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Yorwort.

Wenn ich mir die Aufgabe gestellt habe, die wichtigsten
Denkmiiler der im Okzident zum allergriBten Teile noch un-
bekannten ethischen Literatur des Islams einem weiteren Kreise
zu erschliefen, so wird jeder Sachkundige es selbstverstind-
lich finden, daB ich mit dem Hauptwerk al-Gazalr’s,t) des huggat
al-islam (argumentum islamismi), wie er mit seinem Ehren-
namen heift, den Anfang mache. Dieser einzigartige Mann,
der hervorragendste Theologe des Islam und zweifellos einer
der bedeutendsten religivsen Denker aller Zeiten, hat gegen
Ende des 5. Jahrhunderts der Hidschra sich innerlich berufen
gefiihlt, als ,Ernenerer” der Religion aufzutreten, wie Gott
nach muslimischer Meinung an jeder Jahrhundertwende einen
erweckt.?) Ausgeriistet mit der ganzen wissenschaftlichen
Bildung seiner Zeit und zugleich mit der sufischen Mystik aufs
Jinnigste vertraut, in der er nach schweren inneren Kiimpfen den
¥dauernden Seelenfrieden gefunden, verfaite er in diesem Sinne
Jein Werk von 40 Bichern mit dem Titel Ihja ‘ulam al-din
»,Neubelebung der Religionswissenschaften“. Er gibt darin eine
. }Art summs theologica islamiea, bei der aber der Schwerpunkt
Jin der praktischen Theologie, der Pflichten- und Tugendlehre
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1) Der Algazel der Scholastik (mit dem Ton auf dem &, eigentlich &,
¢worin die arabische Imala, d. i. ,Neigung” des a zu d zum Ausdruck kommt),
“geb. 450 (1058) zu Tus in Chorasan, in der Nihe des heutigen Meschhed,
i+gest. ebenda 505 am 14. Gumada II (19. Dezember 1111), also ein Zeit-
f"genosse Anselms von Canterbury, des ,Vaters der Scholastik®, und wie
cfast alle geistigen GréSen im Islam seiner Herkunft nach kein Araber,
leondern ein Perser. Die gesamte Literatur fiber ihn ist verzeichmet in
7D. B, Macdonalds Artikel in der Enzyklopiidie des Islam If, 154—157.
~Doch steht die Gazili-Forschung erst in ihren Anfingen..

7) Vgl. unten S.61 Anm.5 und die Zeitsebrift ,Der Islam* IV (1913),
S. 159f.
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liegt, die hier zum erstenmal richtig systematisch, dabei aber
in voller Ausfiihrlichkeit und mit Berticksichtigung aller er-
denklichen Lehensverhiltnisse dargestellt werden. Das Ganze
zerfillt in vier Teile, von denen der erste die religiosen Ubungen
(“badat) behandelt, der zweite” die verschiedenen Lebens-
verhiltnisse (‘@daz), der dritte die Laster (eigentlich »Was zum
-Verderben fiihrt“, muhlikat) und der vierte die Tugenden (,was
zum Heile filirt“, mungijat);!) die beiden ersten Teile beziehen
sich, wie der Autor bemerkt, auf die Werke der »Glieder®
(Jawarik), d.h. die #iuBeren Betitigungen, die beiden anderen
auf die Werke des ,Herzens“ (galb), d. h. die inneren. So be-
sitzen wir in diesem groBen Werk eine ebenso vollstéindige wie
farbenreiche Darstellung der religios-sittlichen Betiitigungen
und Bestrebungen des Islam, zunichst aus der Zeit des ersten
Kreuzzuges; aber das Werk al-Gazali’s ist auch in der Folge-
zeit nicht iibertrofien worden, alle spiiteren Generationen haben
aus ihm ihr Bestes geschopft, und es gilt noch heute als das
Grundbueh fir jedes tiefere Studium der theologischen Wissen-
schaft tiberhaupt.

Was die Art meiner Bearbeitung betrifft, so glaubte ich
die zundchst in Aussicht genommenen wichtigsten Partien
(etwa 20 von den 40 Biichern des ganzen Werkes) in voll-
stindiger Ubersetzung darbieten zu sollen. Mag eine auszugs-
weise Behandlung bei Leistungen minderer Bedeutung am

') Diese Einteilung beriihrt sich merkwiirdig nahe mit der der aSacra
Parallela« (frither ‘Tega betitelt) des Johannes Damascenus, ein Werk,
das ,einen Uberblick gibt iiber die gesamte Produktion der griechischen
Kirche auf dem Gebiete der Ithik* (K. Holl, Die Sacra Parallela des
Jobannes Damascenus, Leipzig 1896, S. 392). Diese Sammlung war niimlich
urspriinglich (in den spiiteren Bearbeitungen wurde die rein alphabetische
Einteilung durchgefiibrt) in drei Biicher abgeteilt, von denen das erste
iiber Gott und gittliche Dinge handelte, das zweite iiber den Menschen
und die menschlichen Verhiiltnisse (nepl ovordoewg xal xaractdoswe
dviponilvov moayudrov), das dritte iber Tugenden und Laster. Doch
ist diese ﬁbereinstimmung vermutlich ein bloSer Zufall. Die arabische
Literatur der mahasin (Vorziige) und masawi (Miingel) wird allerdings
auf spitgriechische Vorbilder zuriickgehen. So existiert von Johannes
Damascenus selbst ein Opusculum nepi dost@y xod xaxdy (Migne, Patrol.
graeea, XCV, 85—95); ihnliches {ibrigens auch unter den Werken Ephrems,
so gleich die erste Abhandlung im 1. griechisch- lateinischen Band der
romischen Ausgabe.
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Platze sein, so verdient doch, meine ich, ein Werk, das
800 Jahre lang im Islam eine geistige Macht gewesen und
es auch noch heute ist, ungekiirzt dargeboten zu werden, um
so mehr als verschiedene andere Opera, die hﬁehs.tens noch
ein antiquarisches Interesse beanspruchen konnen, in exten.so
tibersetzt vorliegen. Bei einer auszugsweisen Bearbeltung.lst
iiberdies der Willkiir des Bearbeitenden ein zu weit.er Spiel-
raum geboten, als daB sie von AuBenstchenden mit gutem
Gewissen als authentiseh benutzt werden kionnte. Abschreckende
Beispiele einseitiger Quellendarbietung und Q.uelle.mverwgn(.lung
gind ja zur Geniige bekannt.f) Auch wire vielleicht b(?l einem
stellenweise nicht leichten Autor, wie al-Gazall es ist, .der
Verdacht nicht ausgeschlossen, daf der Bearbeitende sich nicht
von rein sachlichen Gesichtspunkten leiten liBt, s9ndem daB
er das vorlegt, was er gerade versteht, und was ihm 'unkl.ar
oder unsicher erscheint, iibergeht. Vollends unerliBlich 1§;t
die ungekiirzte Wiedergabe eines solche'n Werkes fﬁr. die
Wilrdigung der schriftstellerischen Art eines Autors; dieser
Gesichtspunkt moge also die Ubertragung auch von etwa vor-
handenen ,toten Strecken® rechtfertigen, es werden ihrer, glaube
ich, nicht allzu viele sein. o
Meine Ubersetzung will keine wortliche, die Ja vielfach
ganz unverstindlich bleiben miiBte, sondern eine sinngemife
gein, und ich war besonders darauf bedacht, de.n Fade:n des
Gedankenganges, der im Original bei den 'ph\losophlschen
Erbrterungen vielfach kaum erkennbar ist, — ein Umstand, der
das Verstindnis besonders erschwert -— immer deutlich hervor- -
treten zu lassen. Eine weitere Schwierigkeit fiir den Ubfar-
setzer liegt darin, daB manche Ausdriicke bfei al-G‘r:_zzﬁIT eine
ganz bestimmte technische Bedeutung haben, die man in unseren
Worterbtichern vergeblich suchen wiirde. Hier konnte der
genaue Sinn nur durch Vergleichung moglichst vieler Stellen,
Wwo diese Ausdriicke in verschiedenem Zusammenhang vor-
kommen, festgestellt werden. Inwieweit diese Ausdrucksweise
Gemeingut der wissenschaftlichen oder theologischen Spracl}e
der Zeit und inwieweit sie unserem Autor, fiir den ich ein

1) Ein Schulbeispiel fir ine solche ganz ungewollte Irrefiibrung in-
folge ,auszugsweiser Wiedergabe® siehs unten S. 42, Anm. 1.
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Glossar zu liefern gedenke, speziell eigen ist, bleibt noch zu
untersuchen.

Eine Verlegenheit fir den Ubersetzer sind auch die
tiblichen muhammedanischen Eulogien.!) Sie ganz wegzulassen,
hielt ich nicht fiir statthaft, weil sie immerhin dem Stil eine
charakteristische Firbung verleihen. Noch weniger ging es
an, sie in schwerfilliger Weise wortlich wiederzugeben, ganz
abgesehen davon, daB schon die alten Exegeten tiber den
genauen Sinn dieser Formeln nicht einig waren. Ich habe mir
dadurch zu helfen gesucht, da8 ich shnliche bej uns gebriuch-
liche Eulogien oder Epitheta verwende; ich iibersetze also die
fir Propheten tibliche Formel ‘alashi *l-salam mit ,gebenedeit
sei er” bzw. ,der Gebenedeite* und die Taslija fir Muhammed:
salla llahw “alaili wa-sallama mit sder Hochgebexiedeite“;
den Segenswunsch fiir Verstorbene radija Uahu ‘anhu iiber-
setze ich mit ,Gott habe ihn selig bzw. ,der selige .. .4
schlieBlich Allahu ta‘ala usw. fast durchweg mit ,Gott der
Allerhochste®. Diese Wiedergaben diirften ungefiihr denselben
Eindruck erwecken wie die entsprechenden arabischen Formeln,
und darauf kommt es doch lediglich an, denn es ist ja kein

Begriffs-, sondern nur ein Gefiithlsmoment, das durch sie aus- -

gedriickt wird.

Der Ubersetgung liegt wie meiner fritheren Arbeit: Die
Dogmatik al-Ghazal's (Halle 1912), die 10 bindige Ausgabe
von Kairo 1311 (1893) mit dem Kommentar des Murtada
al-Zabidi (bezeichnet mit M.) zugrunde, am Rande steht der
Text der gewohnlichen Ausgaben des Ilya’ (bezeichnet mit J.),
der aber nur selten vom Text des Murtada abweicht. Unter-
schiede von einigem Belang habe ich in den Noten angeflihrt,
Nur an wenigen Stellen (vgl. S.30 Anm. 6, S. 58 Anm. 1, S. 84
Anm. 1) glaubte ich, um einen braunchbaren Sinn zu gewinnen,
eine kleine Anderung am Text vornehmen zu miisgen,

Da ich bestrebt war, die ﬁbersetzung selbst moglichst klar
und lesbar zu gestalten, so konnte ich mit den Anmerkungen
ziemlich sparsam sein. Ein Teil derselben ist selbstverstindlich
nicht fir Arabisten bestimmt. Von den meisten Uberlieferern

'} Vgl dariiber Gioldziher in der Zeitschr. der Deutschen Morgenl.
Gesellschaft L (1896), S. 97 ff,
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habe ich, hauptsiichlich nach den Rigal-Biichern von Ibn
Hagar, Isaba und Ibn al-Atir, Usd al-jaba wenigstens das
Todesjahr angegeben, desgleichen von den als Auterititen an-
gefithrten Siifis.!) Diese Daten sind indes fiir das Verstiindnis
von geringer Bedeutung, ich habe mich daher, wo ich sie
nicht leicht finden konnte, nicht mit vielem Suchen aufgehalten.
Einige Nachweise verdanke ich Herrn Professor Brockelmann.
Soweit es moglich war, wurde auf die seit 1908 ir Leiden
erseheinende, leider erst bis zum Buchstaben I gediehene
»Enzyklopidie des Islam“ verwiesen. Uber das Traditionswesen
der Muhammedaner iiberhaupt gibt Aufschluf daselbst (II, 200
—206) der Artikel ,Had1th“ mit zahlreichen Literaturangaben,
worunter vor allem hervorzuheben Ignaz Goldziher, Muhamme-
danische Studien, 2 Biinde, Halle 1888—1890. Da es unserem
Autor und in diesem Fall auch uns weniger auf die Personen
(rigal) als auf die Ausspriche (agwal) ankommt, so glaubte
ich auf die Wiedergabe der Resultate der muslimischen
Traditionskritik, die in Murtadas Kommentar den breitesten
Raum einnehmen, ganz verzichten zu sollen. Sonst habe ich
die ihm entnommenen Anmerkungen mit M. gekennzeichnet.

Bekanntlich hat unserem Autor bei der Abfassung seines
Werkes das @Qut al-qulub (,Herzensspeise“) des asketisch-
mystisehen Schriftstellers Abu Talib al-Mekki (gest. 386 = 996)
vorgelegen, aus dem er den groBten Teil der angefiihrten
Traditionen, Sufi- Ausspriiche und erbaulichen Anekdoten tiber-
nimmt. In der Anordnung, Gestaltang und besonders der
philosophischen Durchdringung des Stoffes zeigt sich al-Gazalt
nattirlich fast durchaus selbstindig. Um einen Begriff davon
zu geben, in welcher Art er die Sammlung seines Vorgiingers
benutzt hat, fihre ich die simtlichen in Betracht kommenden
Stellen nach der zweibiindigen Ausgabe von Kairo 1310 (1892)
in den Anmerkungen an.

Was den Titel des vorliegenden Buches und die Uber-
schrifien der einzelnen Unterabteilungen anlangt, so wird man
finden, daf der Inhalt zum Teil dartiber hinausgeht. Es kommt

?) Die meisten derselben sind aufgefiihrt in dem unten ofters zitierten
Werk von al-HugwirT, Ka3f al-mahgab, iibersetzt von Reynold A. Nicholson
(»E. J. W. Gibb Memorial“ Series, Vol. VII, Leiden 1911). Man vergleiche
den Index.

b
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dem Autor nicht darauf an, gelegentlich eine Abschweifung
zu machen und etwas zu besprechen, was ihm besonders am
Herzen liegt, manchmal ist es nur, um seinen Unmut zu
duBern gegen ein verkntchertes, dinkelhaftes, nur anf Ehren
und Erwerb bedachtes Gelehrtentum 1) (vgl. S. 24 ff.), vielfach
gibt er aber gerade in solchen Abschweifungen sein Bestes.
Bemerkt sei schlieBlich noch, daB einige hier nur gestreifte
Fragen wie die tiber die ethische Bewertung der indifferenten
Handlungen (S.29) oder die Erlaubtheit der Notlige (S. 80)
an anderen Stellen seines Werkes ex professo behandelt
werden, — )

Ich erfiille noch die angenehme Pflicht, Herrn Professor
Holscher, der die Gtite hatte, mich bei der Lesung der
Korrektur zu unterstiitzen, meinen herzlichen Dank augzu-
sprechen.

Zu berichtigen bitte ich noch folgende Versehen: S.22
Z.11 lies mubdahat; S. 51 Z. 16 v. u. lies Hauran,

1) DaB im iibrigen al-GazalT bei aller Orthodoxie und sittlichen Strenge
keineswegs ein enger Geist oder ein Fanatiker war, ergibt sich schon aus
der Tatsache, daB er ein eigenes Opusculum, faisal al-tafriga bain al-islam
wal-zandaga, geschrieben hat, das in der Hauptsache gegen die Ver-
ketzerungssucht gerichtet ist, die im Osten nicht weniger lippig gedieh
wie im Westen. Er spricht in diesem Werkchen sogar die Uberzeugung
aus, dafl die Barmberzigkeit Gottes auch auf die Christen und — die
damals griBtenteils noch heidnischen — Tiirken sich ersirecke. Nur
diejenigen von ihnen, die wider besseres Wissen gegen die Anerkennung
der prophetischen Sendung Muhammeds sich verschlieBen (al-kuffar al-
mulkidun, infideles malae fidei), gehen verloren, micht aber jene, die zu
weit entfernt wohnen, als daB sie von Muhammed Kunde haben kinnten,
oder die von Jugend auf nur von ihm gehort haben, dafB er ein Liigner
und Schwindler sei, der sich filschlich fiir einen Propheten ansgegeben
(8.23 des Sammelbandes, Kairo 1325 = 1907). Wenn jemand an Gott
und einen jiingsten Tag glaubt und aufrichtig die Wahrheit sueht, aber
vom Tod ereilt wird, bevor er sic gefunden, so wird ihm Verzeihung
zuteil und die ,weite Barmherzigkeit Gottes®, welcher Religion er auch
angehiren mge. ,,Man wolle also der Barmherzigkeit (Gnade) Gottes weiten
Raum geben und die gottlichen Dinge nicht mit der unzuléinglichen amt-
lichen (rasmi) Wage wiegen!“ (ibid. S.24). Man beachte, dag diese Sitze
kurz nach dem ersten Kreuzzug geschrieben sind.

Halle, im November 1916.
H. Bauer,

.
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[Einleitung.]

Im Namen Gottes des Barmherzigen, des Erbarmers. Wir
loben Gott mit dem Lobe des Dankes, wir glauben an ihn
mit tiberzeugtem Glauben, wir bekennen seine Einheit mit
wahrhaftigem Bekenntnis und bezeugen, daB kein Gott ist
auBer Gott, dem Herrn der Welten, dem Schipfer der Himmel
und der Erden, der die Dschinnen und die Menschen und die
nahgestellten Engel verpflichtet, ihm zu dienen in Lauterkeit
gemiB dem Gotteswort (Sura 984): ,Niehts anderes ward
ihnen geheifen als Gott zu dienen mit lauterer Religion.”
Gott gebtihrt also nur die lautere und gediegene Religion,
denn er bedarf weniger als irgend einer der Teilnehmergehaft
von anderen. Gebenedeit sei sein Prophet Muhammed, der Herr
der Gesandten, und die Propheten insgesamt, auch seine Familie
und seine Genossen, die guten und lanteren!

"~ Die Geistesmiinner (arbab el-qulab) wissen durch die Er-
leuchtung des Glaubens und das Licht des Korans, daB es
kein Mittel gibt, zar Seligkeit zu gelangen, aufler dureh die
Erkenntnis und den Dienst Gottes. Demnach sind die Menschen
alle verloren auBer den Erkennenden, und die Erkennenden
gind alle verloren anBer den Handelnden, und die Handelnden
gind alle verloren auBer denen mit reiner Absicht, und ,die
mit reiner Absicht sind in groBer Gefahr“.1) Das Handeln
ohne Intention ist also eitel Plage, und die Intention ohne

1) In Gefahr niimlich, nicht bis ans Ende auszuhatren. Es wird hier
Bezug genommen suf einen Ausspruch des Sahl al-Tustarl (gest. 273
= 8§86/887). (M.)

H. Bauer, Islamische Ethik I. 1
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Lauterkeit ist Augendienerei (rij@’),") der Heuchelei gleichwertig
und mit Siinde gleichbedeutend. Und die reine Absicht ohne
Aufrichtigkeit und Wahrhaftigkeit ist Sonnenstaub.?) Von
jedem Werk, das mit dem Streben nach etwas anderem auBer
Gott vermengt und verunreinigt ist, sagt ja Gott der Aller-
hichste (Sara 2525): ,Wir treten heran zn den Werken, die
sie gewirkt, und machen sie zu wirbelndem Staub.“ Wie kann
aber jemand die rechte Intention haben, ohne deren Wesen
zn kennen? Oder wenn er die rechte Intention hat, wie kann
er die reine Absicht haben, ohne ihr Wesen zu kennen? Oder
wie kann der mit reiner Absicht bei sich selbst auf Wahr-
haftigkeit sehen, wenn ihr Sinn ihm nicht klar ist? Fir jeden,
der Gott dienen will, ist es demnach die erste Pflicht, zunichst
die Kenntnis der Intention sich anzueignen, damit er dieses
Wissen dann im Werke betitige, nachdem er noch das Wesen
der Wahrhaftigkeit und der reinen Absicht kennen gelernt,

1) Dieser in der vorliegenden Abhandlung unendlich hiufig wieder-
kebrende Terminus, der gewshnlich mit ,Heuchelei“ oder ,Scheinheiligkeit*
iibersetzt wird, bedeutet eigentlich das ,Hinsehen* auf andere mit dem
Whunsch, vor ihnen beachtet und hochgeschiitzt zu werden. Unser Autor
definiert im 25. Buch (VIIL 2692) rija als ,das Streben nach Ansehen
im Herzen der Menschen dadurch, da8 man jhren seine guten Eigen-
schaften zeigt“. So kann man sich z. B. aus r»ij@ parfilmieren (X, 25 29,
vgl. unten S.30), wo also an Heuchelei und Scheinheiligkeit nicht zu
denken ist. Der Sprachgebrauch verwendet allordings den Ausdruck, wie
der Autor bemerkt, vorzugsweise fiir den Fall, duf man sich dieses An-
sehen bei den Menschen durch religiose Ubungen (‘ibadat) oder semstige
gute Werke verschaffen will, die einzig und allein fiir Gott verrichtet
werden sollen. Hier kénnte man also rij@’ mit ,Heuchelei* wiedergeben,
wenigstens soweit es sich um reines rija’ (al-rij@ al-makd) handelt.
Zumeist ist aber, wo von rija’ die Rede ist, die Absicht, den Menschen
zu gefallen, nicht das hauptsiichliche oder einzige Motiv, sondern nur ein
Teilmotiv, durch das die reine Absicht (ihlas) getriibt wird. Rija’ steht
also im Gegensatz zum ¢hlds, wie bei den christlichen Asketikern die
vana oder inanis gloria (eitle Ruhmsucht) im Gegensatz zur simplex oder
pura intentio. AuBerdem diirften diesem Begriff noch am niichsten kommen
die Ausdriicke ,Augendienerei, Gefallsucht, Riicksicht auf die Menschen,
die wir im folgenden nach dem jeweiligen Zusammenbang gebrauchen.

