der Religion gestaltet, die Ebenen oder Stufen, wie
sie im einflussreichen Gabriel-Hadith genannt werden: islam, iman und ihsan -
Hingabe, Glaube und Vervollkommnung. Dabei kommt die hochste Prioritit
dem Sufitum, der dritten Stufe ihsan, zu, auf der das Verstehen des Herzens
im Mittelpunkt steht, um zwischen der historischen Offenbarung der Religion
und dem Individuum, dem Rezipienten, zu vermitteln. Die Methode fiir diesen
Zweck ist isara beziehungsweise die Interpretation durch isara, durch die auf
die tieferliegenden Bedeutungen der Texte und Dinge verwiesen wird. Die isara
stellt das Mittel fir das Erreichen der Herzenserkenntnis (ma¥ifa) dar, das
hochste Ziel in der religiosen Lehre Ibn ‘Agibas.

Das Forschungsinteresse ist, die Zielsetzung und Methode der Lehre Ibn
‘Agibas zu erértern und baut auf den Arbeiten zur Lehre der Sufis von Jean-Louis
Michon, Denis Gril, Eric Geoffroy und Ruggero Vimercati Sanseverino auf. Mi-
chon hat in seiner Studie als erster auf die herausragende Stellung hingewiesen,
die die i$ara im Werk Ibn ‘Agibas durch seine personliche Entwicklung vom Ge-
lehrten zum Sufi-Gelehrten erhalt.! Gril hat das notwendig lebendige Element
der Theologie der Sufis betont; die Interpretation durch isara vermittle zwischen
den historischen Quellen der Religion und dem heutigen Rezipienten.” Geoffroy
hat auf die Stellung des Sufitums in der Auslegung der gelehrten Sufis verwiesen,

! Jean-Louis Michon, Le Soufi, Marocain Ahmad Ibn ‘Ajiba (1746-1809) et son Mi‘raj
(glossaire de la mystique musulmane), Paris: Etudes Musulmanes XIV, 1990, S. 87-9.

2 Denis Gril, ,The Prophetic Model of the Spiritual Master in Islam’, in Sufism. Love and
Wisdom, Hg. Jean-Louis Michon und Roger Gaetani, Bloomington IN: World Wisdom, 2006,
S.63-87; vgl. auch Ruggero Vimercati Sanseverino, ,Commentaire coranique, enseignement
initiatique et renouveau soufi dans la Darqawiyya. Le Bahr al-madid f1 tafsir al-Qur’an al-majid
d’Ahmad Ibn ‘Ajiba (m. 1223/1809)" Studia Islamica, 107 (2012), S.217-34.
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als die hochste und wichtigste Disziplin, um die Religion zu vermitteln.® Dariiber
hinaus hat die vorliegende Studie wesentlich von seinem Forschungsprojekt zur
Sadiliyya profitiert.* Und nicht zuletzt hat Vimercati Sanseverino die entschei-
dende Bedeutung der Stellung des Meisters, des Scheichs, im Werk Ibn ‘Agibas
herausgearbeitet.®

Der Beitrag dieser Studie besteht allgemein in der Erschliefung der Lehre
Ibn ‘Agibas und speziell in der Miteinbeziehung derjenigen seiner Schriften, die
bisher nur wenig Aufmerksamkeit erfahren haben. Die meiste Aufmerksamkeit
hat bisher seine Koranexegese auf sich gezogen, jedoch ist die Konzeption der
Theologie Ibn ‘Agibas gerade auch in diesen weniger beachteten, spezialisierten
Werken zu finden. Um die Konzeption zu erortern, ist es von entscheidender
Bedeutung, die Stellung des Sufitums in der religiosen Lehre (ulim ad-din)
herauszuarbeiten. Dieser liegt Ibn ‘Agibas unabléssige Betonung des Sufitums
als hochste der theologischen Lehren zugrunde, da dieses die Lauterung des
Menschen und die daraus resultierende Herzenserkenntnis zum Gegenstand hat
und damit den wichtigsten Aspekt der Religion darstellt.®

Das hatte ganz praktische Auswirkungen: In seiner Autobiographie schreibt
er, er habe die Menschen, wenn er sie zum Glauben einlud, immer zuerst zum
~besonderen Einheitsglauben® (tawhid hass) eingeladen. Und wenn jemand das
nicht annehmen konnte, sprach er mit ihm tiber den ,Einheitsglauben des Be-
legs® (tawhid ad-dalil), ,bis Gott, der Erhabene, ihm den Einheitsglauben der
Schau erdfinet (tawhid al-iyan).” Das bedeutet, er sprach mit den Menschen
und lehrte zunichst den Einheitsglauben des Herzens, und wenn dies scheiterte,
weil der Rezipient nicht in der Lage war, diese Form von Glauben zu akzeptieren,
sprach er mit ihm auf der Ebene der Glaubenslehre, des Kalams, bis der Zuhorer
vielleicht tieferen Glauben erfahren mochte.

3 Eric Geoffroy, ,,Approaching Sufism’ in Sufism. Love and Wisdom, Hg. Jean-Louis
Michon und Roger Gaetani, S. 63-88; Eric Geoffroy, L'Islam sera spirituel ou ne sera plus, Paris:
Seuil, 2009.