2) Bis hierher ist die Einleitung zumeist in Reimprosa (sag‘) gehalten
und die Wortwahl wird dabei naturgemi8 oft mehr durch den Reim als
durch den Gedanken bestimmt. Wir diirfen daher hier auch nicht dieselbe
begriffliche Exaktheit suchen wie in den eigentlichen Ausfiihrungen.

3

welche fiir den Menschen die beiden Mittel zum Heil und zur
Rettung sind. Wir behandeln also alles, was auf die Wahr-
haftigkeit und die reine Absicht Bezug hat, in drei Kapiteln.
Das erste handelt iiber Wesen und Bedeutung der Intention
(nija), das zweite Hiber die reine Absicht (iklds) and was
dazu gehort, das dritte tiber die Wahrhaftigkeit (sidg) und
worin sie besteht.

1%



Erstes Kapitel.

Yon der Intention.

Die Vortrefflichkeit der Intention (1), ihr Wesen (2), da8
die Intention besser ist als das Werk (3), inwiefern die ver-
schiedenen Handlungen von der Intention abhingen?) (4), daB
man die Intention nicht willkiirlich erwecken kann (5).

1. Die Vortrefflichkeit der Intention (Absicht).?)
[Schriftstellen und Traditionen vom Propheten.] 3)

Gott der Allerhgchste sagt (Stra 652): ,Und stoB jene
nicht zurick, die ihren Herrn anrufen, frith und spit, nach
seinem Antlitz verlangend (juridina)“. Mit juridina ist bier
die Intention gemeint. Und .der Hochgebenedeite sagt: ,Die
Handlungen richten sich allein nach den Intentionen, und jedem

1) Statt fafdil ist mit anderen Ausgaben gewil zu lesen fafsil, des-
gleichen nija statt nafs.

%) nija urspr. ,Ziel*, auch ,Reiseziel, vom Verbum nawa ,sich
etwas vormehmen“, auch ,auswandern®. Im Lateinischen entspricht
»intentio¥, im Hebralschen kawwand.

%) Die Autoritiitsbeweise werden gewohnlich in der folgenden Reihen-
folge aufgefiihrt: 1. @jat (Koranstellen); 2. ahbar (Traditionen vom Propheten);
3. atar (andere Autorititen, eig. ,Spuren“, dann Uberheferungen“)
Letztere enthalten hauptsiichlich Ausspriiche und Ziige von den ,frommen
Altvordern® (al-salaf al-salihun), zumeist von den alten $af7s, aber auch
solche von nicht islamischen Autorititen wie Jesus, Luqman u. a. Hier
sind die ajat und ahbar nicht genau voneinander geschieden. Der an-
gebliche Bericht aus den isra’ilijat (S. 7) gehirt eigentlich, da er nicht
Muhammed in den Mund gelegt wird, unter die atar.

5

Mann kommt das zu, was er beabsichtigt;!) wer seine Hidschra
zu Gott und seinem Gesandten macht, der macht sie zu Gott
und seinem Gesandten, und wer sie zur Welt macht, um sie
zu erlangen, oder zu einer Frau, um sie zu heiraten,?) der
macht sie zu diesen.“

Ferner sagt der Hochgebenedeite:%) ,Von den Mirtyrern
meines Volkes sind die meisten in<ihrem Bette gestorben,?)
und Gott weiB, was mancher von denen, die zwischen den
Schlachtreihen gefallen sind, fiir eine Absicht gehabt hat.

Gott d. A. sagt ferner (Stira 439): ,Wenn beide sich aus-
gohnen wollen (jurida),s) so wird Gott Frieden stiften zwischen
ihnen.* Er macht demnach die Intention zur Ursache des
Gelingens.

Ferner sagt der Hochgebenedeite:6) ,Gott sieht nicht aunf -
eure Gestalt und euer Vermogen, er sieht nur auf eure Herzen
und enre Werke.* Und zwar sieht er deswegen auf die Herzen,
weil sie der Sitz der Intention sind.

. Der Hochgebenedeite sagt ferner:7) ,Wenn der Mensch
gute Werke vollbracht hat, so bringen sie die Engel auf ver-
siegelten Blittern in den Hlmmel hinauf vor Gott d. A.“ Da
gagt dieser: ,Werft dieses Blatt weg, denn er hat mit dem,
was darauf steht, nicht mein Antlitz gesucht.“ Dann ruft er
den Engeln zu: ,Sehreibt fir ihn das und das an, schreibt fir
ihn das und das an!“ ,Aber, o Herr“, wenden sie ein, ,er
hat ja von dem gar nichts getan.“ ,Aber er hat es gewollt",
erwidert Gott d. A.

Ein weiterer Ausspruch des Hochgebenedeiten lautet:®)
»E8 gibt vier Klassen von Menschen. Der eine empfiingt' von
Gott Wissen und Vermogen und er schaltet seinemn Wisgen
entsprechend mit seinem Vermgen. Da sagt ein anderer:

1) Dieser Satz gilt als einés der Grundprinzipien (qawa “id) des Islam.
Mit ihm beginnt al-Buhfri sein Traditionswerk und er steht als Aufschrift
an einem der Haupteingiinge der Azhar-Moschee in Kairo.

%) Vgl. folgende Seite. ) Qat al-qulub Ii, 16020,

1) 4. h. es war ihnen nicht vergonnt, auf dem Felde der Ehre zu fallen,
wie sie gerne gewollt hiitten; sie sind aber Mirtyrer der Abstcht nach.

5) Es handelt sich um Ehegatten', die in Zwist geraten sind.

¢) Qat 11, 160 20.

7y Qut 11, 160 2111,

8) Qut 1I, 160 24ff.



6

‘Wirde mir Gott dasselbe verleihen wie ihm, so wiirde ich
es damit ebenso halten wie er’ Bei beiden ist der Lohn
gleich. - Ein anderer empfingt von Gott Vermogen, aber nicht
die richtige Einsicht, so daB er in seinem Unverstand sein
Vermogen miBbraucht. Da sagt ein anderer: ‘Wiirde mir Gott
dasselbe verleihen wie ihm, so wiirde ich es ebenso verwenden
wie er’ Bei beiden ist das Vergehen das gleiche. Er macht
ihn also wegen seiner Absicht zum Teilhaber an den guten
bzw. schlechten Handlungen der anderen.

So auch in einer Tradition!) des Anas b. Malik:2) ‘Als
der hochgebenedeite Gottgesandte gegen Tabiuk 3) zu Felde zog,
sagte er: ,Es gibt in der Stadt (Medina) Leute, die bei jedem
Tal, das wir tiberschreiten, bei jedem Pfad, den wir zum Arger
der Ungliubigen betreten, bei jeder Ausgabe, die wir machen,
und bei jedem Hunger, den wir leiden, auch' beteiligt sind,
obgleich sie in der Stadt sich befinden.* »Wie so das, Gott-
gesandter?“ erwiderte man ihm, ,sie sind doch nicht mit uns.*
»Sie sind nur abgehalten“, antwortete er, ,aber durch .die
Absieht sind sie mit uns vereint.“

Eine Tradition 4) des Ibn Mas‘@ad 5) lautet: , Wer die Hidschra
mitmacltt, um etwas dabei zu erlangen, der soll es haben.
Ein Mann machte die Hidschra und heiratete dann eine Frau
von uns. Er hieB darum ‘der Muhagir der Umm Kaig’.% 6)

In einer Tradition wird berichtet,”) daB ein Mann im
Kampf fir die heilige Sache fiel und qatsl al-kimar (,der um
des Esels willen Getitete“) genannt wurde. Er hatte nimlich
einen Feind toten wollen, um geine Riistang und seinen Esel
sich anzueignen, und war dabei ums Leben gekommen. So
wurde er mit dem benannt, was er beabsichtigte.®)

i) Qat 11, 160 2sff. ;

?) Einer der fruchtbarsten Uberlieferer, gest. ca. 91—93 (709—711) in
Bagra. Vgl Enzykl des Islam I, 362.

3) Im Jahre 9 (631).

Y Qut 16111

%) Gest. 32 oder 33 (652—654). Vgl. Enzykl. des Islam 1, 4281

¢) d. b. welcher der Umm Kais wegen die Hidschra machte.

7) Qut 11, 161 51,

®) fa udifa ila@ nyjatiki, wortlich: es wurde zwischen ihm (qatil ,ge-
fallen*) und seiner Absicht (himar »Esel*) eine Genetivverbindung (idafa)
hergestellt.
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Nach einer Tradition des ‘Ibada [b. al-§ﬁmit] 1) sagte d('ar
Hochgebenedeite:2) ,Wer nur in der Abs.lcht. a‘\‘lf Beute in
den Kampf zieht, der bekommt, was er beabeilehtlgt-. — Ffirn:r
berichtet er,?) daB sein Vater [Ibn Kab] erzihlte: ,,.Ieh fox: :)ar e
von einem Mann, der mit mir im Felde st?,nd,, einen Liebes-
dienst. ‘Nur wenn du mir etwas dafiir gibst . erwiderte er.
Da gab ich ihm etwas. Als ich demmﬂhgebenede.lten _Propbetelti
die Sache berichtete, sagte er: ‘Er soll weder in dleger noe
in jener Welt etwas anderes erhalten als was du ihm ge-

hast’ “. .
gebexlln der israelitischen Geschichte wird e.rzﬁhlt,‘*) daB ein
Mann zur Zeit der Dirre durch eine sandige (.:‘regen(‘]: ging.
Da sagte er bei sich: ,Wenn diese'r Sand Speise wiire, ‘20
wiirde ich ihn unter die Leute verteilen“. Darauf oﬂ'enbg,l.e
Gott d. A. ihrem Propheten: ,Sag’ ihm2 daB Gott d. A. eu;
Almosen angenommen und deine gute Alfswht .dadurch.aner.kannd
hat, daB er dir dieselbe Belohnung erteilt, wie wenn jener ?z?n d
Speise gewesen und von dir als Almosen ges?pendet worden wir e.

Verschiedene Traditionen gehen dahln,. daB den-l, der eine
gute Handlung verrichten will, sie aber n_lcht verrichtet, die
gute Handlung doch zugute geschrieben wird.s) - .

In einer Tradition des ‘Abdallah b. ‘Am.r [b. al-"As] ®) heift
es:?) ,Wessen Sinn auf die Welt gerichtet ist, .dem stel.lt ‘Go’f:
d. A. seine Armut vor Augen, und er trennt.smh von ihr gu
dem irgsten Verlangen nach ihr; wessen Smr-l aber .aufH as
Jenseits gerichtet ist, dem legt Gott seinen Reichtum ins farlzl
und hilt ihm sein Vermogen zusammen, und er trennt sic
davon mit vollkommener Gleichgultigkeit. .

In einer Tradition®) der Umm Salama’) heift es: ,,De}'
hoehgebenedeite Prophet erzihlte von einem Heer, das in der

1) Gest. um 34—35 (654—655) in Ramla oder Jerusalem.

% Qat II, 161 7. %) Qat 11, 161 5.

4 Qut 11, 161 off, 5) Qat II, 161 1.

) Gest. 79 oder 80 = 698—7008)22? }\:eﬁki.ﬁ Lt

7) Qu ff. at 11, \ )

"; %Ztv::;(;gxi l:erschiedene Trigerionen dieses Namens aufgefuhﬁ-t,
bei Ibn Sa‘d, Tabagat VIII fiinf, bei Ibn Hagdar, .I..sdba IV', 885 ﬂ’ secd 8.
Hier ist wohl sicher Umm Salama bint abT Umajja gemeint, emeb er
Frauen des Propheten, die als die letzte von allen um 62 (681) starb.



8

‘Wﬁste von der Erde verschlungen wurde. Da warf ich ein:
Aber, Gottgesandter, es sind Widerwillige und Sgldner darunter,’
Er antwortete: ‘Sie werden mit ihren Absichten auferweckt
werden.’ ¢ .

Der selige ‘Omar berichtet:1) Ich habe den hochgebenedeiten
Gottgesandten sagen horen: ,Die Kimpfer gelten als solche nur
gemiiB jhren Absichten.“ ®" Ferner sagt der Hochgebenedeite:2)
yWenn die Schlachtreihen aufeinander treffen, so steigen die
‘Engel hernieder, um die Leute nach ihren Klassen aufzuschreiben:
Der und der kiimpft ftir die Welt, der und der aus Kampf-
lust (l.zammija), der und der aus Clangeist (‘asabzja)’®) Sagt
also nicht, der und der ist fir die heilige Sache gefallen. Nur
wer darum kidmpft, daB Gottes Wort erhht werde, der kdampft
fiir die heilige Sache.“ b

Nach einer Tradition4) des Gabir [b.‘Abd Allah al-Angari]5)
sagte der hochgebenedeite Prophet: ,Jeder Mensch wird anf-
erweckt werden entsprechend der Gesinnung, in der er ge-
storben ist.“

Nach einer Tradition®) des al-Ahnaf [b. Kais al-TamImi]7)
von Abu Bakra [sagte der Prophet]: ,Wenn zwei Muslime mit
dem Sehwert anfeinander losgehen, g0 kommen beide in die
Hﬁlle, der Totende und der Getotete*. Als man einwarf: .Das
gilt fir den Totenden, Gottgesandter, aber wieso aueh” von
dem Getiteten?*, erwiderte er: 2 Weil er die Absicht hatte
den anderen zu toten.* ’

. In einer Tradition®) des Ab@i Huraira %) heiBt es: ,Wer
einer Frau bei seiner Heirat eine Mitgift zusagt, aber ,l,licht
die Absicht hat, diese auszuzahlen, begeht Unzucht, und wer
Schulden macht ohne die Absicht, sie wieder zu begleichen
der ist ein Dieb. ’

g zut 11, 161 16. ) Qat 1L, 161 17 ff.
m entsprechendsten wiirde ‘asabija, weun der Stil ii
mit ,Chauvinismus“ wiedergegeben. A "o on vertrige,
4 @at II, 161 19,
*) Er soll als der letzte der Genossen des Propheten i i
in Med
74—78 (693—698) gestorben sein. P e
) Qut I, 161 19.
8) @ut II, 161 s3f.
®) Der fruchtharste Uberlieferer. gest. 87 oder 58 (67 i i
. 6—
Vgl Enzykl. des Islam I, 99, ’ ‘ ( PTE) n Medina.

") Gest. 67 = 686/687 in Kifa.
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Ein weiterer Ausspruch!) des Hochgebenedeiten lautet:
,Wer sich parfumiert fir Gott, der wird am jlingsten Tag
lieblicher als Moschus duften, wer sich aber parfiumiert fir
etwas auBer Gott, der wird am jingsten Tag iibler riechen

alg ein Aas.’ .

ﬁberlieferungeon@ Lar).

Ein Ausspruch?) des seligen ‘Omar b. al-Hattab lautet:
,Die besten Werke sind die, zu tun, was Gott geboten hat,
und zu meiden, was er verboten hat, und bei allem, was sich
auf Gott bezieht, die rechte Absicht zn haben.“

Salim b. ‘Abdallah?) schrieb an ‘Omar b. ‘Abd al-‘Aziz:?)
,Gott d. A. steht dem Menschen bei entsprechend dem Grade
seiner guten Meinung. Ist diese vollkommen, so ist es auch
die Hilfe, die ihm Gott gewihrt, und 148t sie zu wiinschen
tibrig, dann auch dem entsprechend die Hilfe.“

Einer der Altvordern sagt:5) ,,Gar manche kleine Handlung
wird gro8 durch die Absicht, und manche grofe Tat wird
klein durch die Absicht.*

Da’nd al-Ta1 [gest. 215 (830)] sagt:6) ,Das Streben des
Frommen geht auf die Gottesfurcht, und wenn er auch mit
allen Gliedern an der Welt hingt, so filhrt ihn doch eines
Tages seine Absicht zur rechten Absicht [sie] zurtick. Mit
dem Toren hingegen verhiilt es sich umgekehrt.” .

[Sufjan] al-Taurl [gest. 161 (777)] sagt: ,Sie lernten die
Absicht, zu handeln, wie sie die Erkenntnis %) sich aneigneten.“

Ein Gelehrter sagt: ,Bemiihe dich um die gute Meinung
bei der Handlung vor der Handlung selbst; solange du das
Gute beabsichtigst, steht es gut mit dir.”

Ein Novize (murid) lief bei verschiedenen Gelehrten herum
und fragte: ,Gibt es eine Beschiftigung, bei der ich immer
fir Gott arbeite? Ich mochte nicht, da8 mir eine Stunde des

1) Qat II, 162 35f. ) Qut II, 158 saf.

®) Einer der ,sieben Fugaha ¥, gest. 106 (724). (M)

4) Der omajjadische Kalife Omar IL, reg. 99—101 (7117—1720).

5) Qnt 11, 159 21 1.

%) Qut 11, 159 23 f.

7) So @at II, 159 27: al-ilm. Die Schreibung al-‘amal ,das Handeln*
im Texte beruht wohl auf einem lapsus calami unseres Autors.
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Tages oder der Nacht dahingehe, ohne daB ich ein Arbeiter
Gottes wire.“ Da wurde jhm der Bescheid: ,Dein Verlangen
ist erfillt. Ube nur das Gute, das du vermagst, und wenn
du aus Mitdigkeit es unterlassen mulst, so erwecke die Meinung,
es zu iben, das gilt soviel, als das Gute selbst zn tiben.“t)

Einer der Altvorder, t:2) ,Der Wohltaten Gottes gegen
euch sind mehr, als ihr%n konntet, und eure Stinden sind
verborgener als daB ihr sie wissen konntet. Aber fangt den
Tag an als Reuige und beschlieBt ihn als Reuige, so wird
Gott euch verzeihen, was dazwischen liegt.“

Jesus, der Gebenedeite, sagt:3) ,Selig das Auge, das ein-
schlift und nicht auf etwas Boses gerichtet ist, und das auf-
wacht zu keiner Stinde.“ .

Abu Huraira berichtet: ,Sie werden auferweckt werden
am jingsten Tage entsprechend ihren Absichten.* <)

So oft al-Fudail b. Ijad*) die Koranstelle las (Siira 47 33):
» Wir wollen euch priifen, um die Eifrigen unter euch zu er-
kennen und die Standbaften, und wir wollen priifen, was man
von euch spricht“, weinte er, wiederholte sie und sagte: , Wenn
Du uns priifest, so wirst Du uns beschimen und unsere BlsBen
aufdecken.“

- Hasan [al-Bagr1]®) sagt: ,Wenn die Seligen ewig im Paradies
bleiben und die Verdammten ewig in der Holle, so geschieht
das wegen ihrer Absichten.“7)

Wie Ab Huraira berichtet, steht in der Tora geschrieben:
»Tut man etwas um Meinetwillen, so ist das Wenige davon
viel, tut man es aber um eines anderen willen, so ist das
Viele davon wenig.“ -

1y Qut 11, 159 a1 ff.
%) Qat 11, 159 2o,
*) Qut I, 159 saf.
) Vgl. oben 8. 8.
%) Gest. 187 (803). Vgl. Enzykl. des Islam II, 123.

%) Geb. 21 (642) in Medina, gest. 110 (728) in Basra. Vgl. Enzykl. des

Islam II, 289f.

7} Die Tat selbst kinnte, weil zeitlich beschriinkt, nicht ewigen Lohn
oder ewige Strafe zur Folge haben. Durch die Absicht wird aber die
Tat gewissermafien verewigt, denn die Guten michten Gott immerfort
dienen und die Bisen ihn immerfort beleidigen. (M.).

1

Bilal b. Sa‘d1) sagt: ,Wenu der Mensch das Glaubens-
bekenntnis ausspricht, so gibt sich Gott d. A. damit nicl‘lt
zufrieden, sondern er sieht auf sein Tun, und wenn d.ieses in
Ordnung ist, sieht er auf sein Lassen und wenn dxeses. in
Ordnung ist, sieht er auf seine Absicht. Wenn aber d.lese
gut ist, so ist es um so eher das, was ihr untergeordne.t st

Die Grandpfeiler der Handlungen sind also die Absichten.
Die Handlung bedarf, um gut zu sein, der Absicht, die Ab-
sicht hingegen ist an und fiir sich gut, auch wenn die Handlung
wegen eines Hindernisses nicht zur Ausfihrung kommen kann.

2. Wesen der Intention (Absicht).

Nija (Absicht), irada (Willen) und qasd (Zweck‘) sigd
synonyme Ausdriicke fiir ein und dieselbe Sache, nimlich n.ir
eine innere Verfassung und Eigenschaft, die ein Doppeltes in
sich schlieBt, ein Erkennen und ein Tun. Das Erkennen
kommt zuerst, denn es ist der Stamm und die Bedingung, das
Tun kommt an zweiter Stelle, denn es ist die Frucht und der
Zweig. Jede Handlung niimlich — ich meine damit jed.es frei-
willige?) Tun und Lassen — schlieBt in sich ein Dreifaches:
Erkenntnis, Willen und Vermogen (potentia). Denn der Mensch

" will nichts, was er nicht kennt, also ist die Erkenntnis not-

wendig, und er tut nichts, was er nicht will, also ist der Wille
notwendig. Der Wille ist die Bewegung des Innern zu dem
hin, was der Menseh als seinem Ziel angemessen erachtet,
gei es fiir diese oder jene Welt. Der Mensch ist nimlich so
geschaffen, daB gewisse Dinge ihm angemessen und seilfem
Ziel forderlich, andere hingegen ihm entgegengesetzt sind.
Er muB also das Angemessene und Forderliche zu gich herbei-
fihren, das Schidliche und Widerstreitende hingegen von sich
abwehren, und dazu muB er notwendigerweise das Niitzliche und
Schiidliche genau kennen, um das erstere herbeizufithren und
vor dem anderen zu fliehen. Denn wer die Speise nicht sieht

1) al-A8“ari, gest. unter der Regierung des Kalifen al-Hischam.

%) Fiir die Frage, inwieweit nach unserem Autor und der orthodoxen
Lebre iiberhaupt von einer freiwilligen Handlung des Menschen gesprochen
werden kann, vgl. H. Bauer, Die Dogmatik al-GhazalT’s, Halle 1912, S.63ff.
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und sie nicht keunt, der kann sie nicht zu sich nehmen, und
wer das Feuer nicht sieht, der kann nicht vor ihm flichen.
Darum bat Gott die Leitung und die Erkenntnis geschaffen
und ibr Mittel zngeordnet, nimlich die HuBeren und inneren
Sinne, auf die wir nicht einzugehen brauchen. Wenn aber jemand
die Speise sieht und sie als ihm angemessen erkennt, go geniigt
das fiir ihn noch nicht, um sie zu sich nehmen zu konnen,
solange bei ihm keine Neigung und Begierde und kein Appetit
danach vorhanden ist, die ihn zur Speise hinziehen. Denn
der Kranke sieht wohl die Speise und weiB, daB sie jhm an-
gemessen ist, er kann sie aber nicht nehmen, weil ihm die
Neigung und Begierde fehlt und der bewegende Antrieb.
Darum hat Gott d. A. die Neigung und die Begierde und den
Willen geschaffen, und ich verstehe darunfer ein Streben in
seiner Seele und ein Gerichtetsein in seinem Innern auf das
betreffende hin.. Aber auch das genllgt noch nicht. Wie
mancher sieht die Speise vor sich, begehrt sie und will sie
nehmen, aber er kann es nicht, weil er gelihmt ist. Darum
sind ihm die Kraft (Vermogen, potentia) und die bewegenden
Glieder anerschaffen, damit die Nahrungsaufoahme ganz zu-
stande kommen kann. Ein Glied bewegt sich aber nur durch
die Kraft, und die Kraft wartet auf den bewegenden Antrieb
und der Antrieb auf das Wissen und die Erkeontnis oder
wenigstens auf ein Meinen und Glaubem, d. h. es mu8 bei ihm
feststehen, daB diese Sache ihm zutriglich ist. Wenn also
diese Erkenntnis, da die Sache zutriglich ist und geschehen
muf, eine entschiedene ist, und wenn sie frei ist von der
Gegenwirkung eines anderen ablenkenden Beweggrundes, so
setzt der Wille sich in Bewegung und das Streben verwirklicht
sich. Wenn aber der Wille sich in Bewegung setzt, so geht
die Kraft tber in die Bewegung der Glieder. Die Kraft
gehorcht also dem Willen, und der Wille folgt der jeweiligen
Uberzengung und Erkenntnis. Die Absicht bezeichnet demnach
ein mittleres, niimlich den Willen und die Bewegung der Seele
entsprechend der Begierde und Neigung nach dem hin, was
dem Ziel, sei es im Diesseits oder Jenseits, angemessen ist.
Das erste Movens ist sonach das zu erreichende Ziel, als
Agens. Und das bewegende Ziel ist der beabsichtigte Zweck.
Und die (Willens-)Bewegung ist das Streben und die Absicht
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und die Auslosung?) der Kraft, um dem Willexll in_ der 'Be-
wegung der Glieder behilflich zu sein, welche die eigentliche
lung amsmacht.
Han%)iegAuslﬁsung der Kraft zum Handeln geh‘t bald von
einem einzigen Agens aus, bald von zweien, die zu einer
Titigkeit zusammenwirken. Im letzteren Fall k‘ann e:ntweder
jedes einzelne ftir sich genommen imstande sein, d.le Kraft
auszulosen (inhad), oder sie vermogen das pur in ihrem
Zusammenwirken, wihrend jedes fiir sich genommen da?,zu
unfahig ist, oder endlich das eine ist ohne das. andere fl.ir gich
allein ausreichend, es wird aber von diesem in -der Wirkung
unterstiitzt. Aus dieser Einteilung ergeben sich vier Fiille.,‘ fiir
die wir je ein Beispiel anfiihren und einen Namen priigen
wollen. .

1. Das Movens ist nur ein einziges. Wenn z. B. ein
wildes Tier auf einen Menschen losgeht, so hebt er sifzh von
geinem Platze weg, sowie er es sieht. Was ihn Wegtlzelbt, ist
allein die Absicht, vor dem Tiere zu flichen. Er mf:ht d?.s
Tier, erkennt es als Schaden bringend, da Weqdet sich sein
Inneres zur Flucht und begehrt sie, dann tritt die Kraft, d(?m
Impuls entsprechend sich betitigend, in Aktion. Map hexﬂ.it
das die Absicht, vor dem Tiere zu flichen, da er micht die
Absicht bat, wegen eines anderen sich wegzubegebe.n. Und
diese Absicht heiBt ihlas (Reinheit [der Absicht]) mlt.l_iezug
auf das bewegende Ziel, d.h. sie ist frei von der Beteiligung
und der Einmischung eines anderen Zweckes.

2. Es wirken zwei Moventia zusammen, von dene.n
jedes fiir sich ausreichend wire, wemnn es allein in
in Aktion treten witrde. Ein sinnliches Beispiel daftir ist,
wenn zwei Minner einander helfen, eine Sache zu tragen, fur
welche die Kraft eines einzigen allein ausreichend wiire. .Und
ein Beispiel fir unseren Gegenstand, wenn jemand von einem
Armen, der zugleich sein Verwandter ist, um etwas gebeten
wird, und exfiillt seine Bitte wegen seiner Armut und der Ver-
wandschaft mit ihm, weil aber, da8 er sie, auch wenn der

1) Mit diesem modernen Terminus ist wohl intihad (eigentlich" das
ouich in Aktion setzen, ausgeldst werden“) am ensprech‘end‘sten zu iiber-
setzen. Die ,Auslosung“ als Titigkeit ist inkdd, so gleich im folgenden.
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betreffende nicht arm wire, wegen der Verwandschaft allein
erfiillen wiirde, und auch umgekehrt wegen der Armut allein,
auch wenn er nicht sein Verwandter wire. Er erkennt das
bei sich daran, daB er auch die Bitte eines reichen Verwandten
und eines nichtverwandten Armen zu erftillen bestrebt ist. So
verhilt es sich auch mit jemandem, dem der Arst Fasten auf-
erlegt hat, und es kommt der Tag von ‘Arafa,) und er fastet
da, weif aber, da er die Speisen aus Gesundheitsriicksichten
auch dann meiden wiirde, wenn es nicht der Tag von ‘Arafa
wiire, und da8 er umgekehrt auch ohne Gesundheitsriicksichten
fasten wiirde, weil es der Tag von ‘Arafa ist. Beide Motive
vereinigen sich also zu einer Handlung, upd zwar ist das
zweite Motiv der Begleiter des ersten,- wir wollen das daher
»Begleitschaft“ (murafuga) von Beweggriindep nennen.

3. Eines fur sich allein ist nicht imstande, die
Kraft auszulésen, wohl aber beide, wenn sie vereint sind.
Ein sinnliches Beispiel ist, wenn zwei Schwache einander
helfen, eine Last zu tragen, die fir Jjeden von ihnen zu schwer
wire. Ein Beispiel fiir unseren Zweck: Es kommt zu Jjemandem
ein reicher Verwandter mit der Bitte um einen Dirhem und
er gibt ihm nichts, dann kommt ein nichtverwandter Armer
mit der gleichen Bitte und er gibt auch diesem nichts, schlieBlich
kommt ein armer Verwandter und diesem gibt er den Dirhem.
Hier erfolgt die Betitigung der Kraft durch die Vereinigung
der beiden Motive, nimlich der Verwandtschaft und der Armut.
So aueh, wenn jemand vor den Menschen Almosen gibt wegen
der Belohnung (im Jenseits) und wegen des Lobes (der Menschen)
und zwar 8o, daB ihn, wenn er allein wiire, das Streben nach
der Belohnung allein nicht zum Geben bewegen wtirde und
ebensowenig allein die Riicksicht auf die Menschen (ria@),
wenn der Bittende etwa ein Stinder wire, fir dessen Unter-
stiitzung er kejne Belohnung zu erwarten hitte; beide Motive
in ibrer Vereinigung bringen aber die innere Bewegung zu-
stande. Wir wollen diese dritte Art ,,Genossenschaft* (musaraka)
nennen,

') Der 9. Dulhiga, an dem die Pilger in der Ebene von ‘Arafa,
etwa filnf Stunden Ustlich von Mekka, zu ,verweilen® (wugif) haben.
Das Fasten an diesem Tag, dem Vorabend des »groBen Festes®, ist
nicht geboten, gilt aber als ganz besonders verdienstlich,

15

4. Das eine der beiden Moventia ist fiir sich
allein hinreichend, das zweite l.lingege-n nicht, es
#ibt aber, wenn es zum ersten hinzatritt, ermgstens durc.h
Untersttitzung und Erleichterung eine erkung aus. E:m
ginnliches Beispiel: Ein Schwacher hilft einem Starken .belm
Tragen einer Last, die dieser auch' allein tf'agen ]ilbnnte,
der Schwache hingegen nicht; aber dles?r erleichtert im all-
gemeinen die Arbeit und triigt zu ihrer sicheren Ausfiihrung!)
pei. Ein Beispiel fiir unseren Gegenstand: Jemand pflegt regel-
mibig Andachtstibungen abzuhalten und {leosen A geben.
Sind nun zufillig zu der betreffenden Zeit Menschen in der
Nihe, so wird ihm durch ihre Gegenwart das Ha}ndeln. er-
leichtert, er weiB aber von sich, dag er auch dann nicht davton
abstehen wiirde, wenn er ganz allein wiire, qnd ande_zrers?xts,
daB ihn die Riicksicht auf die Menschen (n}d’). allelfx nicht
‘zu diesem Werke veranlassen wiirde, wenn es mcl.lt ein gott-
gefilliges wire. Immerhin erleidet auf die’se Weise die Ab‘:
gicht eine Triibung, und wir wollen diese Art die ,Untersttitzung

‘@wana) nennen.

o ‘;)as z)weite Motiv kann somit entweder begleitend od‘er
teilnehmend oder unterstiitzend sein; wir werden dariiber im
Kapitel der ,reinen Absicht“ (iklas) handeln. H.ier wollten
wir nur eine Einteilung der Absichten geben, denn die Handlung
richtet sich nach ihrem Bewegunggrund und empfingt von
ihm ihre Wertung (hukm). Daher heift es: ,Die Hs?,ndlungen
richten sich allein nach den Absichten®; denn s.ie S}nd etwas
Abhingiges (fabi'a) und haben keine Wertung in gich gelbst,
sondern die Wertung kommt dem zu, von dem sie abhingen.

3. Uber den eigentlichen Sinn des Ausspruches des Hoch-
gebenedeiten: ,Die Absicht des Gliubigen ist besser als
sein Tun.“?)

Man hat gemeint, der Grund dieses Vorranges der Absicht
liege darin, daB sie etwas Innerliches ist, das nur Gott d. A.

1) So M.: tai;zqiqihi, J.: tahfifiri yihrer Erleichterung®.
?) Der Verfasser des Qut fiihrt (II, 159 unten l}nd f) zehn :Aus-
legungen dieses Satzes an, ohne sich fiir eine ausschlieBlich zu entscheiden.
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wahrnimmt, die Handlung hingegen etwas AuBerliches, und
da8 die innere Titigkeit die vorzliglichere ist. Das ist wohl
richtig, aber hier nicht gemeint. Sonst wiirde auns diesem Aus-
spruch folgen, daB, wenn jemand beabsichtigt, innerlich Gottes
zu gedenken“ (dikr) oder in religitse Dinge ,sich zu ver-
senken“ (fikr), die Absicht des Sichversenkens besser sei als
das Sichversenken selbst.

Andere meinten, der Grund dieses Vorranges liege darin,
daB die Absicht bis zum Ende der Handlung ununterbrochen
fortdauert, die Handlung aber nicht. Diege Ansicht ist jedoch
schwach; denn sie Liuft darauf hinaus, daB viel Betétigung
besser sei als wenig.') Das ist aber nicht der Fall. Denn die
Intention wihrt bei den gottesdienstlichen Handlungen oft nur
wenige Augenblicke, wihrend die Handlungen selbst fortdauern.
Der Ausspruch verlangt aber, daB ganz allgemein die Absicht
besser sei als die Handlung.

Wieder andere meinten, der Sinn sei der, daB die Absicht
fur sich allein besser sei als die Ausfibrung fir sich allein
ohne die Absicht. Auch das ist richtig, aber keineswegs hier
gemeint. Denn an dem Handeln ohne Absicht oder anfy
geradewohl ist tiberhaupt nichts Gutes, die Absicht hingegen
ist an und fur sich gut. Von einem »Yorrang“ kann aber pur
dann die Rede sein, wenn beiden Vergleichsobjekten das
Pridikat ,gut“ zukommt. 2)

Der Sinn ist vielmehr der: Jedes gottgefillige Werk
besteht ams Absicht und Ausfiihrung, dabei ist sowohl die
Absicht etwas Gutes als auch die Ausfithrung etwas Gutes.
Aber an dem guten Werk als Ganzem ist die Absicht besser
als die Ausfibrung, d. b. beide wirken auf das Ziel hin,
aber die Wirkung der Absicht ist bedcutender als die der
Ausfihrung. Der Sinn ist also: Bei dem guten Werk als
Ganzes genommen ist die Absicht des Gliubigen dabei etwas
Besseres als seine Ausfabrung desselben, d. h. der freie Wille
des Menschen betitigt sich sowohl bei der Absicht als auch
bei der Ausfihrung, es sind also zwei Betitigungen, aber die
Absicht ist bei dem Ganzen die bessere Betitigung. Das also
ist der Sinn.

1) d. h., daB es lediglich auf die Quantitiit der Betiitigung ankomme,
?) wa-z@hir al-targih lil-mudtarikain 11 asl al-hair.
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Warum die Absicht besser ist als die Ausfiihrung und ihr
gegentiber den Vorrang hat, versteht nur derjenige, welcher
das Ziel der Religion kennt und den Weg dahin, sowie die
Bedeutung des Weggeleises!) fiir- die Erreichung des Zieles,
und der die einzelnen Geleise mit einander vergleicht, um so
zu erkennen, welchem hinsichtlich der Erreichung des Zieles
der Vorrang gebiihrt. Wenn z. B. jemand sagt: ,Brot ist
besger als Obst, so meint er damit nur, daf es besser. gei mit
Hinsicht auf den Zweck der Ernihrung, und das versteht nur der-
jenige, weleher weil, daB die Ernihrung einen weiteren Zweck
hat, namlich die Gesundheit und Erhaltung des Lebens, und
daf die Wirkung der Speisen darauf eine verschiedene ist,
und der die Wirkung jeder einzelnen Speise kennt und sie
untereinander vergleicht. Nun sind aber die guten Werke

- eine Nahruog fiir die Seele und das Ziel ist deren Heilung,

Erhaltung und ihr Wohlbefinden im Jenseits, ihre Seligkeit
und ihre Wonne in der Vereinigung mit Gott d. A. Das Ziel
ist also allein der Genuf der Gliickseligkeit in der Vereinigung
mit Gott. Dieser Vereinigung wird aber nur derjenige teil-
haftig, der in der Liebe und der Erkenntnis Gottes d. A.
gestorben ist. Niemand kann aber Gott lieben aufBier wer
ibn kennt und niemand ist vertraut mit ihin anBer wer
dauernd seiner ,gedenkt.“ Die Vertrautheit entsteht also
durch das fortwihrende ,,Gedenken® (di%r),?) und die Erkenntnis
dureh fortwihrendes Sichversenken (fikr),3) und die Liebe folgt
notwendigerweise der Erkenntnis. Das Herz kann aber nur
dann ganz dem ,Gedenken“ und ,Sichversenken“ leben, wenn
es frei ist von weltlichen Zerstreuungen, und es ist nur dann
von ihuen frei, wenn es die Begierde nach der Welt von sich
abgetan hat, sodaB seine Richtung und sein Streben auf das

') Atar heiBt zugleich ,Spur, Geleise* und »Einwirkung“. In der
I'Jbersetzung liBt sich nur die eine Bedeutung zum Ausdruck bringen.

%) Der dikr (jetzige Aussprache zikr) kann im Geiste oder mit der
Zunge, laut oder leise, ausgefiihrt werden. Er besteht zumeist aus dem
»Einheitshekenntnis* 1z ilaha illz_llah und kurzen Lobpreisungen Gottes.
Vgl. Art. Dhikr in der Enzykl des Islam I, 998.

’) Rechtes Gedenken (samyaksmyti) und rechtes Sichversenken
(samyaksamadhi) stohen auch in Buddhas »achtgliederigem Wég“ (Predigt
von Benares) nebeneinander. Doch ist dieses Zusammentrefien vermutlich
nur Zufall,

H. Bauer, Islamische Ethik I. 2
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Gute geht, wihrend es das Bose flieht und verabschent. Es
wird aber nur dann auf die guten und gottgefilligen Werke
gerichtet sein, wenn er wei, da8 davon seine Seligkeit im
Jenseits abhiingt, so wie der Verstiindige den Aderlaf begehrt,
weil er weif, daB sein Wohlbefinden davon abhiingt. Ist die
Neigung selbst aber erst einmal durch die Erkenntnis gewonnen,
go wird sie darch das der Neigung entsprechende Handeln
und die Ubung darin gefordert. Denn die den Eigenschaften
der Seele entsprechende Ubung und die auf sie abzielende
Betitigung verhdlt sich zu dieser Eigenschaft sclbst wie eine
Nahrung, so daB dadurch die Eigenschaft wichst und erstarkt.
Denn die Neigung dessen, der die Wissensehaft oder eine
politische Stellung anstrebt, ist im Anfang nur schwaeh, wenn
er aber der Neigung folgt, sich mit der Wissenschaft, der Aus-
bildung der politischen Titigkeit und den dazu erforderlichen
Handlungen abgibt, so erstarkt und vertieft sich die Neigung,
so daB es ihm schwer wird, sie aufzugebed. Wenn er aber
der Neigung entgegen handelt, so wird sie schwach und kraftlos
und manchmal verschwindet und verflichtigt sie sich ganz.
Nehmen wir z. B. an, es erblicke jemand ein schiones Antlitz
und er empfinde zu ihm eine schwache natiirliche Neigung;
wenn er nun ihr folgt und ihr entsprechend handelt, die be-
treffende Person viel ansieht, viel mit ihr zusammen ist nnd
mit ihr verkehrt, so wird die Neigung immer stirker werden,
bis die Sache sich seinem Willen entzieht und er gar nicht
mehr anders kann. Wenn er aber seine Seele von Anfang an
entwthnt und seiner Neigung entgegen handelt, so wirkt das
auf die Neigung wie die Entziehung der Nahrung und wie
eine ZuriickstoBung und ein Schlag ins Gesicht, so daB sie
infolge davon schwach und kraftlos wird und ganz verschwindet.

So verhilt es sich mit allen Eigenschaften und gottgefilligen
Werken, die auf das Jenseits gerichtet sind, und auch mit
den bisen Handlungen, die auf die Welt und picht das Jen-
seits gerichtet sind. Die Neigung der Seele zu den fir das
Jenseits verdienstlichen guten Werken und ihre Abkehr von
den weltlichen Dingen fithrt sie zur Beschiiftignng mit dem
Dilr und Fikr, und diese Verfassung wird nur gekriiftigt
durch die Ubung in gottgefilligen Werken und die Unter-
lassung der Siinden der Glieder; denn zwischen den Gliedern
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und dem ,Herzen“!) besteht ein enger Zusammenhang, so daB
sie beide einander beeinflussen. Wenn ein Glied verwundet
wird, leidet bekanntlich auch das Herz, und wenn das Herz
dureh die Nachricht vom Tode eines verehrten Freundes oder
vom Hereinbrechen eines Unheils Schmerz empfindet, so werden
auch die Glieder in Mitleidenschaft gezogen, die Flanken beben
und die Farbe verindert sich. Das Herz ist allerdings das
mafBgebende Prinzip, sozusagen der Emir und der Hirte, die
Glieder hingegen verhalten sich wie die Dienersehaft, die
Herde und das Gefolge. Die Glieder dienen also dem Herzen,
um dessen Eigenschaften in ibm zu befestigen; das Herz ist
das Ziel, die Glieder sind Mittel, die zum Ziele fithren. Darum
sagt der hochgebenedeite Prophet: ,Es gibt im Korper ein
Kliimpehen, ist dieses gesund, so ist es dadurch auch der
ibrige Korper“, und weiter: ,O Gott, laB gedeilien den Hirten
und die Herde!“ Mit dem Hirten meint er das Herz. Und
Gott d. A. sagt (Stira 2238): ,Nicht erreicht Gott ihr Fleisech
und Blut,?) sondern es erreicht ihn eure Frommigkeit“, und
diese ist eine Eigenschaft des Herzens. ,

Unter diesem Gesichtspunkt miissen ohne Zweifel die
Titigkeiten des ,Herzens“ im allgemeinen vorztiglicher sein
als die Bewegungen der Glieder, daher muf auch die Absicht
als zu jenen gehorig den Vorrang haben, denn sie bezeichnet
die Richtung des Herzens auf das Gute und das Streben
darnach; die Handlungen der Glieder haben fiir uns nur den
Zweck,%) das Herz an das Streben nach dem Guten zu ge-
wohnen und die Richtung darauf in ihm zu befestigen, damit
es sich von den weltlichen Begierden befreie und mit dem
Dikr und Fikr sich beschiiftige. Letateres 4) ist also notwendiger-
weise besser hinsichtlich des Zweckes, denn es befindet sich
in dem Endzweck selbst. Es verhiilt sich damit so, wie wenn
man den Magenschmerz entweder dadurch kuriert, daf man
eine Salbe auf die Brust legt, oder durch einen Trank und
eine Medizin, die (direkt) in den Magen geht. Hier ist das

%) d. h. zwischen dem AuBern und Innern.