4 Fric Geoffroy (Hg.), Une voie soufie dans le monde: la Shadhiliyya, Paris: Maisonneuve
& Larose, 2005.

> Ruggero Vimercati Sanseverino, Expérience initiatique et commentaire coranique. Etude
thématique de I'exégeése spirituelle dAhmad Ibn ‘Ajiba (m. 1225/1809), Masterarbeit (Teil 1 u. 2;
1 zu 171 Seiten, 2 zu 42 Seiten), Universitat Aix-Marseille, Provence, 2007, (1) S. 165.

6 Vgl. Vimercati Sanseverino, ,Commentaire coranique’; S.233-4; vgl. Michon, Le Soufi,
S. 64-80.

7 Ahmad Ibn ‘Agiba, Fahrasat al-alim ar-rabbani Sayyidi Ahmad Ibn Muhammad Ibn
‘Agiba al-Hasani, Hg. ‘Abd as-Salam al-Imrani, Beirut: Dar al-Kutub al-Tlmiyya, 2013, S. 76 (im
Folgenden abgekiirzt mit Fahrasa); vgl. Ahmad Ibn ‘Agiba, Al-bahr al-madid fi tafsir al-Quran
al-magid, 8 Bde., Hg. Wahid Qutb, Kairo: Al-Maktaba at-Tawfiqiyya, o.J., Bd. 1, S.34-5 (im
Folgenden abgekiirzt mit BM); Ahmad Ibn ‘Agiba, The Book of Ascension to the Essential Truths
of Sufism. Mi'rag at-taSawwuf ila haqa’iq at-tasawwuf, Louisville: Fons Vitae, 2011, S.30-2 (die
Seitenzdhlung fiir MT, wenn nicht anders angegeben, nach dem arabischen Teil, im Folgenden
abgekiirzt mit MT).
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Diese Methode, das Sufitum derart an die oberste Stelle zu setzen, wendet
Ibn ‘Agiba insbesondere nach seiner vollstindigen Hinwendung zum Sufitum
durch seinen Scheich Muhammad al-Bazidi (gest. 1229/1814) an. Der ,be-
sondere Einheitsglaube® bedeutet nach der Lehre der Sadiliyya, der Sufi-Schule
seiner Meister, die Verwirklichung des Glaubens, innerlich und duflerlich, was
mit einer unmittelbaren Praxis einhergeht. Worte kénnen iiber diese Form des
Glaubens begrenzt berichten, seine Natur jedoch liegt im inneren Erleben. Das
Mittel nun, durch das der Einheitsglaube des Herzens am vorziiglichsten ver-
mittelt werden kann, ist die isara, wortlich ,,Hinweis“ — der Hinweis auf das
Gottliche. Ibn ‘Agiba betont dazu oft den Ausspruch: ,Unser Wissen ist ginzlich
isara.® Das bedeutet, das Wissen, das auf der Herzenserkenntnis basiert, ist die
beste Form der Vermittlung des Glaubens.

Um diesen Ausspruch, das Wissen der Sufis sei ginzlich isara, einzuordnen,
bedarf es eines Blickes auf das Muster, das Stufengebilde, das Ibn ‘Agiba durch-
weg fiir die Darstellung der Religion (din) verwendet. Das Muster ist an dem
berithmten Gabriel-Hadith ausgerichtet, mit den Stufen islam, iman und ihsan -
Hingabe, Glaube und Vervollkommnung. Wie vielen Gelehrten in den spéteren
Jahrhunderten der Islamischen Theologie (ca. 8./14.-12./18. Jhdt.)’ dient auch
Ibn ‘Agiba die in diesem Hadith dargelegte Struktur als Grundlage fiir die Dar-
stellung der religiosen Lehre. Aus Perspektive der Theologie umfasst die erste
Stufe (islam) die Lehre des Figh (Ritus und Recht). Die zweite Stufe, die des
Glaubens (iman), verweist auf die Lehre des Kalam, auf die Glaubenslehre. Die
dritte Stufe schliefllich (ihsan) beleuchtet das Sufitum - die inneren Normen
oder die innere Dimension der Religion."’

Aus der Perspektive des Sufitums dient Ibn ‘Agiba das Stufengebilde des
Gabriel-Hadith jedoch gleichzeitig dazu, den wachsenden Glauben und die
damit einhergehende Gewissheit (yaqin) zu beschreiben. Aus dieser Perspektive
bezeichnet die erste Stufe die duflerlichen Handlungen mit den Gliedmafien, die
zweite die innerlichen Handlungen, wie sie etwa in der Tugendlehre genannt
werden, und die dritte Stufe die Anschauung der géttlichen Selbstoffenbarung."

8 Beispielsweise Ahmad Ibn ‘Agiba, ,Sarh ba‘d muqtatafat as-Sayh ‘Ali a3-Sustari$ in Al-
lata’if al- 1mamyya al-malakitiyya wa l-haqdiq al-ihsaniyya al-§abardtiyya fi ras@il al-Grif
bi-Llah as-Sayh Ahmad ibn ‘Agiba al-Hasani, Hg. ‘Asim al-Kayyali, Beirut: Dar al-Kutub
al-Tlmiyya, 2006, S.310 (im Folgenden abgekiirzt mit SBMS); Ahmad Ibn ‘Agiba, Al-futithat
al-ilahiyya fi sarh al-mabahit al-asliyya, Hg. Taha ‘Abd ar-Ra’af Sa‘d, Kairo: Al-Maktaba al-
Azhariyya li-t-Turat, 2013, S. 82 (im Folgenden abgekiirzt mit FI).

9 Auch zuvor hat es mitunter Gelehrte gegeben, die ihre Theologie am Muster des Gabriel-
Hadith ausrichteten. Vgl. Nagm ad-din at-Tafi, Hallal al-ugad fi bayan ahkam al-mu‘tagad
wa huwa qudwat al-muhtadin ila maqasid ad-din, Hg. Lejla Demiri und Islam Dayeh, Beirut:
Dar al-Farabi, 2016; vgl. ‘Abd Allah al-Ussaqi, Sarh Mawaqi‘ an-nugim li-5-Sayh al-akbar, Hg,
Muhammad al-Gadir und Mahmad Qalig, Damaskus: Dar Ninawa, 2015.

10 Vgl. Aaron Spevack, The Archetypal Sunni Scholar. Law, Theology, and Mysticism in the
Syntllzesis of Al-Bajiri, Albany NY: Suny Press, 2014; vgl. MT, S. 1.

1 FL, S.78.
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Der wechselnden Rolle des Stufengebildes kommt eine bedeutende Funktion bei
Ibn ‘Agiba zu, was einen ersten Anhaltspunkt fiir die Konzeption der Lehre Ibn
‘Agibas bietet: Das Gabriel-Hadith stellt den Rahmen fiir die verschiedenen Ebe-
nen der religiosen Lehre und verweist gleichzeitig auf die Stufen des Glaubens,
die der Mensch auf dem Weg zur Erkenntnis geht. Die dufere Ordnung spiegelt
gewissermafSen die innere.

Die innere Dimension des Menschen, der Mikrokosmos (kawn sagir oder
Glam sagir), steht im akbaritischen Denken, der Schule des Muhyi d-din Ibn
‘Arabi (gest. 638/1240)," der Ibn ‘Agiba auf gewisse Weise anhidngt,” unablissig
mit der Welt, dem Makrokosmos (kawn oder Glam akbar), in Verbindung."
Aufgrund dessen ist das, was den Menschen von Gott trennt, letztendlich die
Unordnung, die die Stufen befallen kann oder die Vernachlissigung einer der
Stufen. Werden sie jedoch geordnet und jede Stufe entsprechend beriicksichtigt,
wird Herzenserkenntnis oder Gotteserkenntnis (ma'ifa) moglich.

Diese Form der Erkenntnis stellt das iibergeordnete Ziel der Lehre des
Sufitums dar. Und aus dieser Position heraus kann dem nach Erkenntnis
Suchenden ein Weg aufgezeigt werden, sodass er alle Stufen angemessen zu
wiirdigen vermag. Und das Aufzeigen des Weges geschieht nun, um auf die isara
zuriickzukommen, durch Hinweise, ganz nach dem Wortsinn der iSara (des Ver-
weises oder Hinweises). Anders ausgedriickt wird auf der Ebene des Sufitums
auf Gott verwiesen (ad-dalala ‘ala Allah). Darin bestand die erste Aufgabe der
von Gott gesandten Propheten: die Menschen an den géttlichen Urgrund aller
Dinge zu erinnern, wie William Chittick fiir die Schule Ibn ‘Arabis zum Thema
Prophetentum beschreibt.”” Welche Worte, welcher Stil in der Methode dafiir
verwendet werden, unterscheidet sich je nach Tradition. Wahrend Abt Hamid
al-Gazali (gest. 505/1111) das Gleichnis (darb al-mital) als Methode wihlte,
um die tieferen Bedeutungen der prophetischen Lehre aufzuzeigen, haben es
andere wie Abti Nasr as-Sarrag (gest. 378/988) und Ibn ‘Arabi mit der iSara oder
Formen derselben gehalten, um ein tiefgriindiges Verstehen zu erméglichen.'

Ibn ‘Agiba orientiert sich methodisch-stilistisch an seinen Vorgangern in der
Tradition, in der die Interpretation der Wirklichkeit (hagiqa), der dritten Ebene

12 Die Bezeichnung ,akbaritisch“ stammt von dem Ehrentitel Ibn ‘Arabis als der Sayh al-
akbar, der grofite Meister.

13 Vgl. etwa Michel Chodkiewicz, An Ocean Without Shore. Ibn ‘Arabi, The Book, and the
Law, Albany NY: State University of New York Press, 1993, S.13.

14 Fiir die beiden Begriffe Mikro- und Makrokosmos vgl. Ahmad Ibn ‘Agiba, Iqaz al-himam
fisarh al-hikam, Hg. Muhammad Ahmad Hasab Allah, Kairo: Dar al-Ma‘arif, 1983, S. 520 (im
Folgenden abgekiirzt mit TH).

15 william C. Chittick, Ibn Arabi. Erbe der Propheten, Herrliberg: Edition Shershir, 2012,
S.73; vgl. auch ‘Abd al-Karim al-Gili, Al-insan al-kamil fi marifat al-awahir wa l-awa’il, Hg.
Muhammad Halil, Beirut: Mu’assasat at-Tarth al-‘Arabi, 2000, S. 258.