%) Fleisch und Blut der als Opfer geschlachteten Kamele.

%) J. garaduna, M. wohl unrichtig jaraduha ,ihr Zweck®.

‘) d. h. das Streben nach dem Guten und die Richtung (nail) daranf.
Subjekt von jakanu ist mail.

2*
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Einnehmen besser als die Salbe auf der Brust, denn auch diese
hat nur den Zweck, eine Wirkung anf den Magen auszuiiben.
Demnach ist das, was mit dem Magen selbst in Berithrung
kommt, besser und nutzbringender. In diesem Sinne mu$ auch
die Wirkung der gottgefilligen Werke tiberhaupt verstanden
werden. Denn sie haben lediglich den Zweck, das Herz um-
zuiindern und seine Eigenschaften umzuwandeln, nicht die der
Glieder. Man meine also nicht, daB das Hinlegen der Stirne
auf den Boden insofern einen Zweck habe, als es eine Ver-
einigung der Stirne mit dem Boden ist, der Zweck ist vielmehr
der, durch diese wiederholte Ubung die Eigenschaft der Demut
im Herzen zu befestigen. Denn wenn jemand sich im Besitz
der Demut findet, dann mit den Gliedern eine unterwtirfige
Haltung eipnimmt!) und ihnen das Geprige der Demut auf-
driickt, so erstarkt se¢ine Demut. Und wenn jemand in seinem
Herzen Mitleid mit einem Waisenkind fiihlt, so wird dadurch,
daB er ihm Kopf und Gesicht streichelt, das'Mitgefilhl in ihm
gestirkt.2) Dag Handeln ohne Absicht ist aber dafiir vollig
unniitz. Denn wenn jemand einem Waisenkind den Kopf
streichelt, dabei aber an nichts denkt oder ein Kleid zu
streicheln meint, so stromt von seinen Gliedern keine Wirkung

anf sein Herz tiber, um darin das Mitgefiihl zn stiirken. Des-

gleichen wenn jemand in Zerstreutheit oder mit dem Gedanken
an irdische Dinge beschiftigt eine Prostration macht, so geht
von seiner Stirne und der Bertihrung derselben mit dem Boden
keine Wirkung aaf sein Herz tiber, um die Demut darin zu
stirken; sie ist vielmehr, als wiire sie nicht vorhanden. Was
aber nur eine solche Existenz hat, die hinsiehtlich des zu
erreichenden Zieles seiner. Nichtexistenz gleichkommt, das heifit
nichtig (b@til).  Darum nennt man eine religitse Handlung ohne
Intention nichtig.3) Das Gesagte gilt fiir den Fall, daB jemand

1y So J. istakana, M. ista'and ,nachhilft,

) Das Streicheln des Waisenkindes Gott zu liebe wird in zahlreichen
Traditionen anempfohlen. ,Jedes Haar“, heiBt es, ,iiber das er dabei mit
seiner Hand fihrt, wird ihm als gutes Werk angerechnet.® (M.)

8) Das gilt aber nur fiir solche Handlungen, die primo et per se
intendiert werden, z. B. das Gebetsoffizium, nicht aber fiir solche, die nur
als Yorbereitung fiir jene dienen, z. B. die rituelle Waschung. So wenigstens
pach der gewdhnlichen Ansicht.
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aufs geradewohl handelt. Wenn er aber dabei auf Aungen-
dienerei oder die Ehrung einer anderen Person ausgeht, so
kommt dessen Existenz nicht einfach seiner Nichtexistenz
gleich, sondern er fugt noch ein Ubel hinzo. Indem er nimlich
die Eigenschaft, die zu kriiftigen ist, kraftigt, kriftigt er zu-
gleich eine andere, die zu bindigen ist, nimlich die Augen-
dienerei, die eine weltliche Bestrebung darstellt. In diesem
Sinne also ist die Absicht besser als das Werk.

So ist auch der Ausspruch des Hochgebenedeiten zu ver-
stehen: ,Wer eine gute Tat anstrebt, sie aber nicht zur Aus-
fihrung bringt, dem wird sie (trotzdem) als solche angerechnet.”
Denn das Streben des Herzens bedeutet seine Richtung auf
das Gute und seine Abkehr von der Begierlichkeit und der
Liebe zur Welt, und das ist die hochste Stufe des Guten; die
Ausfihrung der Handlung fiigt nur eine Verstirkung hinzu.
So ist aueh der Zweck beim Ausgiefien des Opferblutes nicht
das Blut und das Fleisch, sondern die Abwendung des Herzens
yon der Liebe zur Welt und die Hingabe dieser Dinge Gott
zuliebe. Diese Verfassung kommt durch eine entschiedene
Abgicht und Gesinnung zustande, auch wenn sich der Aus-
fahrung ein Hindernis entgegenstellt. ,Nicht erreicht Gott ihr
Fleisch und Blut, sondern es erreicht ihn eure Frommigkeit®
(Sura 2238). ,Die Gottesfurcht ist aber hier®, nimlich im
Herzen.!) Deshalb sagte der Hochgebenedeite: ,Es gibt Leute
in der Stadt (Medina), die an unserem heiligen Krieg teil-
nehmen“, wie oben ausgefihrt wurde.?) Denn ihre Herzen
wollen ernstlich das Gute und die Hingabe von Gut und Blut,
sie verlangen nach dem Martyrium und darnach, daB Gottes
d. A. Wort erhoht werde, wie die Herzen derjenigen, die in
den heiligen Kampf ziehen. Sie sind nur kirperlich von ihnen
getrennt, Hindernisse halber, welche die auBerhalb des Herzens -
liegenden Mittel betreffen. Diese Huferen Dinge haben aber
mur den Zweek, die betreffenden Eigenschaften zu kriftigen.
In diesem Sinne sind alle Traditionen zu verstehen, die wir

1) Nach einer Tradition des Abd Huraira wiederholte der Prophet
diesen Satz dreimal — eine vielfach von ihm bezeugte Gewohnheit —,
indem er auf sein Herz deutete. (M.)

7) Vgl §. 6.
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tiber die Vortrefflichkeit der Absicht angefithrt haben. Man
wende das Gesagte auf sie an, damit ihr eigentlicher Sinn klar
werde. Wir wollen uns nicht mit einer Wiederholung aufhalten.

4. Inwiefern die verschiedenen Handlungen von der
Absicht abhiingen.1)

Wenn auch die Titigkeiten in viele Arten zerfallen wie
handeln, reden, sich bewegen, ruhen, nehmen, zuriickweisen,
betrachten (fikr) und ,gedenken® (dikr) u. a., die nicht alle im
einzelnen aufgeziihlt werden kinnen, so lassen sie sich doch
unter folgende drei Kategorien bringen: gottgefiillige, schlechte,
erlanbte Handlungen (ta‘at, ma‘ass, mubahat),

a) Die schlechten Handlungen.

Sie' werden durch die Absicht nicht in jhrer Stellung ver-
dndert. Es darf also nicht ein Unverstindiger den Ausspruch
des Hochgebenedeiten: »Die Handlungen' richten sich allein
nach den Absichten“, weil er allgemein gehalten ist, in diesem
Sinne auffassen und meinen, daB eine Siinde durch die Absicht
zu einem gottgefilligen Werke wird, wie wenn z. B. einer
tber jemanden schlecht spricht, um einem anderen gefillig zu
gein, oder wenn er mit fremdem Gute einen Armen speist, oder
wenn er eine Schule, Moschee oder ein Kloster mit unrecht-
mifig erworbenem Vermogen errichtet und dabei eine gute
Absicht hat. All das ist Verkehrtheit, denn die Absicht be-
wirkt keineswegs, daB jene Handlungen nun aufhoren, Unrecht
und Stinde zu sein. Vielmehr ist das Anstreben von etwas
Gutem durch eine Sechlechtigkeit, die gegen das gittliche
Gesetz verstoBt, eine weitere Schlechtigkeit. Wer das wei,
der vergeht sich gegen das Gesetz, und wer es nicht weif,
der stndigt durch seine Unwissenheit, denn ,das Streben nach
Erkenntnis ist eine Pflicht fiir jeden Muslim“.?) Die guten
Handlungen werden als solche nur durch das Gesetz erkannt,3)

1) Vgl oben S.4 Anm. 1. )

*) Natiirlich ist in diesem viel zitierten, auf den Propheten zuriick-
gefiihrten Ausspruch nur das fir die Erlangung der Seligkeit notwendige,
das Jenseits betreffende Wissen (“ilm al-ghira) gefordert,

%) An sich gate Handlungen, actiones intrinsece bonae, gibt es nach
der orthodoxen muslimischen Lehre nicht. Vgl. Dogmatik al-GhazalT’s, S.70,
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ie ko o eine Schlechtigkeit zu etwas Gutem wgrden?
VNV;Z Eggnflim?irmehr! Es ist ngur die heimliche Begierlichkeit
und die versteckte Leidenschaft, die dem Herz_en das einzureden
gucht. Wenn pnimlich das Herz d'arauf aus ist, Ruhm zu er-
werben, die Menschen sich geneigt zu n.aachen und was dfarl;
gleichen sinnliche Bestrebungen mehr smfl, _so bedient sic
dessen der bose Feind, um dem Unverst:_mdlgen et‘was vor-
zuspiegeln. Deshalb sagt Sahl [al-.Tustarl]: ,,Es“ gibt keine
groBere Siinde gegen Gott d. A. als die Unkenntm_s. 1) Als man
ihn fragte: ,Kennst du etwas Argeres .als (he. Unkenntm.s,
Abti Muhammed ?¥, antwortete er: ,,Allerdmgs, die Unkenntn.ls
der Unkenntnis“.?) So verhiilt es sich in der.Tat. Denn die
Unkenntnis der Unkenntnis 148t es tiberhaupt niecht zum .Len.]‘en
kommen. Wie sollte auch einer, der sich fiir gescheft hilt,
lernen wollen? Darum ist dag, wodurch Gott am Vogﬂ‘gh_chstgn
gedient wird, die Erkenntnis, und die Haupterkenntms ist dl_e
Erkenntnis der Erkenntnis, so wie die schlimmste Unkenn.tms
die Unkenntnis der Unkenntnis ist. Denn wer das nut?'hc-he
Wissen vom schiidlichen nicht unterscheidet,. der-beschaftlgt
gich mit dem prunkhaften Wissen, um das 'smh d'le Leutg 80
sehr bemiihen, das ihnen aber nur als ein Mittel fiir _welthche
Bestrebungen dient. Das ist torichtes Zeug und die Quelle
rderbuig der Welt. . .
der %;ir wollen also sagen, daB jemand, der aus UnWISsephelt
etwas Gutes durch eine stindhafte Handlung zu er.relchen
sucht, nicht zu entschuldigen ist, es sei denn, ('laﬁ er sich ers.t
vor kurzem zum Islam bekehrt mnd noch kem.e Gelegenheit
gefunden hat, das erforderliche Wissen sich anzueignen. Darum
sagt Gott, gepriesen sei er (Siira 16 45): ,,Fragt.mt‘r das Volk
der Ermahnung,3) wenn ihr nicht im Klarex.l geid.“ Und (}er
hochgebenedeite Prophet sagt:t) ,Der Unwmsendfe hat kem«;
Entschuldigung fir seine Unwissenheit. Der Unwissende dar

1) Auch in der Lehre Buddhas (und friiher schoxf in de.r Sﬁm!{hy_a-
und Yoga-Philosophie) gilt als das Grundiibel die Unwissenheit (4vidya).

™ e

3; 3Zie?’a;33al£.¢_ﬁkr sind (nach al-Baidaw1 zur Stelle) die ahl al-ki'l.tdb,
also Juden und Christen, zu verstehen bzw. deren Gelehl:te. Nach P. Jo.uon,
Mélanges de la fac. or. (Beyrouth) III, 154 wire hier dikr == Prophetie.

4y Qut II, 153 1s. .
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nicht bei seiner Unwissenheit schweigen und der Wissende
nicht bei seinem Wisgen.“ 1) Ahplich Jjenen Herrschern, die
durch den Bau von Schulen und Moscheen mit ungerechtem
Gut sich Verdienste erwerben wollen, handeln also jene Pseudo-
gelehrten, wenn sie ihr Wissen dummen und schlechten Menschen
beibringen, die sich den Stinden und Ausschweifungen ergeben,
deren Streben sich darauf beschriinkt, ,mit Gelehrten zu dis-
putieren, mit Narren zu konkurrieren, die Aufmerksamkeit der
Menschen auf sich zu ziehen“,2) weltlichen Tand zu erringen und
das Vermigen der Firsten, der Armen und Waisen sich an-
zueignen. Denn solehe Leute werden, wenn sie etwas gelernt
haben, zu Riubern auf dem Wege Gottes, und jeder von ihnen
ersteht in seinem Lande alg ein Vertreter des Antichrist
" (daggal),®) indem er sich auf die Welt stiirzt, seiner Leiden-
schaft nachgeht, von der Gottesfurcht sich entfernt und durch
sein Beispiel die Menschen zur Verstindigung gegen Gott d. A.
ermutigt. Dieses Wissen verbreitet sich dann wohl zu seines-
gleichen, dic es ihrerseits wieder alg Mittel und Werkzeug zum
Bosen und zur Befriedigung ihrer Leidenschaft miBbrauchen.
So geht es immer weiter, und das ganze Unheil fillt auf den
Lehrer zuriick, der einen-solehen Menschen die Wissenschaft
gelebrt hat, obwohl er seine schlechte Gesinnung und Absicht
kannte4) und seine mannigfachen Stinden in Wort und Tat,
in Nahrang, Kleidung und Wohnung mit Augen sabh. Wenn
nun dieser Gelehrte stirbt, so dauert sein unheilvoller Einflu
fort und verbreitet sich tber die ganze Welt, auf tansend und
zweitausend Jahre hinaus zum Beispiel. Wohl dem Manne,
mit welchem, wenn er stirbt, auch seine Stinden sterben.

Man muB sich wundern ttber den Unverstand eines solchen,
wenn er sagt: ,‘Die Handlungen richten sich nur nach den
Absichten.” Ich hatte dabei nur die Verbreitung des Wissens
im Auge, und wenn der andere davon einen schlechten

') d. h. der Unwissende hat andere zu befragen, und der Wissende
hat andere zu belehren.

*) Im Minhag§ al-‘abidin unseres Autors (ed. Kairo 1327, 8. 813) als
Ausspruch des Propheten angefiihrt mit dem Nachsatz: neinen solchen
sehickt Gott in die Hglle.

%) Vgl. Enzykl, des Islam 1,924,
*) ma‘a “ilmiki ist bei M. ausgefallen.

[43
" damit nur, da8 er es zum Guten verwende.
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Gebrauch macht, so begeht ér die Siinde, nwhtlfl;}’vilrc[?li;(;itii
i r die Rangsucht, der Wunsch, einen Anhang' za
i]s:be(:ls unnud alg Wissegnschaftliche Grofe dazust(.ehen, der ‘111{11
golehes vormalt, und der Teufel verblende.t ihn durch die
Sucht, den grofen Mann zu spielen. Was Yvur(}e er .wohl.dt'am
erwidern, der einem Réuber ein Schwert gfbt, ihm ein Reittier
zur Verfiigung stellt und was er sonst fﬁr seinen .Zwe.ck br'z.u%cht,
und der dann sagt: ,Ich wollte nur die Fl:exgeblgkelt bf.:tatlgen
und als vornehmer Charakter mich bezeigen, un.d rr!eme'{&b-
gicht war, er solle mit diesem Schwert u.nd Ro8 fiir die heilige
Sache kidmpfen; denn die Lieferung .emes. Pferdes ll.l.ld der
gonstigen Ausrtistung filr den Krieg ist fimes d-er hichsten
Verdienste. Wenn er diese Dinge zur Rau.bere}. verweqdet
hat, so ist das seine Schuld.“ Es ist doch 'emmutlge‘Ansxcht
der Rechtsgelehrten, daf solches Ve'rboten 1st,. ob_glelqh Gott
d. A. keine Tugend mehr liebt als die der F}'elgeblgkelt, und
der hochgebenedeite Gottgesandte sagt: ,Es glbt‘ 309 Tugendfan.
Wer mit einer von-ihnen vor Gott kommt, d.er vv{lrd %nrz Paradies
eingehen, aber die liebste ist ihm die Freigebigkeit. War}lm
ist denn hier die Freigebigkeit unerlaubt und ‘warum muf ich
bei diesem Ubeltiter die niheren Umstinde ins Augc? fas.ifse.n,
und wenn mir klar ist, daB er die Waffen gewohnheitsmiiBig
zum Schlechten verwendet, ihm die Waffen abzunehmen !;rachtfan
statt ihm andere dazu zu geben? Nun, aunch das Wissen ist
eine Waffe, womit der Teufel und die Feinde Gottfss 20 be-
kimpfen sind, manchmal aber werden dadurch die Femde
Gottes, d. h. die btsen Neigungen unterstiitat. .Wenn Jema:nd
fortwibrend die Welt dem Ubernatiirlichen vorz1<?ht l.md seine
Lust dem Jenseits, und bei seiner Untﬁchtigkelt' picht tiber
sie Herr werden kann, wie sollte es erlaubt sein, einen solchen
mit Wissen auszustatten, durch das er nur in dex.l Stand ge-
setzt wlirde, seine Leidenschaften zu befriedigen? Dl'e Gelehrtgn
der Vorzeit, Gott d. A. habe sie selig, pflegten v1elmel.1r ein
genaues Auge zu haben auf die Verfassung derer, (.11e bei
ihnen Unterricht nahmen. Wenn sie merkten, da einer es
an den freiwilligen Tugendtibungen fehlen lieB, duBerten sie ihr
MiBfallen und entzogen ihm ihre Achtung, und wenn sie gar
sahen, daB er das Gesetz tbertrat und das Verbotene fiir
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erlaubt nahm, brachen sie mit ihm, verboten ihm den Zutritt
und redeten nicht mehr mit ihm, geschweige denn, daf sie
ihn weiter unterrichtet hitten. Denn wer ein Fragesttick lernt,
aber nicht darnach handelt, sondern sich an etwas anderes
hilt, der sucht nur ein Werkzeug zum Bisen. Darum das
Entsetzen!) aller Altvordern vor einem Gesetzestibertreter, der
die Sunna kennt, nicht aber vor einem solchen, der unwissend
ist. Von einem Schiiler des Ahmed b. Hanbal wird erzihlt,
daB} er jahrelang bei ihm horte, anf einmal wandte sich Ahmed
von ihm ab, brach mit ihm und redete kein Wort mehr mit
ihm. Als jener fortgesetzt in ihn drang, diese Verinderung
zu erkliren, hielt er mit der Antwort zurtick, schlieBlich sagte
er: ,E8 wurde mir berichtet, du habest dein Haus an der
StraBenseite mit Lebm verputzen lassen und dazu mit einer
ganz dicken Schicht, dag ist eine Verunzierung der Strafe der
Muslime. Du eignest dich nicht dazu, die Wissenschaft zu
tradieren.“ Ein solches Auge hatten die Altvordern auf das
Verhalten der Jinger der Wissenschaft. Aber dergleichen be-
greifen diese Narren und Satansjiinger nicht, auch wenn sie
den 7Tailasan?) und weite Armel tragen, hohe Tone reden und
sehr ausfilhrlich sind, ausfiihrlich nimlich in jenen Wissen-
schaften, die nichts enthalten von Warnung vor der Welt und
der Abschreckung vor ihr, keine Anfeuerung fiir das Jenseits
und keinen Hinweis darauf, sondern Wissenschaften, die sich
nur auf das Irdische beziehen, durch die man eitlen Tand
erwirbt, einen Anhang gewinnt und seine Rivalen aussticht.
Demnach betrifft der Ausspruch des Hoehgebenedeiten:
»Die Handlungen richten sich allein nach denm Absichten“ von

1) Eigentlich ,das Gott um Hilfe anrufen®.

) Vgl iiber dieses wohl mit der farka identische Kleidungsstiick,
das Kopf und Schultern oder nur diese bedeckt, Dozy, Dictionnaire
détaillé des noms des vétements, S. 278ff, und de Sacy, Chrestomathie
arabe? II, 269. Bei al-Beriini, India (ed. Sachau), S. 28016 ist damit offen-
bar ein Mantel gemeint, wenn er nach Lukas 629 die Vorschrift erwihnt,
dem, der den Tailasan raubt, auch das Hemd nachzuwerfen. Herrn Prof.
Brockelmann verdanke ich noch folgende Belege: al-Ja‘qub1, Historiae (ed.
Houtsma) S. 180 u (Mantel fiir Frauen der Armen), Kitab al-Agam?®
V,1485 und al-Dinawari, al-akbar al-fiwal (ed. Guirgass), S.1383
(Dienerkleid). Es ist also nicht ganz klar, welche Form dieses Amtskleid
der Faqih’s damals hatte.

Lems

“ihres Wertes.
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nnten drei Kategorien nur die guten und er-
ii:;lbtzrggzgfungen, picht aber die.schlechten; den.n die guten
Handlungen werden durch die Absicht schlecht, die erlaubte.n
werden je nach der Absicht entweder. gut o'der sc}xlecht, die
gchlechten hingegen werden durch 'dle J}bswht n'lemals gut.
Wohl aber kommt fur sie die Absicht insofern in Bet.racht,
als dabei mit der Vervielfiltigung d.er schlechten Absichten
auch ihre Schuld vervielfiltigt unq die Strafe dafii.r schwerer
wird, wie wir das im Buch iiber die BuBe!) ausgefiihrt haben.

b) Die guten Handlungen.