16 Vgl. Kristin Z. Sands, Siifi Commentaries on the Qoran in Classical Islam, New York NY:
Routledge Studies in the Qur’an, 2006, S. 35-47.
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des Gabriel-Hadith, Hinweise fiir die Gottessucher darstellen. Das ist schon in
der Anfangszeit der Sadiliyya, der Tradition Ibn ‘Agibas, etwa bei Ibn ‘Ata> Allah
as-Sakandari (gest. 709/1309), zu sehen, der den wirklichen Glauben durch die
Verwirklichung des Gottesdienstes (ibada) in der ,Vereinigung der Ebenen”
verortet.” Das Ergebnis der Vereinigung, der Lauterung des Herzens, schreibt
dieser, komme treffend im prophetischen Hadith zum Ausdruck, wenn es dem
Diener gelinge sein inneres Auge zu 6ffnen. Der Prophet Muhammad lobte
den Gefahrten Harit Ibn Malik zu einem solchen Anlass mit den Worten: ,,Ein
Diener, dessen Herz Gott erleuchtete mit dem Licht des Glaubens. ®

Die Erleuchtung des Herzens oder des Inneren des Menschen, um den
Glauben zu verwirklichen, als Mittelpunkt der Theologie, ldsst sich u.a. auch
auf ‘Abd al-Karim al-Qusayri (gest. 465/1072)" und al-Gazali zuriickfiihren.
Al-Gazali beispielsweise fiithrt dazu das Gleichnis des Menschen als Stadt an.
Dieses Bild wurde von Ibn ‘Arabi weiter ausgedeutet und schlieSlich von Husayn
al-Baytamani (gest. 1175/1762) mit einem grofien Kommentar versehen.* Der
Konig der Stadt sei das Herz, sein Wesir der Verstand, die Beamten die Lebens-
krifte und die Arbeiter die Gliedmafien. In der Stadt kehrt keine Ruhe ein, bis
der Konig seines Amtes waltet und Ordnung herrscht. Geschieht dies, kehren
die gottlichen Lichter ein. Das Verstindnis des Menschen, dem das widerfahrt,
ist nicht langer durch Chaos gebunden. Der Wesir, der Verstand, interveniert
nicht mehr unerlaubt und mafit sich keine falschen Urteile an. Und die Beamten
suchen nicht ziigellos nach der Befriedigung ihrer Geliiste — Verstand und
Lebenskrifte bekampfen sich nicht mehr, sondern harmonieren.”

Der Prozess, eine Ordnung oder Harmonie der verschiedenen Krifte im In-
nern des Menschen zu verwirklichen, das Herz fiir Erkenntnis zu lautern, wird
bei den Sufis und auch bei Ibn ‘Agiba metaphorisch ,,der Weg* oder ,,die Reise“
genannt (tariq oder sayr). Auf diesem Weg durchwandert der Reisende Stufen
und Wegstationen und bedarf Hinweisen und Wegweisern (i$ara), die ihn auf
dem Weg leiten. Insofern bildet die iSara das Seil, durch welches das rechte
Verstehen zwischen dem Herzen und dem Gegenstand der Theologie (oder
der Offenbarung) gekniipft werden kann. Das Ziel des Weges ist, den Glauben

17 Tbn ‘At2> Allah as-Sakandari, Latdif al-minan fi manaqib as-Sayh Abi I-Abbas al-Mursi
wa gaybihi as-Sadili Abi I-Hasan, Hg. ‘Asim al-Kayyali, Beirut: Books Publisher, 2015, S.113-4.

18 Ebenda, S. 130; das Hadith iiberliefert u.a. bei Tabarani und Ibn ‘Asakir, Nr. 36988-36991,
in ‘Ali al-Muttaqi al-Hindi, Kanz al-ummal fi sunan al-aqwal wa I-af‘al, 18 Bde., Hg. BakrT al-
Hayyani und Safwat as-Saqa, Beirut: Mu’assasat ar-Risala, 1986, Bd. 13, S.351-4.

19 Vgl. Francesco Chiabotti, Entre soufisme et savoir islamique: loeuvre de Abd al-Karim al-
Qushayri (376-465/ 986-1072), Doktorarbeit, Universitit Aix-Marseille, Provence, 2014, Kapi-
tel ,Doctrine, transmission du savoir et pratique spirituelle®

20 Abéi Hamid al-Gazali, Das Elixier der Gliickseligkeit, Diisseldorf: Eugen Diederichs
Verlag, 1979, S. 42-3.

2l Husayn al-Baytamani, Al-futihat ar-rabbaniyya fi sarh at-tadbirat al-ilahiyya fi islah
al-mamlaka al-insaniyya, 2 Bde., Hg. ‘Asim al-Kayyali, Beirut: Books Publisher, 2015.