Sie hiingen ab von der Intention sowohl hinsic%ntli.(?h .ihrer
Giltigkeit an sich als auch hinsichtlich dt?r Vervielfiltigung
Was den ersten Punkt betrifft, so kommt es
darauf an, daB man dureh die Handlung einzig und z.dlein die
Verehrung Gottes d. A. bezweckt; wenn man dal?el Augen-
dienerei (rija’) beabsichtigt, so werden sie zur Shnde: Un.d.
was die Vervielfiltigung ihres Wertes betrifft, so wird sie
erreicht durch die Vielheit von guten Meinungen. Man kann
piimlich bei derselben guten Handlung ein mehrfaches Gutes
beabsichtigen, so daf ihr fiir jede Intention eine I.Selohnu.ng
zusteht; denn jede einzelne von jhnen ist gut, und jede wird
dann zehnmal vervielfiltigt, wie die Tradition lautet.

Qo verhdlt es sich z B. mit dem Aufenthalt in der
Moschee; denn das ist eine gute Handlung, man kann‘ aber
dabei verschiedene?) gute Absichten haben, so dal.’u‘ sie zu
ciner Tugendhandlung der Muttagun wird und man die Grade
der Mugarrabun damit erreicht.?) Die erste Intention besteht

1) Das erste des vierten Teiles (der mungijat) oder das 31. des
ganzen Werkes.

%) Im wesentlichen nach Qut II, 154 31 ff.

%) Betreffs der Einreihung dieser verschiedenen Grade dz‘ar Voll-
kommenheit besteht keine Einheitlichkeit. Nach M. (ich. kann du'a Stell.e
augenblicklich nicht finden) entsprechen die mutlagin {gewdhnlich m:t
,Gottesfiirchtige* wiedergegeben, eigentlich ,die sich in acht nehmenden*)
dem dritten Teil von al-Gazal’'s Werk, das von den ,zum .Ver-
derben fithrenden® Dingen (muhlikat) handelt, indem sie sich vor diesen
in acht nehmen. Dem ersten Teil entsprechen nach der gleichen Stelle
die ‘abidiin (,Dienende®), dem zweiten die salikun (,Wandelnde*) und
dem vierten die mublisun (,Lautere*). — Die mugarrabin ,Nabgestellte”
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darin, den Glauben zu erwecken, daB sie das Haus Gottes ist
und daB der hier Eintretende Gott seinen Besuch macht,
Man soll also beabsichtigen, seinen Herrn zu besuchen im
Hinblick aunf die VerheiSung des hochgebenedeiten Gott-
gesandten: ,Wer in der Moschee weilt, der ist bei Gott zu
Besuch; dem Besunchten kommt es aber zn, den Besuchenden
zn ehren.“ Zweitens soll man von einem Gebetsoffizium auf
das andere warten, dann gilt die ganze Wartezeit als Gebet.
Das ist gemeint mit dem Gotteswort (Sura 3200): ,Und
harret aus (wa-rabifm)“.t) Drittens soll man darauf achten,
Auge und Ohr im Zaume zu halten und seine Glieder nicht viel
hin und her zu bewegen, denn 7“tikaf?) ist kaff d. h. saum (,sich
enthalten”) und das ist eine Art farahhub (Enthaltsamkeit,
Askese, Minchtum). Deshalb sagt der hochgebenedeite Gott-
gesandte: ,Die rahbanija meiner Gemeinde ist das Weilen in
den Moscheen“.?) Viertens soll man seinen ganzen Sinn auf
Gott richten und sich konzentrieren auf den Gedanken an das
Jenseits und alles von sich weisen, was”einen bei seiner
nZurtickgezogenheit* in der Moschee stéren und ablenken
kionnte. Fiinftens soll man dem dikr Gottes d. A. sich ganz
hingeben oder ihn anhoren und einen solchen anregen,?) gemif
dem, wie es in der Tradition heift: ,Wenn einer morgens in
die Moschee geht, um den dékr zu verrichten oder einen dikr an-
zuregen, 8o ist das soviel, als ob er fiir die heilige Sache kimpfte.
Sechstens soll man bestrebt sein, andere zu belehren, indem
man sie auf das Gebotene hinweist und sie vom Verbotenen

sind nach M. II, 40 solche, die ohne Rechenschaftsablegung ins Paradies
eingehen. Vgl. Bauer, Dogmatik al-Ghazali’s, S. 15 Anm, 1.

1) Diese Erklirung ist die offizielle, sie findet sich auch bei al-Baidawi
zur Stelle. Nach einer Tradition des Abu Huraira fiigte der Prophet,
nachdem er das Warten von einem Gebetsoffizium auf das andere erwiihnt,
dreimal hinzu: fa-dalikum al-ribaf ,das da ist das ‘Ausharren’*,

%) I'tikaf ist das mit Fasten und Andachtsiibungen verbundene
wSichzuriickziehen“ in eine Moschee, franz. retraite, etwa den ,geistlichen
Exerzitien” entsprechend. Mit kaff hat das Wort natlirlich etymologisch
nichts zu tun. Wenig spiiter steht i‘tizal in demselben Sinne.

3) Sonst in der Fassung: ,[Es gibt kein Monchtum (rahbantja) im
Islam], die rahbanija meiner Gemeinde ist der heilige Krieg.* Vgl. Gold-
ziher, Muhammedanische Studien II, 394.

) Esist mit Qut 1, 15435 zu lesen tadkwr statt des im Text stehenden
tadakkuy.
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i i gchee gibt es immer den oder jenen,
abhh;t. (]))f(:il;]i]ur:ln n(iltf;t Lgl(-)dentliel% verrichtet oder etwas trgibt,
dox O icht darf. Wenn man einen solchen auf seine Pflicht
w_as i tn und zum rechten Gottesdienst anleitet, so hat man
hmtw 'ellsan dem Guten, das der betreffende von einem lernt,
AI]delma,n vervielfiltigt dadurch seine eigemen guten Werke.
]Sn'lebentens goll man seinen Bruder in Gott belehrgn, den'n
d;s ist eine ,Beute“ und ein Schat? . fﬁrs Jenselts'. Die
Moschee ist nimlich der ,Nistort“ der religivsen Leute, die Gott
and in Gott lieben. Achtens goll man alles S_ﬂndhafte meiden
aus Scheu vor Gott d.A. und aus Furcht, im Hause Gottes
etwas zu treiben, was die Heiligkeit des (.)rtes.verlet'zen wiirde.

So sagt al-Hasan b. ‘AlL1) Gott habe sie beide selig: ,,Wenn
ciner oft und gern zur Moschee geht, dem spefxdet Gott eines
der sieben folgenden Dinge: (1) einen Bruder in Gott', den er
belehrt oder (2) eine Gnade, die ihm l‘lerabgesandt wx-rd, oder
(3) eine feine Erkenntnis oder (4) ein Wort, das ihn zum
Rechten leitet oder (5) vom Bosen abhilt oder (6) d‘S‘LB er die
Sinde meidet, sei es aus Scheu oder (7) aus Fur_cht. .

Auf diese Weise also lassen sich die Int§nt10nc?n verviel-
filtigen. Man mache die Aunwendung auf. die iibrigen guten
und erlaubten?) Handlungen. Es gibt keine gute Handlung,
die nicht mehrere Intentionen vertriigt, aber sie werden .dem
Herzen des Gliubigen nur gegenwirtig in dfam MaBe, wie er
in Streben nach dem Guten sich anstrengt, smh. dafiir bemtiht
and dartiber nachdenkt. So also werden die Handlungen
geliutert und die guten Werke vervielfiltigt.

c) Die erlaubten Handlungen.?)

' Mit jeder erlaubten Handlung lassen gich eine .oder
mehrere Intentionen verbinden, so daf sie dadurch zu einem
besonders verdienstlichen Werk wird, durch das man eine
hohere Stufe erreicht. Wie viel verliert doch der, welcher
nicht daranf achtet, sondern sie zerstrent und gedankenlos

1) Gest. wahrscheinlich 49 (669). Vgl Enzykl des Islam' 11, 290 1.
?) S0 im Text. Diese werden aber im niichsten Abschnitt besonders

behandelt. ) L “ ol
%) Sie entsprechen den , actiones intrinsece indifferentes* der schola-

stischen Ethik.
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verrichtet wie die sich selbst tiberlassenen Tiere. Der Mensch
darf keine Regung, keine Bewegung und keinen Blick fiir
geringfligig ansehen, denn tiber all das wird er am jtingsten
Tage Rechenschaft abzulegen haben, warum er es getan und
was er damit bezweckt. Das bezieht sich auf die rein er-
laubten Handlungen, denen nichts von MiBbilligung anhaftet, von
denen daber der Hochgebenedeite sagt: ,Das Erlanbte davon
zieht Rechenschaft nach sich und das Verbotene Strafe.«1)
In einer Tradition des Mu‘ad b.(Gabal?) heiBt es: Der hoohw
gebenedeite Prophet sagt:3) ,Der Mensch wird am jlingsten
Tag tiber alles Rechenschaft abzulegen haben, sogar tiber das
Schminken seiner Augen und daf er ein Stiickchen Erde
mit seinen Fingern zerkriimelt und das Kleid seines Bruders
bertihret hat.“ Und in einer anderen Tradition4) heiBt es:
aWer fiir Gott sich parfilmiert, der wird am jungsten Tage
lieblicher duften als Moschus, wer aber fiir jemand anderen
sich parfimiert, der wird am jingsten Tag tibler riechen als
ein Aas.“ Der Gebrauch des Parfiims ist also erlaubt, es
muf jedoch eine Intention dabei sein. Wenn man aber fragt:
Was kann man denn beim Parfiimieren, das doch eine sinnliche
Ergotaungs) ist, fir eine Intention haben und wie kapn man
sich ftir Gott parfumieren, so antworte ich: Wer sich z.B. am
Freitag oder zu anderen Zeiten parfiimiert, der kann dabei
entweder einen weltlichen Genu8 erstreben, oder er will seinen
Reichtum zeigen und damit grobtun, damit ihn seine Kollegen
beneiden, oder er will bei den Leuten Eindruck machen
(rij@ al-halg), daB sie eine hohe Meinung von ihm bekommen
und von geinem angenehmen Geruch erzihlen, oder er will
auf diese Weise fremden Frauen seine Zuneigung kundgeben,
wenn er es nicht®) fiir statthaft hilt, sie anzublicken, oder

1) Nur anf den crsten Teil dieses Satzes kommt es hier an.

%) Gest. 14 (635) oder etwas spiiter.

) Qut 1I, 162 3. ) @at II, 162s5. Vgl. oben 8. 9.

%) Das ist offenbar der Sinn von hazz min huzaz al-nafs. Vgl unten
8. 33, wo Essen und Coitus als die miichtigsten huzuz al-nafs bezeichnet
werden. Manchmal hat der Ausdruck die allgemeinere Bedeutung psinnliche,
selbstsiichtige Interessen“. Darnach ist z. B, auch R. Hartmann, Das Safitum
nach al-Kuschairi, S. 95 Anm., zu prizisieren. ’

®) Die Negation fehlt im Text, sie wird aber, meine ich, durch den
Sinn notwendig gefordert.

31

ecke, die wir nicht alle aufzihlen
! V:;Mg}fll adn::r‘:na%lvlvt das, Parfiimieren stindhaft, und ein
:]:(;)ll:;ler.wird dafiir am jlingsten Tz.tge ,,_lible?r riechel?. als ein Aas®,
Nur die erstgenannte Absicht, eine glnnllche Ergo.tzung hab:e‘n
zu wollen, ist keine Stinde, er wird aber daru.ber vgrl}?lt
werden, nud ,wer in scharfes Verhi.ir genommen wird (nqua),
der wird geziichtigt“,!) und wer .sxch etw.as Erlaubtes in (.ler
Welt gestattet, der wird. dafiir im J«_ensex_ts nicht geziichtigt,
es wird ibm aber die jeweilige Seligkeit demeptspreehend
gemindert. Was ist das aber fiir ein Verlust, sich fm‘. d(?n
Augenblick etwas zu beschafen, was vergeht, und dabei ein
Mehr an Seligkeit zu verlieren, die nicht verge.ht! .

Gute Intentionen hingegen gind solche, wie die Gewohn-
heit des hochgebenedeiten Propheten am Freitag zu befolgen,
die Moschee zu verherrlichen und das Haus Gotte.s zu ehren,
so daB man es nicht fiir in Ordnung hilt, die Moschee
zum Besuche Gottes unparfiimiert zu betreten. Man kann
ferner die Absicht haben, auf diese Weise seinen Nachbaltn
eine Annehmlichkeit zu bereiten, damit es ihnen, wenn sie
einen 8o wohlriechenden Mann neben sich haben,. in der
Moschee besser gefalle, oder es kann einer dadurch. die tiblen
Gertiche begeitigen wollen, die seiner Gesundheit schaden
kioonten, oder er kann den Listerern keinen AnlaB zu tibler
Nachrede geben wollen, die sonst wegen seinen tiblen Ger'u(.:hes
schlecht von ihm reden und so seinetwegen Gott beleidigen
witrden. Wer niimlich einer tiblen Nachrede sich .aussetzt,
obwohl er es vermeiden konnte, der gilt als Mitschuldiger bei
dieger Stinde, wie es im Verse heifit:

Wenn du dich von Leuten absonderst, und sie hiitten bewirken
kiinm;’n, da8 du dich nicht von ihnen entfernst, so sind sie es, die
sich absondern.*

Und Gott d. A. sagt (Sura 6108): ,Und schmihet nicht
diejenigen, die sie neben Allah anrufen, sie konnten sonst
Allah aus Unwissenheit schmihen.“?) Damit hat er angedeutet,

1) So lautet eine Tradition. .

) d. h.: Schmihet nicht die Gotter der Heiden, damit sie nicht aus
Rache den wahren Gott schmihen. Auch al-Baidawi bemerkt zu dieser Stelle,
sie sei ein Beweis dafiir, daB man selbst eine gute Tat unterlassen miisse,
wenn sie der AnlaB zu einer Siinde wiirde, welche die gute Tat anfwiegt.
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daB das AnlaBbieten zum Bisen etwas Bises ist. — Oder
man kann das Parfum als Arznei fir das Gehirn gebrauchen
wollen, damit man- dadurch scharfsinniger und intelligenter
werde und seine religivsen Pflichten durch Nachdenken besser
erkennen konne. Sagt doch al-Safiy, !) Gott d. A. habe ihn
selig: , Wohlgeruch mehrt den Verstand*,

Es wird einein Verstiindigen nicht schwer sein, diese und
dhaliche Intentionen zu erwecken, wenn er ganz vom Geschift
des Jenseits und vom Streben nach dem Guten eingenommen
ist; ist er aber nur von weltlichen Vergniigungen eingenommen,
80 werden solehe Intentionen bej ihm sich nieht einstellen,
und wenn man ihn auf sie aufmerksam macht, wird doch sein
Inneres sich nicht darnach richten, sondern sie werden bej
ihm nur leere Vorstellung?) bleiben, das ist aber keineswegs
eine wirkliche Intention, '

Die Zahl der erlaubten Handlungen ist so groB, daf es
unmiglich ist, fir alle die entsprechenden Intentionen auf-
zuzdhlen. Man mache also von diesem einen Fall die
Anwendung auf die tibrigen. So sagt ein alter »Gnostiker®
(arif): ,Ieh liebe s, bei allem eine Intention zn machen,
selbst wenn ich esse und trinke und mich niederlege und wenn
ich auf den Abort gehe“3)  Mit all diesem kann man die
Intention verbinden, Gott d. A. nahe zu kommen, denn alles,
was den Korper erhidlt, und den Geist von korperlichen
Bedtrfnissen frei macht, ist ein Hilfsmittel fiir die Religion.
Wer also die Absicht hat, durch das Essen sich fur den Dienst
Gottes zu kriftigen und durch Austibung, des Beisehlafes seine
»Religion“4) zu bewahren, das Herz seiner Frau zu erfreuen
und ein frommes Kind zn bekommen, auf daf es Gott d. A. nach
seinem Tode diene und die Gemeinde Muhammeds, des Hoch-

) Der Begriinder der nach ihm benannten Schulrichtung (madhab),
gest. 204 (820) in Kairo (Fustat). vgl. Brockelmann, Geschichte der arab,
Litteratur 1,178

%) Das ist wolil hier mit kadit al-nafs gemeint,

%) Qat II, 154 19, .

) Din bedentet hier das »Techte Verhiltnis zu Gott“, das auch die
Befolgung seiner Gebote in sich schlieBt, und entspricht etwa dem status

damit die Gefabr, Gottes Gebot zu tibertreten und ans dem status gratise
herauszufallen, beseitigt,
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gebenedeiten, vermehrt werde, .der vollbringt. mit d(?m Esgen
und dem Beischlaf ein gottgefilliges Werk. Diese beiden sind
zwar die stirksten sinnlichen Ergﬁtzm-lgen., aber fﬂr den, '(.les.sen
Herz ganz auf das Jenseits gerichtet ls.t, ist &8 nicht unmoglich,
mit ihnen eine gute Intention zu verbinden. .

Desgleichen muB ei‘ner,.wenn er Vermogen emge.biiBt hat,
eine gute Meinung erwecken und sprechen: ,,.Es sei fir (?.en .
Weg Gottes!“ Und wenn er erfihrt, daB ein an@erer ihn
verlenmdet hat, so soll er sich damit trosten, daB dieser nun
seine Verfehlungen tragen wird, wihrend ihm dessen Verdienste
zu gate geschrieben werden, und er soll das im Stillen tu.n,
ohne etwas zu erwidern. In einer Tradition heiBt es: REin
Mensch wird zur Rechenschaft gezogen und all seine Werke
sind nichtig infolge eines ihnen anhaftenden Mangels, so das
er die Holle verdient; da werden gnte Werke von ihm ent-
faltet, die ihn des Paradieses wiirdig machen. Er wundert
sich tiber diese und spricht: ,Diese Werke habe ich gar nicht
verrichtet, o Herr“. Man antwortet ihm: »Das sind die Werke
derer, die dich verlenmdet und geschiidigt und dir Unrecht
zugeftigt haben®,

In einer anderen Tradition heift es:!) ,Ein Mensch
kommt bei der Auferstehung mit guten Werken, wie Berge
80 groB; wirden sie ihm zu Teil, so wiirde er ins Paradies
eingehen. Es stellt sich aber heraus, das er diesem Unrecht
zugefiigt, jenen gekriinkt und einen dritten geschlagen hat;
da wird nuon von seinen guten Werken fiir diesen etwas
abgeschnitten und fir jenen etwas abgeschnitten, bis fiir
ihn kein gutes Werk mehr itbrig bleibt. Da rufen die Engel:
‘Seine guten Werke sind zn Ende und es sind noch weitere
Gliubiger da.‘ Da antwortet Gott d. A.: ‘Werft von ihren
Verfehlungen auf ihn, dann stot ihn in di¢ Holle’«,

Nimm dich also ja in acht, irgend eine deiner Titigkeiten
fir geringfligig zu halten, so daB du vor ihren Theken und
Schiden nicht auf der Hut bist und keine Antwort bereit
hiiltst fiir den Tag der Rechenschaftsablegung. Denn Gott d. A.
schaut auf dich und ist Zeuge und ,er (der Mensch) spricht kein
Wort, auBer es ist bei ihm ein bereiter Wiiehter (Sira 50 17).

) Vel Qat 11, 153 24 .
H. Bauer, Islamische Ethik I.

[
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Einer der Altvordern erziihlt:!) Ich hatte etwas geschrieben
und wollte es an der Wand eines meiner Nachbarn ab-
trocknen, da bekam ich Bedenken, sagte aber dann: ,Ach
was, Staub, was ist Staub?“ und trocknete es ab. Da rief
mir eine geheimnisvolle Stimme (Aatif)?) zu: ,Es wird erfahren,
der den Staub hat verachtet, wie schlimm morgen sein wird
die Rechenschaft.“

Es betete einmal ein Mann mit [Sufjan] al-Taurl und
bemerkte, daB dieser seinen Mantel verkehrt anhatte. Er
machte ihn darauf aufmerksam, und dieser streckte die Hand
aus, um ihn riehtig anzuziehen; dann zog er die Hand wieder
zuriick und lieB ihn, wie er war. Als der Mann ihn dariiber
befragte, antwortete er: ,Ich habe ihn ihn angezogen fir Gott
und will ibn nicht in Ordnung bringen fiir einen anderen®.

Hasan [al-Basri] sagt: Am jiingsten Tage wird sich
ein Mann an den anderen heranmachen und ihm zurufen:
- pzwischen mir und dir ist Gott“. ,Bei Gott, ich kenne dich
nicht“, erwidert dieser. »Doch®, entgegnet der erste, ,du
hast einen Ziegelstein aus meiner Wand genommen, du hast
einen Faden aus meinem Kleid genommen®.