2 Vgl. ebenda, Bd. 1, S. 324.
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zu verwirklichen, sodass sich der Erkenntnishorizont weitet. Wie Ibn ‘Agiba es
ausdriickt: ,Der Mensch bedarf zweier Augen; das eine schaut die Welt der All-
macht [das Innere] und sieht Gott als Einen und das andere schaut die Welt der
Weisheit [das Auflere] und wahrt das Verhalten zu Gott.“*

Das Motiv der Ordnung und Harmonie ist fiir den Religionsbegrift aus su-
fischer Perspektive von grofler Bedeutung. Viele Definitionen des Sufitums
deuten auf eine Ordnung, und Ordnung im Hinblick auf den Menschen wird
Benehmen oder Charakter genannt. Benehmen wird diesbeziiglich in einem
umfassenden Sinne verstanden und meint jegliche Form von Interaktion, in-
nerlich und 4uflerlich; das Benehmen gegeniiber Gott, dem Propheten, dem
Meister, den Briidern und Schwestern in der Glaubensgemeinschaft, den Men-
schen allgemein, Tieren und Pflanzen.** Sufitum kann demnach laut Ibn ‘Agiba
wie folgt definiert werden: ,Die Annahme aller guten Eigenschaften und das
Verlassen aller schlechten Eigenschaften.*® Oder: ,,[Sufitum ist], dass du nichts
besitzt und nichts dich besitzt.“* Oder wie a3-Sarif al-Gurgani (gest. 816/1413)
es darlegt: ,Wissen, durch das die Modalitdt des Benehmens in Anbetracht der
Prasenz des Herrschers aller Herrscher erkannt wird.”” Oder: ,Das Festhalten
am schariatischen Benehmen auflerlich, sodass dies sich auf das Innere auswirkt
und innerlich, sodass dies sich auf das Auflere auswirkt, was im Benehmen
schlieflich fiir beide Ebenen Vollkommenheit bedeutet.“* ‘Abd al-Karim al-Gili
(gest. ca. 832/1428) beschreibt es so: ,,Sufitum ist ginzlich Eigenschaft. Das heif3t
die gottlichen Eigenschaften. Sufitum ist die Annahme dieser [Eigenschaften].*

Gelingt es dem Suchenden, auf dem Weg eine solche Ordnung herzustellen,
weitet sich sein Verstehen und er schaut die inneren Bedeutungen der Dinge, die
gottliche Selbstoffenbarung oder die géttlichen Manifestationen (tagalliyat). Die
gottlichen Manifestationen sind von der urspriinglichen Schénheit, die die Seele
erkennt und der sie unweigerlich in Liebe folgt, was schliefllich zur Erkenntnis
fithrt. Dann, am Ende des metaphorischen Weges, wenn der Reisende alle drei
Stufen des Gabriel-Hadith ausreichend erfiillt, wird ihm sein Glaube durch die
Schau dieser Manifestationen zur Gewissheit, wodurch er in die Lage versetzt
wird, selbst Hinweise zu geben. Die Interpretation (isara) desjenigen, der den
Weg der Herzenserkenntnis gegangen ist, ist, wie Ibn ‘Agiba es nennt, ,Nahrung

23 FI, S.340; vgl. Ahmad Ibn ‘Agiba, ,Sarh niiniyyat a3-Sustari’ in Al-lat@’if al-imaniyya
al-malakiitiyya wa I-haqd’iq al-ihsaniyya al-gabariitiyya fi rasdil al-arif bi-Llah as-Sayh Ahmad
ibn ‘Agiba al-Hasani, S.83 (im Folgenden abgekiirzt mit SNS); vgl. auch William C. Chittick,
The Sufi Path of Knowledge, Albany NY: SUNY Press, 1989, S.356-81.

24 Vgl TH, S. 174-81.

%5 1H, S. 16.

26 Ebenda.

27 A§-Sarif ‘Ali al—Gurgéni, Kitab at-tarifat, Istanbul: Matba‘at Ahtar, 1891, S. 28.

28 Ebenda.

2 ‘Abd al-Karim al-Gili, Al-mandzir al-ilahiyya, Hg. ‘Asim al-Kayyali, Beirut: Dar al-Kutub
al-Tlmiyya, 2009, S. 48.
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fir die Herzen der Suchenden®’, denn er beschreibt fiir sie die Schonheit der
inneren Bedeutungen, die in allen Dingen gefunden werden kénnen.* Demnach
ist die iSara die Stimme des gelauterten Herzens und weist den Weg zur Verwirk-
lichung des Glaubens (tahqgiq).

Darauf aufbauend versteht Ibn ‘Agiba jede theologische Betrachtung, ob nun
auf der Ebene des Figh oder des Kalam, die nicht unmittelbar mit den Hand-
lungen des Herzens in Verbindung steht und die Ratio dominiert, als duflerlich.
Denn dieses Wissen kann intersubjektiv evident durch klaren Ausdruck (ibara)
erfasst werden. Hingegen fallt die Betrachtung, die das Innere des Menschen in
den Vordergrund stellt, fithrt er an einer Stelle aus, in den Rahmen des Sufitums.
Dieses Wissen unterliegt dem individuellen Verstehen, der Lauterkeit des
Herzens und wird am besten durch isara wiedergegeben, indem von einer Sache
auf eine andere verwiesen wird.** Das schldgt sich in verschiedenen Werken Ibn
‘Agibas textuell nieder; er trennt die Ebenen klar voneinander. In der Koran-
exegese (tafsir) beispielsweise trennt er die Ebene des , AufSeren” (zahir) und
des ,Inneren® (batin), indem er zur Erlduterung eines oder mehrerer Ayas zuerst
eine sprachliche und theologische Interpretation vornimmt und anschliefSend,
durch das Wort ,isara”“ gekennzeichnet, die Ebene des Sufitums behandelt.*®