Diese und Z#hnliche Traditionen machen das Herz vor
Farcht vergehen. Wer nun ein Mann von entschiedenem Ja
und Nein ist und sich nicht betoren 148t, der schane jetzt
anf sich selbst und fordere von sich gename Rechenschaft,
bevor man sie von ihm fordert, er beobachte seinen Zustand
und erwige bei allem Tun und Lassen zuerst, warum er sich

betitigt, was er damit bezweckt, was er dadurch fur das

Diesseits gewinnt und was er fur das Jenseits verliert, und
worin er mehr Gewicht auf das Diesseits legt als auf das
Jenseits. Wenn er dann erkennt, daB kein anderer Beweggrund
als ein religiser fm Spiele ist, so fithre er aus, was er be-
schlossen und was er im Slnne hat. Im anderen Fall aber
halte er inne und priife noch einmal sein Inneres, wihrend er
abwartet und innehilt; denn die Unterlassung des Handelns
ist auch ein Handeln. Er muB ferner eine richtige Meinung
erwecken, auch darf keine heimliche Leidenschaft, die er

1) Qat II, 163 2 ff.
?) Vgl. Enzykl. des Islam II, 306.
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nicht bemerkt, dabei im Spiele sein. Er lasse sich nicht
tinschen durch die AuBenseite der Dinge und das Aufheben,
das von manchen guten Handlungen gemacht wird, sondern
gehe den Dingen auf den Grund.!) |

Es wird erzihlt,?) daB Zacharias, gebenedeit sei er, einmal
eine Wand mit Lehm auszubessern hatte, er war niimlich Tage-
lshper. Als man ibhm sein Essen brachte, — er aB nur von
seiner Hiinde Arbeit — traten Leute zu ihm hinein, er forderte
sie aber nicht zum Mitessen auf, bis er selbst fertig war. Sie
wunderten sich dariiber, weil ihnen seine Freigebigkeit und
seine Askese wohl bekannt war; sie meinten ehen, das Gute
bestehe in der Aufforderung zum Mitessen. Da sagte er: ,Ich
arbeite bei Leuten um Lohn, sie haben mir nun zu essen
gebracht, damit ich mich kriftige fiir ihre Arbeit. Hittet ihr
mitgegessen, so wiirde es weder fiir euch noch fiir mich aus-
gereicht haben und ich wire zu schwach geworden fiir ihre
Arbeit.“ So schaut der Verstindige durch gottliche Erleuchtung
anf das Innere der Dinge. Denn die Unfahigkeit zu arbeiten
wire ein Mangel in der Pﬂlchterfﬁllung gewesen, die Unter-
lassung der Einladung zum Essen hingegen war nur der Mangel
einer riihmlichen Eigenschaft; die letzteren diirfen aber mit
den Pflichten nicht aunf eine Stufe gestellt werden.

Es erziblte jemand: ,Ich kam zu Sufjan [b. ‘Abd al-Rah-
man b. ‘Agim],3) wie er gerade beim Essen war. Er redete
kein Wort zu mir, bis er seine Finger abgeleckt hatte, dann
sagte er: ‘Hitte ich es nicht auf Borg genommen, so hiittest
du auch davon essen milssen.’“

Sufjan [al-Taurl] sagt:?¥) ,Wenn jemand einen anderen
zum Essen einliddt, ohne daf es ihm mit der Einladung ernst
ist, und der andere nimmt die Einladung an und iBt, so lastet
auf dem ersteren eine doppelte Schuld, und wenn er nicht iBt,
eine einfache Schuld. Er meinte mit der einen Schuld die
Heuchelei und mit der anderen, daB er seinen Bruder zu etwas

1) J. hat noch: ,und er gehdre nicht zu den Leuten, die sich bettren
lasgen.*
2) Qut II, 156 22ff.
3) Da8 dieser und nicht Suf_)an al-Taurl gemeint ist, ergibt sich aus
Qut 11, 156 26, wo er Sufjan ab@l ‘Asim heiBt. (M)
Y) Qut 1I, 152 16 ff.
3*
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verleitet, das ihm zuwider wire, wenn er den wirklichen
Sachverhalt kennen wtirde.

Auf diese Weise soll der Mensch bei allen Handlungen
seine Intention priifen und nichts tun oder unterlassen auBer
mit einer Intention. Und wenn sich keine Intention bei ihm
einstellt, so halte er inne, denn die Intention 1Bt sich nicht
willkiirlich erwecken (la tadhulu tahta ’l-ihtijar).

5. Die Intention 1iBt sich micht willkiirlich erwecken. 1)

Wenn ein Unverstindiger die vorausgegangene Anweisung,
wie man eine Intention erwecken und sie vervielfiltigen kann,
vernimmt und zugleich den Ausspruch des Hochgebenedeiten:
»Die Handlungen richten sich nur nach den Absichten®, so
sagt er vielleicht bei sich, wenn er Unterricht geben oder ein
Geschiift abschliefen oder essen will: ,Ich will fir Gott unter-
richten oder fiir Gott das Geschift machen oder fiir Gott essen,
und er meint, das sei eine Intention. Keineswegs! Das ist
nur eine leere Vorstellung (hadit nafs) oder ein leeres Wort
(hadit lisan) oder ein Gedanke oder der I"Ibergang von einem
Eiofall zum andern, die Intention ist aber von all dem weit
entfernt. Die Intention ist niimlich die Bewegung, Richtung,
Neigung der Seele zu etwas hin, von dem sie erkannt hat,
daB darin ihr diesseitiges oder Jjenseitiges Ziel liegt. Diese
Neigung 148t sich aber, wenn sie nicht da ist, keineswegs
durch den bloSen Willen ins Dasein rufen und nsich aneignen¥.?)
Das ist vielmehr geradeso wie wenn der Satte sagt: ,Ich will
Appetit zum Essen und Neigung dazu haben“ oder der Gleich-
giiltige: ,Ich will den und den lieben und gern haben und
im Herzen hochhalten.“ Dag hat keinen Sinn. Es gibt gar
keinen Weg, die Hinwendung und Neigung des Herzens zu

) Der Verfasser sucht in diesem Abschnitt die Auffassning der In-
tention zu vertiefen und zu verinnerlichen, indem er zeigt, daB es nicht
geniigt, einfach zu sagen: ,ich beabsichtige das und das“, sondern da8
diese Absicht auch wirklich der inneren ﬁberzeugung entsprechen und
aus der ganzen Gesinnung hervorgehen mu8.

*) Mit dem Ausdruck kasb (oder iktisab) ,Aneignung® bezeichnet
die orthodoxe al‘aritische Dogmatik denjenigen Anteil, der trotz der
Allursiichlichkeit Gottes dem Menschen an seinem Werk zukommt. Vgl.
Bauer, Die Dogmatik al-Ghazali’s, S. 63fF.
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etwas ,sich anzueignen® als den, sich dicf ‘Mittel ,,anzueignen.
Das ist dem Menschen manchmal beschieden und 'manchmal
nicht beschieden. Die Seele wird aber zur Betiitigung nur
durch das Ziel bestimmt, das als Motiv wirkt und der St.aele
entsprechend und angemessen ist. Solange der Menscl'l nicht
davon tberzeugt ist, daB sein Ziel von einer bestimmten
Handlung abhiingt, ist auch sein Streben nicht auf diese
Handlung gerichtet. Aber aueh die Uberzeugung allein ist
keineswegs in jedem Fall ausreichend, denn das Herz folgt
pur dann der Uberzeugung, wenn es frei ist und nicht ab-
gelenkt wird durch ein anderes Motiv, das stirker ist als das
erste. Solches ist aber nicht zu jeder Zeit moglich, denn die
Motive ftir und wider haben mannigfache Mittelursachen, die
dabei im Spiele sind. Das ist verschieden je nach denm Per-
sonen, Verhiiltnissen und Handlungen. Wenn z. B. jemand die
heftize Neigung hat, den Beischlaf auszufiihren, aber nicht
ernstlich ein Kind bezweckt, sei-es aus einem religivsen oder
weltlichen Grunde, so kann er unmiglich mit der Intention
der Erlangung eines Kindes den Beischlaf ausiiben, sondern
nur mit der Intention, seine Begierde zu befriedigen. Denn
Intention bedeutet: das Handeln aus einem Motiv heraus.
Wenn nun die Begierde das einzige Motiv ist, wie kann er
dabei Nachkommenschaft intendieren? Und webn er nicht
davon durchdrungen ist, daf die Befolgung der Sunna des
Beischlafes eine Nachahmung des hochgebenedeiten Propheten
bedeutet, die ihm zur Ehre gereicht,!) so kann er auch beim
Beischlaf nicht die Befolgung der Sunna intendieren auBer so,
daB er es mit der Zunge und im Geiste sagt; aber das ist
ein bloBes Sagen, keine Intention. Es gibt allerdings einen
Weg, diese Intention ,sich anzueignen“, z. B. den, daB er
zuerst seinen Glauben an die Offenbarung kriiftige und seinen
Glauben an die groBe Belohnung, die dem zu teil wird, der
sich bestrebt, die Gemeinde Muhammeds des Hochgebenedeiten
zu vermehren, ferner, daB er aus seiner Seele alles entferne,
was eine Nachkommenschaft unerwiinscht erscheinen 1iBt,
wie die Schwierigkeit des Unterhalts, die viele Mithe und
dholiches. Wenn er das tut, so entsteht vielleicht in seinem

1) J. laha ,ihr* (der Sunna).
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Innern der Wunseh, Nachkommenschaft zu erlangen um der
Belohnung willen, so da8 ihn dieser Wunsch bewegt und auch
seine Glieder bewegt zur Vollziehung des Aktes. Wenn also
die Kraft, welche bei der endglltigen Entscheidung!) die
Zunge bewegt, aus diesem das Herz tiberwiiltigenden Motiv
hervorgeht, so ist eine Intention vorhanden, im anderen Falle
ist das, was er bei sich denkt und wiederholt von Erzielung
von Nachkommensehaft, nur Einfitsterung und leeres Zeug.
Deshalb enthielten sich viele der Altvordern tiberhanpt
der guten Handlungen, wenn keine Intention bei ihmen vor-
handen war. Sie pflegten dann zu sagen: ,Es fehlt uns eine
Intention hiezu“, so daB Ibn Sirin ) an der Bahre des Hasan
al-BagrT kein Leichengebet verrichtete, weil, wie er sagte,
ihm eine Intention fehlte.3)

Einer,4) der seine Haare frisieren wollte, rief seiner
Frau zu: ,Bring den Kamm her.“ Sie antwortete: »ich bringe
auch den Spiegel.“ Da schwieg er eine Weile, hernach sagte
er: ,Gut.“ Dartiber befragt, antwortete er: »Betreffs des Kammes
hatte ich eine Intention, aber betreffs des Spiegels fehlte mir
eine solche. Da hielt ich inne, bis Gott d. A. eine solche schuf.“

Als Hammad b. abi Sulaiman, einer von den kufischen
Gelehrten, starb, fragte man [Sufjan] al-Taurl: , Wirst du nicht
seinem Leichenbegiingnis beiwohnen 7% » Wenn ich eine Intention
habe“, antwortete er, ,werde ich es tun“.

Wenn einer von ihnen um einen Liebesdienst gebeten
wurde, pflegte er zu sagen: , Wenn mir Gott d. A. eine Intention
schenkt, so will ich es tun.“

Ta’tis [b. Kaisan al-Jamani]5) pflegte nur mit einer Intention
zu tradieren. Manchmal lie8 er sich umsonst bitten, zu tradieren,
und manchmal fing er an, ohne gebeten zu sein. Dartiber
befragt, antwortete er: , Wollt ihr, daB ich ohne Intention
tradiere? Wenn ich eine Infention habe, so tue ich es.“

1) qubal al-‘agd ist eigentlich der ,Znschlag“ bei etuem Kontrakt,
hier in iibertragenem Sinne gebraucht vom Aussprechen der Intention.

%) Sein Vater Sirin war ein Freigelassener des Anas b. Malik M)
Vgl. weiter Enzykl. des Islam II, 447.

) Qut 11, 152 12,

‘) Qat II, 163 71F.

°) Gest. nach der gewthnlichen Annahme 106 (725) in Mekka.
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i i ihlt, daB zu ihm, als
siid b. al-Muhabbir1) wird erzihlt, da ,
VonBuDjlud iiber den Intellekt“2?) verfat hatte, Ahmed b.
o dasl 3) kam” und es von ihm verlangte. Er sah es Blatt
Han® dann gab er es ihm zurtick. ,Nun?, fragte

durch 5

mi-](}llatt E: rsix;d gchwache Isnade?) darin®, aptwortfte Ibn

II-)I:;lba;,l ” Ich habe es nicht mit Bezug auf die Isnade zu-
. ”

i a’t ir kommt es nur darauf
sammengestellt”, erwiderte Da’ud, ,mi

en. ) Ich habe sie nur unter dem praktischen
?}Igsi(;ﬁsgzna :):rtl;acht)et und Nutzen daraus zu ziehen gesu.lch.t.“
So gib es mir noch einmal®, entgegnete Al_mqed, ndamit 1%h
gs cbenso betrachte wie du“ Er bekam es wieder un(‘i nactt-
dem er es lange behalten, sagte er:“ ,Vergelte es dir Gott,
i utzen daraus gezogen.
amh,:&ll(:sh ',[P;’tg: [fl-Jam?LnT] geb(ien wurde, einen Segeflswunsch
i spreclien, sagte er: ,Ich muB zuerst eine Intention dafiir
& .
ﬁndegin anderer sagte: ,Ich bin seit einem Monat auf der
Suche nach einer Intention, um einen Kranken zu besuchen,
and habe immer noch keine rechte gefunden.“. ' .
Isa b. Katir [al-Asadi] erzihlt: ,Ieh ging emmal. mit
Maimiin b. Mahran.8) An seiner Haustire angel?ngt, schlcgte
jeh mich zum Gehen an, da sagte sein thn: .Wlll.st du .1hn
nicht zum Abendessen einladen?’ ‘Das' ist mc.ht in meiner
Intention’, erwiderte er.“ Die Intention nch_tet swl.l ében nach
der Anschauung (nazar), und wenn diese sich verzin(.lert, ver-
sndert sich auch die Intention. Sie glaubten darum nicht ohne

1) Nach M. gest. 206 (821/22). - )
’; Nach M. ein Buch von kleinem Umfang und griBtenteils unecht.

Qut 11, 152 25 hat {ibrigens (unrichtig) kitab al-‘amal ,Buch vom Handeln®.
Vgl. auch Haggi Halifa (ed. Fiiigel) V, 118. . .

s 8) Grii'ndif der nach ihm benannten streng traditionellen Schulrichtung,

est. 241 (855). Vgl. Enzykl. des Islam I, 199.
¢ 4) Is(mid)(eig. ,Stiitze¥) ist die Traditionskette, von der nach mus-
limischer Auffassung die Zuverlissigkeit einer Uberlieferung abhingt.
Vgl. Art. Hadith in der Enzykl. des Islam II, 20(') ff.

¢ %) Sc;, wenn man, wie M. will, hubr vokalisiert. Man kann aber m. E
auch habar lesen, dann wiire zu libersetzen: ,Mir kommt es nur :tuf die
Tradizion selber an.® Der Sion ist bei beiden Auffassungen anndhernd

der gleiche. . o
%) Sekretir des Kalifen ‘Omar b. ‘Abd al-"Aziz (M.).
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Intention handeln zu diirfen, weil sie wuBten, daB die Intention
der Geist eines Werkes ist und daB ein Werk ohne richtige
Intention nur ‘Augendienerei (rya@’) und Mache (takalluf) ist,
das uns bei Gott verhaBt macht statt uns ibm néher zu bringen.
Sie wuBten auch, da es noch keine Intention ist, wenn jemand
sagt: ,Ich beabsichtige“, sondern daB sie eine Betiitigung des
Herzens ist und daB sie wie Jjedes andere Gnadengeschenk
Gottes d. A. manchmal gewihrt und manchmal versagt wird.
Allerdings wird es fur einen, der von der Sache der Religion
durchdrangen ist, in den meisten Fillen muglich sein, eine
Intention fur die guten Handlungen zu finden, weil sein Herz
im allgemeinen auf das Gute iberhaupt gerichtet ist, so da8
es auch im einzelnen diese Riehtung nehmen wird. Bei dem
hingegen, dessen Herz auf das Weltliche gerichtet und ganz
von jhm beherrseht ist, wird das kaum miglich sein, ja selbst
bei den pflichtmiBigen Handlungen wird es ihm nur mit
schwerer Mtihe gelingen. Fir ihn kann es sich nur darum
handeln, an die Holle zu denken und die Strafe darin sich
als Warnung dienen zn lasgen, oder an die Freuden des
Paradieses und so das Verlangen danach bei sich zu wecken,
Vielleicht entsteht auf diese Weige ein schwacher Anreiz, so
daB ihm dann eine Belohnung entsprechend seinem Verlangen
und seiner Intention zuteil wird. Vollig unmoglich aber ist
es dem ganz weltlich Gesinnten, ein gutes Werk zu verrichten
mit der Intention, Gott d. A. déshalb zu verherrlichen, weil
ihm Gehorsam und Untertinigkeit gebithrt. Dies ist aber die
vornehmste und hochste Intention und es gibt auf der Erd-
oberfliche nur wenige, die sie verstehen, geschweige denn die
sie tiben. ,

Die Intentionen der Menschen bei ihren guten Werken
sind also verschieden. Der eine handelt aus dem Motiv der
Furcht heraus, weil er vor der Holle sich in acht nehmen
will, der andere aus dem Motiv der Hoffnung heraus, d. h. aus
Verlangen nach dem Himmel. Obgleich dieses ein niedriger
Standpunkt ist gegentiber der Absicht, Gott d. A. zu dienen
und ibn zu verherrlichen um seiner selbst und seiner Hoheit
willen, nicht wegen etwas anderem aufer ihm, so ist es doch
eine gltige Intention, weil sie auf eine jenseitige Verheifung
oder Drohung gerichtet ist, wenn es auch zur Kategorie des
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. Diesseits Gewohnten gehort. Die michtigsten Motive sind
- De:f:f:;;s der Geschlecitstrieb und der Nahrungstrieb, und
n'un:sollen im Paradies befriedigt werden. Wer nun aber um des
;’l:radieses willen handelt, der handelt seines Bauc.hes und
geiner Genitalien wegen wie ein schle.chter Lohnarbeiter. . Er
gteht auf der Stufe der geistig Besc'hmnkten (bulh), lll']d diese
wird ihm auch fir sein Handeln zuteil werqen, denn ,,'fhe Me:nl--
zahl der Paradieseshewohner besteht aus Gewtesbeschrankteyx .0
Die Pflichterfiillung der Einsichtigen h'xngegen !)ezyveckt ‘mchts
anderes als Gottes ,zu gedenken® (f_izkr) und in ihn ,,s.leh zu
versenken® (fikr) aus Liebe zu seiner Vollkommenh‘(.alt' und
Hoheit, die ibrigen Betitigungen dfenen nur als Bekriiftigung
oder als Folge. Diese stehen auf einer l}ﬁheren Stufe als daB
gie auf die geschlechtlichen Dinge und die Gaumengenusse des
Paradieses ausgingen. Nicht nach diesen streben sie, sondex.'n
gie ,rufen ihren Herrm an frih und spit, verlang.end sein
Antlitz“ allein.2) Die Belohnung der Mensehe.n fentspncht ab_er
ihren Intentionen. Ohne Zweifel werden diese letsteren im
Schauen auf sein hehres Antlitz selige Wonne en.lpﬁndexi ]1“nd
jene verlachen, die auf das Gesicht der ,groBiugigen I;Iurl 3
ihren Blieck richten gleichwie derjenige, der de:n Anbho:k der
Jgrobingigen Hur1“ geniefit, jenen ver!achen .Wll'd., der in ds.ar
Betrachtung kiinstlicher Tonfiguren seine Seligkeit findet, Ja
noch mehr. Denn der Unterschied zwischen der Sc:htin.l'.lelt,
der gittlichen Majestiit und der Schonheit _der ,,g}'oﬁziuglgen
Har1 ist viel gewaltiger als der Unterschied zwischen der
Schonheit der letzteren und der von ktinstlichen .Tonﬁg}lren.
Wenn tierische und sinnliche Naturen die Befriedigung 1h1.'er
Begierden in dem Genu8 von schonen Weibern 80 hoch ein-
schitzen und von der Schonheit des hehren Anthtzes. Goiztes
d. A. sich abwenden, so ist das gerade so, wie wenn ein Mist-
kifer den anderen und den Umgang mit ihm hochschiitzt, aber

1) Auch dieser kostliche Ausspruch wird dem Propheten in den
Mund gelegt.

%) Sura 652 und 18 27. : . . .

%) Diese uns geliufige Form des Wortes ist ein persisches momen
unitatis zum koranischen hiir; dieses selbst Pluralform von ahwar, fe-m.
hawr@’ ,weiB“ in dem Sinne, daf das WeiBe des Auges sich ungewihnlich
stark vom Schwarzen abhebt. Vgl. Enzykl. des Islam II, 358,
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von der Schonheit des weiblichen Gesichtes seinen Blick ab-
wendet.!) Die Blindheit der meisten gegentiber der Betrachtung
der Schonheit und Hoheit Gottes gleicht der Blindheit des
Mistkifers, der die Franenschinheit nicht erkennt, weil er gar
keinen Sinn dafiir hat und sie jhm gleichgliltig ist. Wenn er
aber Verstand hiitte und man ibm von den Frauen erzihlen
wiirde, so wiirde er diejenigen, die fur sie Interesse haben,
nicht fiir unverniinftig halten. ,Und es wird bei ihnen immer
verschiedene Ansichten geben, jegliche Partei freut sich ihres
Anteils, und dazn hat er sie erschaffen.”?)

Von Ahmed b. Hadrija®) wird erziihlt, daf er einmal
seinen Herrn im Tranme sah und dieser zu ihm sprach: ,Alle
Menschen verlangen vén mir auBer Aba Yazid 4) [al-Bistami],
denn er verlangt mich.“

Es wird ferner erzihlt, daB Aba Yazid, als er seinen
Herrn im Traume sah, ihn fragte: ,Welches ist der Weg zu
dir, o Herr.“ Dieser antwortete: ,Verlasse dich selbst und
komme.“

Als Ab@ Bekr®) [al-Sibl1] nach seinem Tode im Traume
erschien, fragte man ihn: ,Was hat Gott mit dir gemacht?
Er antwortete: ,Ich muBte nur wegen einer Sache Rede und
Antwort stehen, nimlich dartiber, daB ich einmal gesagt: »Gibt
es einen groBeren Verlust als den des Paradieses? ,Gewis,“
hielt Er mir entgegen, ,aber gibt es einen griBeren Verlust als
den der Vereinigung mit Mir?“

Wir wollen also sagen, daB die oben aufgefiihrten In-
tentionen verschiedenen Stufen entsprechen. Wer von der

') Es ist demnach ganz schief, wenn Alfred von Kremer, Geschichte
der herrschenden Ideen des Islam, S. 307, Anm. 29 zu S. 287, wo er al-Gazali
»auszugsweise bearbeitet* sagt: , Nach Ghazzily, Jhja, IV, 670 ist das
Hauptvergniigen der Gliubigen im Paradiese iktidad al ’abkar.* Der sonst
hochverdiente Verfasser hat nicht beachtet, daB al-Gazalt an der genannten
Stelle nur Sprachrobr der Tradition und daB die , defloratio virginum“
nur ein Zitat ist, wilhrend er seine eigene Meinung an Stellen wie der
obigen zum Ausdruck bringt. '

%) Sira 1120; der mittlere Satz stammt jedoch aus 23 55.