Das Ziel, die verschiedenen Ebenen zu vereinen, beziehungsweise das Herz
als wichtigstes Erkenntnismittel, um den Glauben zu verwirklichen, heraus-
zustellen, erscheint als das auffilligste Merkmal in den Werken Ibn ‘Agibas.
Er erortert es kontinuierlich in vielen Varianten, sodass man nicht umhin-
kommt, es als zentrales Thema anzuerkennen. Der Zweck der Vereinigung
der Ebenen besteht fiir Ibn ‘Agiba in der Erfiillung des Einheitsglaubens des
Herzens, des tawhid, der nur erlangt werden kann, wenn Wissen und Handeln
gleichermaflen zur Geltung kommen, Inneres und Aufleres verbunden werden.
Darauf hat bereits Michon verwiesen: der Lebensweg fiihrte Ibn ‘Agiba weg von
der Theorie und hin zur Praxis. War er zuvor ein Gelehrter mit Affinitit zum
Sufitum gewesen, wird aus ihm durch die Praxis des Weges der Sufis ein Sufi-
Gelehrter.*

Die Sufis haben in der Geschichte der Theologie fiir die Lehre des Sufitums
als schriftliche Disziplin eine eigene Methodik und Sprache entwickelt, die
neben denen der Philosophie und des Kalam steht. Zwar enthalten ihre Methode
und Sprache Elemente aus den verschiedensten Lehren, wie Ibn ‘Agiba selbst
schreibt,® die Eigendynamik tiberwiegt jedoch deutlich, insbesondere durch
den Fokus auf die Gotteserkenntnis als Ergebnis der Versohnung der Ebenen.

30 TH, S. 408.

31 Ebenda.

32 TH, S.198-9.

3 vgl. BM.

34 Michon, Le Soufi, S. 44-64.
> SN, S.120-5.

w
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Die Griinde fiir eine eigene Methode sind mannigfaltig und wurzeln in der
Interpretation des Religionsbegriffs. Wird als oberste Maxime angenommen, die
Menschen auf das Géttliche hinzuweisen, auf die géttlichen Manifestationen in
der Welt, liegt der Grund aller Methode in der Translation der Wirklichkeit, der
Ubersetzung der géttlichen Wirklichkeiten fiir die Menschen. Fiir diesen Zweck
sind die Methoden der Philosophie und des Kalam nicht geeignet. Wahrend
die Philosophie den Sufis zu sehr auf der rationalen Betrachtung ruhe und das
Erleben des Herzens ausklammere, sei der Ansatz der Kalam-Gelehrten, der
Muttakallimun, zu sehr mit Apologetik verbunden, wie Ibn ‘Arabi es auf die
Spitze trieb.*

Obwohl sich der Stil Ibn ‘Agibas im Umgang mit dem Kalam von dem Ibn
‘Arabis unterscheidet, ist er letztlich doch Anhénger eben dieser Schule; er stellt
die Interpretation durch isara hierarchisch tiber die der anderen Disziplinen, da
diese den tiefsten und weitesten Blick ermoglicht. So schreibt er in seinem Werk
zur Methodik der Koranexegese (usil at-tafsir), dass wer den Koran auslege, dies
aber ohne Léauterung und die Erleuchtung des Herzens tue, bei ,der dufleren
Schale*” verbleibe. Den ,Kern des Korans“*® werde er nicht begreifen.*

Das Instrument der isara stellt dementsprechend die Methode selbst dar,
wobei das Sufitum als Wissenschaft zur Methode, wie andere Disziplinen, auch
aus den Quellen abgeleitet wird und gewissen Grundlagen beziehungsweise Me-
thoden zur Ableitung (usil) unterliegt.*® Der Religionsbegriff bei Ibn ‘Agiba be-
inhaltet die verschiedenen Methoden durch die Struktur des Gabriel-Hadith in
der Einteilung in islam, iman und ihsan: Die verstandesbasierte Exegese (tafsir/
tawil) und die Betrachtungen im Figh und Kalam beziehungsweise der usil
bilden Mittel zum Verstehen der dufleren Hiille, der historischen Begebenheiten
und der Implikationen, die sich daraus ergeben. Die isara hingegen bildet das
Mittel fiir die Ebene des Sufitums, um das Herz anzusprechen.

Was die Struktur der vorliegenden Studie betriftt, wurde entsprechend des
Themas ein Ansatz gewahlt, der zwischen wissenschaftlicher Betrachtung und
den Schwerpunkten Ibn ‘Agibas Lehre verbindet.

Der erste Teil iiber seinen Lebenswandel, seine Forschung und seine Lehre
beleuchtet die Hintergriinde zu der theologischen Stofirichtung, die den Grof3-
teil seines Werkes und Lebens pragt und die dem Sufitum oberste Prioritdt zu-
schreibt.

Der zweite Teil ist dem konzeptionellen Rahmen seiner Lehre gewidmet. Es
wird das Stufengebilde aus dem Gabriel-Hadith, die Struktur, mit der Ibn ‘Agiba

%6 Vgl. Chittick, The Sufi Path of Knowledge, S.179-81.

37 Ahmad Ibn ‘Agiba, Tafsir al-Fatiha al-kabir, Hg. ‘Asim al-Kayyali, Beirut: Dar al-Kutub
al-Tlmiyya, 2006, S. 57 (im Folgenden abgekiirzt mit TF).

38 Ebenda.

39 Ebenda.

40 Siehe dazu genauer in Kapitel 3.1.1.1 und 3.1.1.2.
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seine Lehre fundamental unterlegt, vorgestellt. Auflerdem werden verschiedene
Aspekte des Begriffs Religion (din) sowie die Schule der Sadiliyya, die Tradition
Ibn ‘Agibas, betrachtet.

Im dritten Teil wird das Sufitum in der religiosen Lehre erortert sowie dessen
Methodik und wie es sich zur Theologie verhalt. Dieser Teil bietet einen er-
kenntnistheoretischen Blickwinkel auf die theologischen Lehren bei Ibn ‘Agiba,
wie beispielsweise Wissen definiert und verortet wird, wie das Sufitum zu der
Disziplin des Kalam in einigen Streitfragen steht und welche ontologischen
Grundannahmen bestehen.

Der vierte Teil richtet anschliefSend den Blick auf das wesentliche Instrument
des Sufitums bei Ibn ‘Agiba, die iSara, und beleuchtet ihre Hermeneutik im Sinne
der Wissenschaft vom Verstehen. Dabei wird die isara in der Geschichte der
Theologie betrachtet, der Stil Ibn ‘Agibas untersucht, und wie er sie anwendet,
sowie die dialogische Natur behandelt, die ihr zu eigen ist.

Der fiinfte Teil arbeitet schliefSlich vier grundlegende Themen der Lehre
Ibn ‘Agibas aus, zu denen er jeweils ein oder mehrere Werke verfasste. Hierbei
handelt es sich um die einzelnen Wegstationen, die er den Stufen des Gabriel-
Hadith zuweist, eine Betrachtung zu Schicksal und Bestimmung des Menschen,
die Darstellung des Einheitsglaubens aus der Perspektive des Sufitums sowie
das Gottesgedenken (dikr) und das Gebet fiir den Propheten Muhammad. Der
fiinfte Teil bietet, nach der Erorterung der isara selbst, die Moglichkeit, die
angewandte isari-Interpretation zu betrachten — auf welche Weise Ibn ‘Agiba,
aufbauend auf den in den vorigen Teilen dargestellten Grundannahmen, einige
grofle Themen der Theologie auf der Ebene des Sufitums deutet.

Im Laufe der Studie taucht hin und wieder der Bezug zur Praxis auf oder
der Hinweis auf die praktische Seite des Sufitums. Allgemein ist damit der Zu-
sammenhang von Wissen und Handeln gemeint, was in einem eigenen Kapitel
diskutiert wird. Manchmal sind aber auch die sufischen Praktiken gemeint, etwa
das laute Gottesgedenken (al-gahr bi-d-dikr), das Lesen oder Rezitieren der
Litaneien (ahzab oder awrad) und Gebete (salawat) fiir den Propheten, oder
auch die Musik der Sufis.* Ibn ‘Agiba erldutert manche der Gebete inhaltlich
ausfiihrlich, hat dem praktischen Aspekt der sufischen Lehre in seinen Schriften
jedoch keine besondere Stellung gegeben. Nur selten gibt er konkrete Hand-
lungsanweisungen, die den Ritus betreffen. Dementsprechend und aus Griinden
der Eingrenzung des Themas wird diese praktische Seite in der vorliegenden
Studie nicht besonders beriicksichtigt.

41 Vgl. dazu J.-L. Michon, ,,Sacred Music and Dance in Islam’, in Sufism. Love and Wisdom,
Hg. Jean-Louis Michon und Roger Gaetani, S. 153-78; Abdelbaqi Meftah, ,,L'initiation dans la
Shadhiliyya-Darqawiyya’, in Une voie soufie dans le monde: la Shadhiliyya, Hg. Eric Geoffroy,
S.237-48.
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Forschungsstand

Die Forschung zu Ibn ‘Agiba und seinem Werk befindet sich in ihrer Anfangs-
phase. Fiir die Erschlieffung des Werks Ibn ‘Agibas ist nach wie vor die Arbeit
Michons grundlegend, der die Bedeutung des Lebenswandels von dem gelehrten
Sufi zu einem Sufi-Gelehrten hervorgehoben, die Fachbegriffe der Sufis bei Ibn
‘Agiba einer eingehenden Untersuchung unterzogen, und der die akademische
Forschung zu diesem herausragenden Gelehrten iiberhaupt in die Wege geleitet
hat.”> Auf ihn gehen auch mehrere Ubersetzungen zuriick. Von grundlegender
Bedeutung ist ebenfalls die Arbeit von Hasan ‘Azziizi, der mit seinem zweibéndi-
gen Werk zur sufischen Methode und dem Werdegang Ibn ‘Agibas sowie zu den
Quellen und der Methode in seiner Koranexegese eine ausstehende Liicke gefiillt
hat: die wissenschaftliche Verortung erstens der Person Ibn ‘Agibas und zweitens
des Werkes in der theologischen Landschaft.** Er bemerkt zu Recht, dass es all-
gemein verwunderlich ist, wie wenig Aufmerksamkeit Ibn ‘Agiba bisher in der
Forschung erfahren hat, obwohl doch seine Person von so grofier Bekanntheit
war und ist.** Michon und ‘Azzaz1 ist mafigeblich das klare Bild iiber Leben und
Werk Ibn ‘Agibas zu verdanken.