?) al-Balhi, gest. 140 (757/58) im Alter von 95 Jahren. (M.)

‘) Gest. 261 (874) oder 264 (877). Vgl Enzykl des Islam I, 715
unter Bayazid.

5) Gest. 334 (945).
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einen beherrseht wird, der kann nicht zu einer anderen tiber-
gehen. Die Kenntnis dieser Dinge fubrt auf Handlungen und
Betiitigungen, wovon die aufs AuBerliche gerichteten Kanonisten
(fugah@’) nichts verstehen. Wir behaupten aber folgendes:?)
Wenn jemand betreffs einer erlaubten Handlang eine Intention
hat, betreffs einer tugendhaften Handlung aber nicht, dann ist
die erlaubte angebracht, sie ist dann fiir ihn die tugendhafte
Handlung geworden, wihrend die tngendhafte Handlung fir
ihn eine Unvollkommenheit darstellt. Denn ,die Handlungen
richten sich allein nach den Absichten“. So verhiilt es sich
zum Beispiel mit dem Verzeihen. Dieses ist besser als fir ein
Unrecht Rache zu nehmen. Nun kann aber der Fall eintreten,
daB jemand eine Intention hat hinsichtlich des Rachenehmens,
picht aber hinsichtlich des Verzeihens. In diesem Falle ist
Rache nehmen fiir ihn das Bessere. Oder es hat jemand hin-
sichtlich des Essens, Trinkens und Schlafens die Intention, sich
zu erfrischen und zu kriftigen fir die religiosen Ubungen in
der Zukunft, dagegen kommt bei ihm keine Intention zustande
fir das Fasten oder das Gebetsoffizium; auch hier ist das
Essen und Schlafen fiir ihn das Bessere. Wenn er infolge von
andauernder Beschiiftigung mit einer religiosen Ubung Uber-
druB daran empfindet, sein Schwung erlahmt und sein Eifer
schwach geworden ist und er wei, dal der Eifer wiederkehrt,
wenn er sich ein Weilchen erholt durch Spiel und Geplauder,
so ist das Spiel %esser fir ihn als das Gebet, so wie Abu
’I-Darda?) sagt:3) ,Ich gtnne mir eine kleine Ausspannung,
sie soll mir eine Hilfe sein fiir meine Arbeit.“ Und der selige
‘Alr: ,Gonnt dem Geiste Ruhe; wenn man ihn tiberbtirdet, so
wird er stumpf.“ 4)

Diese feineren Fragen verstehen nur die gewiegten, nicht
die HaSawi-Gelehrten.5) So behandelt ein geschickter Arat

1) Der foigende Passus zum Teil wortlich aus Qat II, 153 1.

2) Gest. 31 (651) oder etwas spiiter in Damaskus.

) @ut II, 153 6.

4) Eig. ,blind“. Aufgefilhrt unter den Spriichen ‘AlT’s an 60. Stelle.
Vgl. Fleischer, ‘Ali’s hundert Spriiche, S. 40.

%) Hasawija oder Haswija ist gewihnlich eine veriichtliche Be-
zeichnung fiir jene Richtung unter den ,Leuten der Uberlieferung®, welche °
die anthropomorphistischen Traditionen im allerwortlichsten Sinn auf-
zufassen lieben; die urspriiugliche Bedeutung des Wortes ist unklar.
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den Fieberkranken mit Fleisch trotz seiner Hitze, ein Ver-
fahren, das einen Nichtmediziner befremdet. Er will ihm eben
auf diese Weise zundchst wieder zu Kriften verhelfen, damit
er nachher die Behandlung durch ein Gegenmittel anshalten
kann. Ebenso gibt ein geschickter Schachspieler manchmal
einen Turm oder Springer umsonst daran, um dadurch das
Spiel zu gewinnen, wihrend ein beschriinkter Kopf wohl da-
riiber lacht und sich wundert. Desgleichen gebraucht ein er-
probter Kampfer oft die List, vor seinem Gegner zu fliehen
und ihm den Riicken zu wenden, um ihn an eine enge Stelle
zu locken und dann sich gegen ihn zu kehren nnd ihn zu
iberwiiltigen. Ebenso ist der Wandel auf dem Wege Gottes
d. A. nichts anderes als ein Kampf mit dem Teufel und eine
Kurierung des ,Herzens“. Der Verstindige und Begnadigte
versteht dabei gewisse feine Hilfsmittel anzuwenden, welche
die Beschrinkten sonderbar finden. Darum darf der Anfinger
im geistlichen Leben (murid) nicht insgeheim etwas miBbilligen,
was er bei seinem Meister (Saik) sieht, und der Schiller darf
dem Lehrer nicht widersprechen, sondern er hat sich geiner
hoheren Einsicht zu ftigen. Wenn er etwas in ihrem Verhalten
nicht begreift, sd soll er es dahin gestellt sein lassen, bis ihm
der innere Sinn davon erschlossen wird, wenn er ihre Stufe
erreicht. — Und von Gott kommt der rechte Erfolg.

Vgl. Enzykl. des Islam II, 304. An unserer Stelle stelt Hasawija geradezu
als Appellativum im Gegensatz zu samasira eig. ,Makler“, das hier wie
anch sonst als lobendes Beiwort gebraucht ist,

Zweites Kapitel.

Die reine Absicht, ihre Bedeutung, ihr Wesen.
und ihre Grade.

1. Der hohe Wert der reinen Absicht.

Gott d. A. sagt (Stra 984): ,Nichts anderes wurde ihnen
geheiBen als Gott zn dienen reinen Glaubens (mublisina lahu
I-din).“ Ferner (Sura 398): ,Gebiihrt nicht Gott der reine
Glaube?* Weiter (Siira 4145): ,Die ausgenommen, welche
Bufe tun und sich bessern und ihre Zuflucht zu Gott nehmen
und lauteren Glaubens sind zu Gott.“ Ferner (Sura 18110):
»Und wer da hofft, zu seinem Herrn zu kommen, der wirke
ein rechtsehaffen Werk und diene keinem anderen auler seinem
Herm.“ Dieser Vers wurde geoffenbart mit Bezug aunf jemanden,
der fir Gott wirken, aber auch dafiir gelobt werden wollte.

Der hochgebenedeite Prophet sagt: ,Drei Dinge gibt es,
bei demen das Herz keines Muslims tible Gedanken hegt:1)
Reinheit der Absicht beim Wirken fiir Gott .. .%2) :

Mug‘ab b. Sa‘d [gest. 103 = 721/22] berichtet von seinem
Vater, daB er meinte, vor den tibrigen Genossen des hoch-
gebenedeiten Gottgesandten etwas vorauszuhaben, da sagte
dieser: ,Gott d. A. steht dieser Gemeinde nur bei um ihrer
Einfiltigen willen, wegen ihres Bittens, wegen der Reinheit
ihrer Absicht und ihres Gebetes.“

1) Der genaue Sinn dieses Verbums stand auch den alten Erkliirern
nicht fest. Ibn al-Atir filbrt in seiner Nihaja 111, 168 (ed. Kairo 1811)
die Lesungen jagillu, jugillu und jagilu auf, letzteres von wugil = duhal
fil-sarr ,in etwas Boses hineingeraten *. -

’) Die beiden anderen sind: ,Ermabnung (oder Beratung) der
Herrschonden und das Zusammengehen mit der Gemeinde.*
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Hasan [al-Basri| berichtet folgenden Ausspruch des hoch-
gebenedeiten Gottgesandten: ,Gott d. A. spricht: ‘Die Reinheit
der Absicht ist Geist von meinem Geist, den ich in die Herzen
derer von meinen Dienern, die ich liebe, niedergelegt habe.’™

‘Al b. ab1 Talib, Gott hahe ibn selig, sagt: ,Seid nicht:

besorgt wegen der Geringheit des Werkes, sondern seid be-
sorgt um seine Annahme; denn der hochgebenedeite Prophet
hat zu Mu‘ad b. Gabal gesagt: ‘Sei lauter im Handeln, er wird
dich auch fiir das Geringe davon belohnen.’¢

Der Hochgebenedeite sagt ferner: ,Niemand handelt
vierzig Tage lang fiir Gott in reiner Absicht, ohne daf Quellen
von Weisheit aus seinem Herzen auf seiner Zunge offenbar
werden.“

Ferner sagt der Hochgebenedeite: ,Folgende drei werden
am jtingsten Tage vor allen Rechenschaft abzulegen haben:
Erstens derjenige, dem Gott Erkenntnis verliehen hat. Zu
ihm wird er sprechen: ‘Was hast du mit deinem Wissen
gemacht?’ Er wird antworten: ‘Ich habe mich abgegeben mit
ihm Tag und Nacht’ Da wird Gott d. A. entgegnen: ‘Du
ligst’ und die Engel werden rufen: ‘Du ligst’ ‘Du wolltest
vielmehr, daf man sage: ‘Der und der ist ein Gelehrter” Und
hat man es nicht anch wirklich gesagt?’ Zweitens derjenige,
dem Gott Vermogen verlichen hat. Zu ihm wird er sprechen:
‘Ieh hatte dich reichlich bedacht, was hast du damit gemacht?’
Er antwortet: ‘Almosen habe ich davon gegeben, o Herr, Tag
und Nacht’ Da wird Gott d. A. entgegen: ‘Du liigst’ und die
Engel werden rufen: ‘Du liigst” ‘Du wolltest vielmehr, daB
man sage: ‘Der und der ist freigebig.” Und hat man’s nicht
auch wirklich gesagt?’ Drittens derjenige, der fiir die heilige
Sache gefallen ist. Ihn wird Gott fragen: ‘Was hast du ge-
tan?’ Er wird antworten: ‘Ich wurde aufgerufen, o Herr, zum
heiligen Krieg, da habe ich gekimpft, bis ich fiel’ Da wird
Gott entgegnen: ‘Du liugst’ und die Engel werden rufen: ‘Da
lugst” ‘Vielmehr hast du gewollt, daB man sage: ‘Der und
der ist ein Held” Und hat man’s nicht auch wirklich gesagt?’“
Abu Huraira ') berichtet: ,Da strich der Hochgebenedeite tiber

1) Auf ihn geht die vorausgehende Tradition, die nach M, von Ahmed
b. Hanbal (Musnad), Muslim und al-Nas2'1 aufgefiihrt wird, zuriick.
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n;einen Schenkel und sagte: ‘Das, Abli Huraira, sind die e.rsten,
mit denen am jiingsten Tag das Hollenfeuer angeziindet w1rdj.“.
Der Uberlieferer dieser Tradition!) kam einmal zu Mu‘awija
und berichtete ihm das. Da weinte Muawija, daf er fast den
Geist aufgab, dann sprach er: ,Wie wahr sagt Gott (Sara
718): ‘Wer das irdische Leben begehrt und seine Pracht’ usw.

In der israelitischen Geschichte?) wird erzihlt, d=B ein
Gottesdiener Gott lange Zeit gedient hatte, da kamen Leute
ou ihm und sagten: ,Hier sind Menschen, die einen Raum ver-
chren anstatt Gottes d. A.“ Von Zorn erfafit, nahm er eine
Axt auof seine Schulter und machte sich auf nach dem Baum,
ihn umzuhauen. Da begegnete ihm Iblis?) in der Gestalt eines
alten Mannes und redéte ihn an: ,Gott segne dich, wo willst
du hin?* Der Gottesdiener: ,Jenen Baum will ich umhauen.“
Iblis: ,Was geht dich der an? Willst du deine religitsen
Ubungen und die Beschiftigung mit dir selbst verlassen und
dich mit etwas anderem abgeben?“ Der Gottesdiener: ,Das
gehort auch zu meinen religiosen Pflichten®. ,Aber ich ge-
statte nicht, daB du ihn umhaust,“ rief Iblis und wollte ihn
umbringen. Da faBte ihn der Gottesdiener, warf ihn zu Boden
und setzte sich ihm auf die Brust. Da rief Iblls: ,LaB mich
los, ich will dir etwas sagen“ Da lieB er von ihm ab, und
iblis fuhr fort: ,Hore, Gott hat dir das erlassen und es dir
niecht anfgetragen. Du verehrst ihn nicht, und was andere tun,
geht dich nichts an. Gott hat Propheten auf Erden, und wenn
er wollte, wiirde er sie zu jenen Leuten schicken und ihnen
befehlen, den Baum umzuhauen.“ ,Nein,“ rief der Gottes-
diener: ,ich muB ihn umhauen.* Da drang Iblis abermals
auf ihn ein, aber der Gottesdiener tiberwiiltigte ihn wiederum
und warf ihn zu Boden. Da konnte Iblis nicht mehr und
sagte zu ihm: ,Willst du etwas horen, was mich und dich
betrifft, und was fiir dich besser und ntitzlicher ist?“ , Was ist's?“
»LaB mich los, so will ich es dir sagen.“ Als er ihn los-
gelassen, fuhr Iblis fort: ,Du bist ein armer Mann und hast
nichts, bist ganz und gar auf die Leunte angewiesen, die dich

1) Der sie von Abu Huraira empfangen haben will. Es ist nach M.
Natil b. Qais oder SafT al-AgbabT.

?) Qut II, 162 a—30.

%) 6 duaPolog. Vgl. Enzykl. des Islam 1I, 373.
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L]
unterhalten. Du mochtes vielleicht gern deinen Briidern
Gutes tun, deinen Nachbarn helfen, dein gutes Auskommen
habent) und die Menschen nicht mehr brauchen!* , Allerdings,*
erwiderte der Gottesdiener. ,So laB ab von dieser Sache;
ich verpflichte mich, dir jede Nacht da, wo du deinen Kopf
hinlegst, zwei Dinare zu verschaffen. Jeden morgen kannst
du sie nehmen, sie fir dich und deine Familie verwenden und
deinen Briidern davon Almosen spenden. Das ist fiir dich und die
Muslime [sic] niitzlicher als diesen Baum umzuhauen, an dessen
Stelle doch wieder ein anderer wiichst. Jene haben ja keinen
Schaden davon, wenn er umgehauen wird, und deine musli-
mischen Briider haben keinen Nutzen davon, wenn du ihn
umhaust.“ Der Gottesdiener dachte itber diese Worte nach, dann
sagte er: ,Der Alte hat recht, ich bin kein Prophet, da8 ich
diesen Baum umhauen muBte. Auch hat mir Gott d. A. nicht
befohlen, ihn umzuhauen, so da8 ich ungehorsam wire, wenn
ich es nicht tue. Und was der mir versprochen hat, ist von
weit groBerem Nutzen.“ So nahm er ihm denn das Versprechen
ab, seiner Verpflichtung nachzukommen, und Iblis beschwor
es. Dann kehrte der Gottesdiener an seinen Ort zurtiek. Gleich
am ersten Morgen sah er da, wo er mit dem Kopfe lag, zwei
Dindre und ebenso am zweiten Morgen. Am dritten Morgen
und ebenso an den folgenden fand er dagegen nichts, und voll
Zorn nahm er wiederum die Axt auf seine Schulter. Da be-
gegnete ihm Iblis in der Gestalt eines alten Mannes und fragte
ihn: , Wohin?%< ,Jenen Baum will ich umhauen.* ,Du liigst,
bei Gott. Das kannst du nicht und das darfst du nicht.“ Da
faBte ihn der Gottesdiener, um mit ihm 2u verfahren wie
frither. Der aber sagte: ,Weit gefehlt!“, faBte ihn und warf
ihn zu Boden. So hatte er ihn wie einen Vogel zwischen
seinen Beinen, setzte sich ihm aunf die Brust und schrie:
»Willst du von dieser Sache ablassen, oder ich bringe dich
um.“  Als nun der Gottesdiener sah, daB er nichts gegen
ibn ausrichten konne, rief er: ,Du hast mick tiberwunden,
laB mich los und sage mir, warum damals ich dich besiegt
habe, und nun du mich.* ,Weil du damals“ antwortete IblTs,

1) Es ist mit M. zu lesen tattasi'; tasha’ ,daB du satt wirst“ (so J.)
ist, wie M. mit Recht bemerkt, Schreibfehler.
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zornlg warst um Gottes willen und deine Absicht auf das
Jenselts ging, so batte mich Gott in deine Gewalt gegeben.
Diesmal aber bist du zornig gewesen um des Irdischen willen
und darum habe ich dich zm Boden geworfen.“ Diese Er-
gihlung ist eine Bestitigung des Gotteswortes (St@ira 1540 und
3884): ,[Verfthren will ich sie insgesamt,] die unter ihnen
ausgenommen, welche in Lauterkeit Dir dienen“; demn nur
durech die Reinheit der Absicht (:hlas) kann sich der Mensch
vor dem Teufel retten (jatahallas). Deshalb pflegte der selige
Marif al-Karhi') sich selbst?) zu schlagen und auszurufen:
,Sei lauter (ahlisi), meine Seele,?) so wirst du gerettet - (fa-
tahallas?).”

Ja‘qub der Blinde sagt: ,Von reiner Gesinnung ist der-
jenige, der seine guten Werke ebenso verbirgt wie seine bisen.“

Ab@ Sulaiman [al-Darani] sagt: ,Selig der Mann, der
wenigstens einen richtigen Schrltt getan, bei dem er nichts
suchte als Gott d. A.“

‘Omar b. al-Hattab,3) Gott habe ihn selig, schrieb an Abi
Misa al-Af‘ari4): ,Wessen Absicht rein ist, dem ersetzt Gott
das, was ihm die Menschen bieten konnten.“

Ein Heiliger 5) schrieb an einen Mitbruder: ,Halte auf reine
Absicht bei deinen Werken, so gentigt dir ein weniges davon.“

Ajjub al-Sahtijani [gest. 131 — 748/49] sagt®): , Die
Liauterung der Absichten ist fiir die Werktitigen wxchtlgel als
alle Werke.“

Mutrif [b. ‘Abd Allah7)] pflegte zn sagen: ,Wer liutert,
dem wird gelautert und wer verunreinigt, dem wird ver-
unreinigt.“

Jemand, der im Traum erschien, wurde gefragts): , Wie hast
du deine Werke gefunden?* Er antwortete: ,Alles was ich

1) Gest. 200 (815/16) oder kurz nachher.

) Im Arabischen natiirlich an beiden Stellen nafs.

%) Der zweite Kalife, reg. 13—23 (634—644).

4) Statthalter von Basra und spiiter von Kufa, gest. 42 (662) oder
52 (672).

5y @ut I, 159 22 hat udadba’ statt aulija’, also ein adib.

%) Qut I, 159 26,

7) Nach al-Sa‘rihT, al-tabaqat al-kubra (Kairo 1317) 1, 29f. gest.
207 (822).

8) Qut 1I, 151 g3 ff.

H. Bauer, Islamische Ethik I. 4
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fir Gott getan, habe ich gefunden, sogar den Granatapfelkern,
den ich vom Weg aufgehoben, und auch die Katze, die uns
verendet war, sah ich in der Wagschale der gnten Werke; einen
Seidenfaden hingegen, der in meiner Miitze sich befand, den
sah ich in der Wagschale der bosen Werke. Es war mir aber
auch ein Egel im Werte von hundert Dinar verendet, fiir den ich
keine Vergeltung verfand. Als ich nun fragte: ‘Die tote Katze
findet sich in der Schale der guten Werke, der tote Esel aber
nicht?, da wurde mir die Antwort: ‘Er wurde dorthin gesandt,
wo du ihn hingeschickt hast. Als man dir meldete: ‘Er ist
verendet’, hast du erwidert: ‘Verflucht sei er von Gott’, damit
war dein Lohn dahin. Hittest du gesagt: ‘Auf dem Wege
Gottes’,’) so hiittest du ihn bei den guten Werken gefunden.’«
Nach einer anderen Uberlieferung sagte er: ,Ich hatte Almosen
im Beisein von Menschen verteilt und es gefiel mir, daB ihre
Blicke auf mich gerichtet waren. Diese Handlung fand ich
weder als Verdienst noch als Schuld.“?) ,Wie gut fir ihn,“
rief Sufjan [al-Taurl] aus, als er das horte, ,da8 es ihm nicht
als Schuld angerechnet wurde. Er war recht gut gegen ihn.“

Jahja b. Muad [al-Razi%)] sagtt): ,Die reine Absicht
bedeutet die Ausscheidung®) der Mingel aus einem Werke,
gleichwie die Milch von Kot und Blut geschieden ist.“®)

Es wird erziihlt, da8 ein Mann in Frauenkleidern ausging
und tiberall sich einfand, wo Frauen zusammenkamen, bei
Hochzeiten und Trauerfeiern. Bei einer solchen Frauen-
versammlung, der er anwohnte, wurde nun einmal eine Perle
gestohlen. Da rief man: ,Schlieft die Tiren, wir wollen
suchen.“ Es wurde nun eine nach der anderen durchsucht, bis
die Reihe an ihn kam und nur mehr eine Frau mit ihm tbrig
blieb. Da rief er in lanterer Absicht Gott d. A. an mit den
Worten: ,Wenn ich vor dieser Schmach bewahrt bleibe, so

1) D. h. ,fiir einen wohltiitigen Zweck,* vgl. oben §. 33.