Hinzu kommt, dass die spéte Phase muslimischer Gelehrsamkeit (ca. 8./14.—
12./18. Jhdt.), und damit auch das 12./18. Jahrhundert, allgemein bisher wenig
Aufmerksambkeit in der Forschung erfahren hat. Das ist unschwer an dem Fehlen
von Forschung iiber die wichtigen Personen dieser Jahrhunderte zu erkennen.
So stand Ibn ‘Agiba in der Disziplin des Kalam in der Tradition von Muhammad
ibn Yasuf as-Sanasi (gest. 895/1490) und al-Hasan al-Yasi (gest. 1102/1691),
deren Werke jahrhundertelang fiir die Theologie iiber Kontinente hinweg von
entscheidender Bedeutung waren. Beispielsweise wurden sie vom 17. bis zum
19. Jahrhundert an der Azhar-Universitit in Kairo gelehrt, die sich genau in
dieser Zeit zu einem Zentrum der Gelehrsamkeit herausbildete.** Dennoch
Klafft eine Liicke in der Forschung zu diesen Personen und ihren Werken. Kha-
led El-Rouayheb nennt diese Periode und die theologischen Stromungen und
Bewegungen darin sogar , A Forgotten Chapter in Islamic Religious History.“*

Um die bisherige Forschung speziell zum Sufitum in der spéten Phase ist es
nur wenig besser bestellt und sie ist zudem wesentlich von einer Nachzeichnung
der historischen Entwicklungen gepragt. Dabei wird die Lehre der Sufis in vielen

42 Michon, Le Soufi, 1990.

43 Hasan ‘Azziizi, As-Sayh Ahmad Ibn ‘Agiba wa manhaguhii fi t-tafsir, 2 Bde., Rabat:
Matba‘at Fadala, 2001.

44 Ebenda, Bd. 1, S.11-2.

45 Vgl. Khaled El-Rouayheb, Islamic Intellectual History in the Seventeenth Century. Schol-
arly Currents in the Ottoman Empire and the Maghreb, New York NY: Cambridge University
Press, 2015, S. 200.

46 Ebenda.
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Alle Dinge besitzen ein Maf3, auch Ver-
moégen und Unvermdgen 287

Askese ist es nicht, das Erlaubte zu ver-
bieten und nicht die Vergeudung von
Vermogen 147
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Frommelei ist 268
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Gemeinde befiirchte, ist das Beigesellen
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Der Gldubige ist der Spiegel seines
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Der Koran hat eine duflere Bedeutung
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punkt (muttala’). 219, 226
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nicht lieber bin als er sich selber, sein
Besitz, seine Kinder und die Menschen
allesamt 140

Es ist der Stift getrocknet tiber alles, was
dir begegnet, o Aba Hurayra 287
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Es liegt zwischen den Menschen und
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Antlitz im Paradiese Eden 321
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Abstract

This study examines the concept of religion (din) in the works of Ahmad Ibn
‘Ajiba (d. 1224/1809) and the manner in which he synthesizes Sufism and
theology. Ibn ‘Ajiba’s concept of religion draws heavily upon the three levels
mentioned in the Gabriel Hadith: Islam, iman and ihsan - submission, belief
and spiritual perfection. This structure — considered fundamental by many post-
classical Muslim scholars (ca. 1400-1800) — on the one hand outlines religion
from the perspective of theology, while on the other hand describes the human’s
path to God. The highest priority lies, according to Ibn ‘Ajiba, within the dis-
cipline of Sufism, the level of spiritual perfection (ihsan). The method he uses for
representing this level is ishara, which alludes to the inner meanings of texts and
objects. In this sense, the main purpose of theology is the knowledge of the heart
which is the true realization of the fundamental doctrine of tawhid or Unity.

The first part of this study presents Ibn ‘Ajiba’s biography and transformation
from scholar to Sufi scholar alongside an examination of his works. The second
part analyzes the theoretical-theological assumptions underpinning his concept
of religion. Subsequently, in the third part, his perception of religious doctrine
is examined, with a specific focus on how he considers Sufism within the canon
of the religious sciences. The fourth part turns to look more closely at ishara,
revealing the particular approach of Ibn ‘Ajiba. In the fifth and final part, the
applied ishari interpretation of Ibn ‘Ajiba is presented in relation to his works
and theology in particular.

Broadly conceived, this is a study of the doctrine and theological methodolo-
gy of Sufis in the post-classical period. It demonstrates how Ibn ‘Ajiba, building
on his tradition, conceives of theology centered on Sufism without excluding
the other religious disciplines. Scholars of the post-classical period, such as Ibn
‘Ajiba, have only recently attracted the attention of the scholarly community.
Thus, this tracing of Ibn ‘Ajiba’s concept of theology is indebted to the effort and
research of scholars of both Sufism and theology.
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