2) Wortlich: ,Weder fiir mich, noch gegen mich¥.
S 122“) Gest, 258 (871/72). Vgl Kasf al-makgub, iibers. von Nicholson,

4) Qut II,*159 12.

) So M., J. falsch: jumajjiz ,entfernt“.

®) Anspielung auf Stra 166s: ,Wir trinken euch mit dem, was in
ihren (der Tiere) Lcibern ist, zwischen Kot und Blut, mit reiner Mileh
(labanan halisan). Vgl 8. 53.
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will ich so etwas nie wieder tun.* In der Tat fand man bei
jener Frau die Perle und man rief: ,Die Herrin sei entbunden,
die Perle ist gefunden.*?)

Ein Suft erziblt: ,Ich stand bei Abu ‘Ubaid al-Busr,?)
als er nach dem Nachmittagsgebet — es war der Tag von
‘Arafa®) — ein Feld pfligte. Da kam einer von seinen heiligen
Britdern (abdal)®) vorbei und flisterte ihm etwas zu. Abu
‘Ubaid antwortete: ‘Nein” Dann ging jener weiter gleich
einer Wolke, die den Boden streift, bis er meinem Blick ent-
schwand. ‘Was hat er zu dir gesagt?’ fragte ich Aba “Ubaid.
‘Er bat mich, mit ihm die Wallfahrt 5) zu machen,’ antwortete
er, ‘ich habe es aber abgelehnt’ ‘Weshalb?’ fragte ich.
,Weil ich fir die Wallfahrt keine Intention habe,’ antwortete
er, ‘ich hatte mir vielmehr vorgenommen, heute Abend noch
mit diesem Feld fertiz zu werden. Da fiirchte ich, mir den
Zorn Gottes d. A. zuzuziehen, wenn ich seinetwegen mit ihm die
Wallfahrt mache; denn ich wiirde in ein fiir Gott bestimmtes
Werk etwas Fremdes hineintragen. Meine jetzige Arbeit gilt
mir mehr als 70 Wallfahrten.’¢

Es wird von jemandem berichtet, daB er erziihlte®): ,Als
jeh auf einer Seexpedition 7) begriffen war, bot einer von uns
einen Futtersack feil. ‘Ieh will ihn kaufen, sagte ich, ‘ich
werde ihn bei meiner Expedition gut gebrauchen konnen, und
wenn ich nach Medina komme, verkaufe ich ihn mit so und

1) atligi “l-hwrra, fa-qad wagdadna 'l-durra.

2) Aus Busr im Hauran, nach der Risala des QuiairT (ed. Kairo 1330)
§.929 ein Genosse des Abu Turib al-Nahadi, der nach Qudairt (ibid.
8.1718) im J. 245 (859) starb, — Qut 1115232 hat fiilschlich al-TustarT
statt al-BusrT.

3) Vgl. oben S. 14 Anm.

4) Die abdal (Sing. badal), nach der gewihnlichen Vorstellung 40 an
Zahl, nehmen die fiinfte Stelle in der sufischen Heiligenhierarchie ein.
Vgl. Goldziber in der Enzykl. des Islam I, 71. Sie zeichuen sich nach
Qut 11, 154 5 besonders durch die oben S. 271, empfohlene Vervielfiltigung
der Intentionen aus.

5) Der Heilige nimmt natlirlich den Weg durch die Luft, so daB er
noch rechtzeitig in ‘Arafa ankommt, um das dortige ,Verweilen® (wuq@f),
einen der allerwesentlichsten Teile der Wallfahrt, noch mitmachen zu

konnen.
s) Qut IL 155,5—11.
7) Die natiirlich ebenfalls als ,heiliger Krieg“ gilt.
4*
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goviel Gewinn. Ich kaufte ihn also. Da sah ich in jener Nacht
im Traume zwei Personen, die vom Himmel herabgestiegen
waren. Der eine sprach zum andern: ‘Schreibe die Expedition
aufl’ und er diktierte ihm: ‘Der und der zog aus zum Ver-
gntigen, der und der aus eitler Ruhmsucht (rija’), der und der
am Geschifte zu machen, der und der fir die heilige Sache.’
Dann betrachtete er mich und sagte: ‘Schreibe, der und der
zog aus, um Geschifte zu machen’ Da rief ich: ‘Mein Gott,
mein Gott, tritt fur mich ein! Bei Gott, ich bin nicht aus-
gezogen, um Geschiifte zu machen, habe auch gar keine Waren,
mit denen ich sie machen konnte, bei mir, ich bin lediglich
zum Kampfe ausgezogen.’ Da entgegnete er: ‘Du hast gestern,
o Herr, einen Futtersack gekauft mit der Absicht, daran zu
verdienen’ Da brach ich in Trinen aus und bat: ‘Sehreibt
mich doch nicht als Geschiftsmann auf!’ Da blickte er den
anderen an und fragte: ‘Was meinst du?’ ‘Schreibe’, antwortete
dieser, ‘der und der zog zum Kampfe aus, aber er hat unter-
wegs einen Futtersack gekauft, um daran zu verdienen. Gott
d. A. mag dann tber ihn beschlieBen, wie ihm gut dinkt’®

SarT al-Saqati sagt?): ,Es ist besser fir dich, du betest
zwei Rak‘a?) fur dich allein in reiner Absicht, als daB du siebzig
Traditionen aufschreibst,“ oder hat er gesagt: ysiebenhundert®
und noch mehr.

Ein anderer sagt: ,Lautere Gesinnung von einer Stunde
bedeutet Rettung fur die Ewigkeit, aber die lautere Gesinnung
ist selten.”

Ein weiterer Ausspruch launtet: ,Das Wissen ist das Samen-
korn, das Handeln die Aussaat, und das Wasser flir sie ist die
reine Absicht.“

Ein anderer sagt: ,Wenn Gott einen Menschen haBt, so
verleiht er ihm drei Dinge und drei enthilt er ihm vor. Er

1y Qat 11, 163 5.

%) Rak'a (eigentl. Verbengung) ist die im wesentlichen aus einer .

Verbeugung (ruki’) und zwei Prostrationen (sugiid) bestehende Einheit,
nach welcher der Umfang eines Gebetsoffiziums (salat) bestimmt wird.
Jedes der finf tiglichen ,Gebete” besteht aus einer Anzahl solcher Rak'a,
das Morgenoffizium aus mindestens zwei, das des Abends aus drei und
die iibrigen aus vier Raka. Es ist aber empfohlen und iiblich, noch
einige freiwillige Rak‘a hinzuzufiigen.
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verleiht ihm den Umgang mit Frommen und hindert ihn,
daraus Nutzen zu ziehen; er gibt ihm gute Werke, aber ohne
die reine Absicht dabei; er verleiht ihm Weisheit, aber ohne
die Wahrhaftigkeit dabei.”

[Abu Ja‘'qub] al-Susi!) sagt: ,Gott verlangt bei den
Handlungen der Geschopfe nur die reine Absicht.“

Al-Gunaid?) sagt: ,Gott hat Diener, welche Einsicht be-
gitzen, und solehe die, wenn sie diese besitzen, ihr entsprechend
handeln, und solche, die bei ihrem Handeln die reine Absicht
haben. Die reine Absicht fuhrt sie zu allem, was zur Voll-
kommenheit gehort.“ %)

Muhammed Sa‘id al-Marwazl sagt: ,Die ganze Sache liuft
auf zwei Prinzipien hinaus, Seine Titigkeit fiir dich und deine
Tatigkeit fir Ihn, und da8 du dich in das ergibst, was Er tut,
und dich lauter zeigst in dem, was du tust. Sind diese beiden
dir beschert, so bist du glieklich hienieden und dort oben.
Denn alles dreht sich um Ergebung (in Gottes Willen) und
reine Absicht, sie machen das eigentliche Tauhid?) aus.”

9. Wesen der reinen Absicht.

Jedes Ding, das durch ein anderes verunreinigt werden
kann, heiBt rein (halig), wenn es von einer solchen Beimengung
frei ist. Die reinigende Titigkeit heibt Reinigung (ihlas).
Gott d. A. sagt (Sura 1668): ... zwischen Kot und Blut,
reine Mileh“; denn die Reinheit der Mileh besteht darin, daB
gie nicht durch Blut und Kot oder eine gonstige Beimischung

1) Nach der Risala von al-Qu¥airT, S.274 der Genosse des Abu
Jaqub al-Nabragr, der 336 (947) starb.

2) Gest. 297 (910), vgl. Enzykl. des Islam 1,1110.

3) Eigentlich: ,, Zu allen Toren (oder Kapiteln) der Vollkommenheit.*

4) Das taulid (unificatio, Einsmachung) hat eine theoretische (ilm
al-tauhid) und eine praktische Seite (ain al-taubid), so nach der Unter-
scheidung von HusrT (gest. 371) im Kasf al-mahgab des Hugwir1 (iibers.
von R. A. Nicholson), S.282. Die erstere besteht in der Anerkennung
der vollkommenen Wesenseinheit Gottes, die andere in der Richtung des
Herzens und der Beziehung alles Tuns auf Gott allein. Diese zweite Seite
des tauhid fillt demnach tatséichlich mit iklas zusammen, wie denn z. B.
auch Ibn Tibbon in seiner {ibersetzung des 5. Kapitels der ,,Herzens-
pflichten* des Bachja (Bechaj) ihlas alamal durch rvan i wiedergibt.
Die pantheistische Auffassung des taupid kommt hier nicht in Betracht,
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verl_mreinigt ist. Der Gegensatz von ihlag (Liuterung) ist israk
gBelgesellung), wer also nicht muhlis (lauter machend) ist, der
18t musrik (beigesellend). Das §irk (Beigesellung) hat aber
verschiedene Abstufungen, und dem ¢hlag in bezug auf das
tauhid') (Monotheismus) steht gegeniiber die Beigesellung (¢asrik)
hinsichtlich der gittlichen Natur. Und wie das $irk verborgen
oder offen sein kaon, so auch das iblas. IRlas?) und sein
Gegenteil [d. h. §irk] beziehen sich auf das VHei'z, und das
Herz ist ihr Sitz. Sie haben statt bei den Zielen und Ab-
sichten. Uber das Wesen der Absicht haben wir aber bereits
gehandelt und dargetan, daB sie bedeutet »aus einem Motiv
heraus handeln“. Ist nun das Motiv ein einziges, so heifit die
aug ihm hervorgehende Betitigung ihlas in bezug auf das an-
gfastrebte Ziel. Wer also Almosen gibt aus bloBer Augen-
dienerei, der ist mublis, und wer dabei lediglich die Absicht
hat, Gott d. A. damit nahe zu kommen, der ist ebenfalls muhlis.
Nach dem herrschenden Sprachgebranch hat jedoch das Wort
ihlas die spezielle Bedeutung: ,Die Befreiung der Absicht,
Gott d. A. nahe zu kommen, von jeglicher Beimischung®. So
bedeutet ja auch ilhad ,Neigung® tberhaupt, aber der Sprach-
gebrauch verwendet es in dem speziellen Sinne wAbweichung
von der Wahrheit“. Wer aber kein anderes Motiv hat als
lediglich die Augendienerei (rijz’), dem droht das Verderben.
Davon handeln wir hier nicht, da wir das daranf Beztigliche
im Buch tiber 7ija’ in der Abteilung der ,Verderben bringenden
Dinge* (muhlikat) ausgeftihrt haben.3) Dasg Wenigste davon
ist, daB der Heuchler am jtingsten Tag mit vier Namen be-
nannt wird: ,du Heuchler, du Betrtiger, du Gotzendiener, du
Ungliubiger®. ’
Hier handeln wir von demjenigen, der von der Absicht,
Gj«)ﬂ; nahe zu kommen, geleitet wird, wobei aber dieser Ab-
sicht ein anderes Motiv beigemengt ist, sei es die Riick-

1) In dem oben genannten theoretischen Sinme.
%) Bei M. ist al-iplas einmal ausgefallen.

) ®) Es bildet das 28. Buch des ganzen Werkes. Wenn dort an ver-
sc.hledenen Stellen, z B. M. VIIL, 276 1, auf unser Buch (das 37.) verwiesen
wird, so braucht man aber daraus nicht zu folgern, daB der vierte Teil vor
d(yn dritten abgefaBt sei. Der Verweis kann Jja vom Verfasser erst nach-
triglich bei der Revision des Ganzen eingeschaltet worden sein:
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sicht auf Menschen oder sonst ein natiirliches Interesse
(hazz nafsi). Zum Beispiel es fastet jemand, weil ihm die mit
dem Fasten verbundene Diiit gut tut, er hat aber zugleich die
Absicht, damit Gott nahe zu kommen; oder er 4Bt einen
Sklaven frei, damit er ihn nicht mehr zu unterhalten und seinen
gehlechten Charakter zu ertragen braucht; oder er macht die
Wallfahrt, um durech die Bewegung der Reise seine Gesundheit
zu fordern oder um einem Ubel zu entgehen, das ihm zu Hause
droht, oder vor einem Feind in seirem Wohnort zu flichen oder
weil ihm Frau und Kinder zuwider sind oder viel Mithe machen,
so da8 er ein paar Tage Ruhe haben michte; oder er zieht
ing Feld, um sich im Kdmpfen zu tiben, oder die Dinge kennen
zu lernen, die dazn erforderlich ist, und die Fihigkeit zu er-
langen,?) ein Heer zu ordnen und zu fithren; oder er betet des
Nachts in der Absicht, den Schlaf zu verscheuchen, um seine
Familie und sein Gepick zu bewachen; oder er gibt sich dem
Studium hin, um dadurch leichter ein auskémmliches Vermogen
erwerben zu kiounen oder in seinem Kreise geehrt zu werden
oder damit sein Grundstiick nnd sein Vermogen infolge der hohen
Schitzung der Wissenschaft von der Begehrlichkeit verschont
bleibe; oder er gibt sich mit Unterrichten und Predigen ab,
um die Unannehmlichkeit des Schweigenmtissens los zu werden
und die Lust des Fabulierens zu kosten; oder er geht darauf
aus, Gelehrten und Sufr’s Dienste zu leisten, um bei ihnen und
den anderen Leuten in Achtung zu stehen oder dadurch einen
weltlichen Vorteil zu erlangen; oder er schreibt ein Koran-
exemplar ab, um durch die Ubung im Sehreiben eine schone
Handsehrift zu bekommen; oder er macht die Wallfahrt zu
FuB, um sich die Kosten fiir die Mietung eines Reittieres zu
sparen; oder er unternimmt die Waschung (wuda’), um sich zu
reinigen oder zu erfrischen, oder die Ganzwaschung (gusi), um
angenehm zu duften; oder er tradiert ein Hadit, damit er be-
kannt werde durch seine vollkommenen Isnade;2) oder er zieht
sich in die Moschee zurtick, um die Wohnungsmiete zu sparen;
oder er fastet, damit er nicht so oft zu kochen braucht oder

1) So J. wa-jugaddar, M. wa-magdaratihi ,und ob er die Fihig-

keit hat“.
%) ‘wlaw al-isnad; gemeint sind lange Traditionsketten, die ununter-

brochen bis zum Propheten hinaufreichen.
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damit er mehr Zeit fir seine Arbeiten ertibrigt und nicht durch
das Essen von ihnen abgelenkt wird; oder er spendet einem
Bettler Almosen, um seine zudringliche Bettelei los zn werden;
oder er besuchyv einen Kranken, damit man auch ihn besuche,
wenn er krank wird; oder er geht mit einem Begribnis, damit
man auch mit dem der Seinigen gehe, oder er tut dergleichen,
damit sein gutes Werk bekannt und genannt und er als frommer
und wiirdiger Mann betrachtet werde. Wenn nun auch sein
eigentliches Motiv das ist, Gott d. A. nahe za kommen, aber
eine von diesen Nebenabsichten hinzukommt, durch welche
die Handlung beeintrichtigt wird, so tritt sein Werk aus der
Begriffshestimmung des <hlag heraus, es hort auf, rein (halis)
zu sein in bezug auf das Antlitz Gottes d. A., und es tritt hinzu
die ,Beigesellung” (Sirk). Gott d. A. sagt aber:1) ,Keiner bedarf
weniger einer Genossenschaft ($irka) als ich.“ Es wid also
durch jedes irdische Gut, in welchem die Natur Befriedigung
findet und zu dem sie hinneigt, sei es gro8 oder gering, wenn
es bei einem Werke im Spiele ist, die Reinheit dieser Handlung
getriibt und ibr shlas zerstort. Der Mensch hingt so sehr an
seinen Interessen (huz#iz) und steckt so tief in seinen Begierden,
daB selten eine Handlung oder ein religioses Werk von der-
artigen weltlichen Interessen und Bestrebungen ganz frei ist.
Deshalb heiBt es:.,Wer einen einzigen Augenblick in seinem
Leben hat, der ganz rein auf das Antlitz Gottes d. A. gerichtet
war, der wird gerettet“; so selten ist die reine Absicht und
80 schwer ist es, das Herz von diesem Beiwerk rein zu halten.
Halis ist also der Mensch, fir den es kein anderes Motiv gibt
als das Streben, Gott d. A. nahe zu kommen. Wenn nun jene
Interessen das einzige Motiv bilden, so ist die Schwere des
Falles fiir den betreffenden offenkundig; unsere Untersuchung
betrifft nur solche Fille, bei denen das Grundstreben darauf
geht, Gott nahe zm kommen, wo aber jene Dinge dabei im
Spiele sind. Diese beigemischten Elemente gehiren entweder
in die Kategorie des ,Zusammentreffens” (muwafaga)?) oder

1) So nach einer Tradition des Abidi Huraira, deren erster Teil lautet:
»Wenn jemand ein Werk vollbringt nnd einen anderen auBer mir ‘bei-
gesellt’, so soll ihm das Ganze gehoren.” (M.)

) Vgl oben 8. 14. Merkwiirdigerweise lautet hier die erste Kategorie
muwafaga, oben dagegen murdfaga, eine Lesung, die dort durch rafig
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der ,Genossenschaft® (musaraka) oder der ,,Untersttitzung® (mu‘a-
wana), wie in dem Kapitel tiber die Intention dargelegt wurde.
Das sinnliche (nafsi) Motiv wird im allgemeinen dem religitsen
(dini)") Motiv entweder gleich sein oder es ist stirker oder
schwicher als dieses. Jeder Fall ist fir sich zu beurteilen,
wie im folgenden geschehen soll.2)

Die reine Absicht (ihlag) bedeutet die Reinigung (fahlis)
des Werkes von all diesen Beimischungen, seien es viele oder
wenige, so daf in ihr lediglich das Streben, Gott nahe zu
kommen, vorhanden ist, kein anderes Motiv daneben. Solches
ist nur denkbar bei einem, der Gott lieb hat und ganz von
ihm durchdrungen ist, der von dem Streben nach dem Jenseits
so ausgefiillt wird, daB fur die Liebe zur Welt in seinem
Herzen kein Platz ist, so daB er auch nicht das Essen und
Trinken liebt, sondern sein Verlangen darnach dasselbe ist wie
sein Verlangen, sein Bediirfnis zu befriedigen, weil die Natur
es einmal so fordert. Er begehrt also die Speise, nicht
weil sie Speise3) ist, sondern weil sie ihn kriftigt fir den
Dienst Gottes d. A., und er mochte gern des Hungers enthoben
sein, um nicht essen zu miissen. Es bleibt in seinem Herzen:
keine Lust an etwas Uberflussigem, das nicht notwendig ist,
und auch das Notwendige verlangt er nur insoweit, als es fiir
seine Religion notwendig ist. Er kennt kein anderes Streben
als nur Gott d. A. Wenn ein solcher Mensch ift und trinkt
oder ein Bediirfnis befriedigt, so ist sein Werk rein, seine
Intention echt bei allem Tun und Lassen. Auch wenn er
z. B. sehlift, um sich fiur den Dienst Gottes zu kriiftigen, ist
sein Schlaf Gottesdienst, und er befindet sich dabei auf der
Stufe der Lautergesinnten (muhligun). Wer nicht so beschaffen

(Begleiter) gesichert ist. Man ist zundichst geneigt, an einen Schreibfehler
an dieser Stelle zu denken, aber vielleicht liegt doch ein Versehen des Ver-
fassers vor, zumal die Bedeutung tatsiichlich ungetiibr die gleiche ist.

1) Der Gegensatz von nafst und dini deckt sich hier so ziemlich mit
dem von ,naturalis* und ,supernaturalis® in der christlichen Theologie
und man kénnte recht wohl such so iibersetzen.

2) Die hier versprochenen Ausfilhrungen kommen erst im 5. Ab-
schnitt, S. 68.

3) Und als solche schmackhaft ist. Das arab, Wort fa‘am ist sb-
geleitet von fa‘m ,Geschmack®,
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ist, ftir den ist die reine Absicht beim Handeln ausgeschlossen,
wenige Ausnahmen abgerechnet. Wie bei jemandem, der von
der Liebe zu Gott und dem Jenseits durchdrungen ist, aunch
seine gewohnlichen Betiitigungen die Eigenschaft seiner Willens-
richtung (hamm) annehmen und zur reinen Absicht werden, so
nehmen bei dem, der von der Welt, von Stolz und Herrsch-
sucht und iberhaupt von Dingen, die mit Gott nichts zn tun
haben, beherrscht wird, alle seine Betiitigungen diese Eigen-
sehaft an, so daB auch seine religivsen Handlungen wie Fasten,
Gebetsoffizium und andere nur selten untadelig sein werden.
Die Pflege des hlag besteht also darin, die Sinnlichkeit
(huztiz al-nafs) zu Uberwinden, das Verlangen nach dem
Irdischen zu unterdriicken und sich ganz freizamachen fur das
Jenseits, dergestalt daB dieses das Herz vollkommen beherrsche.
Dann erst wird die reine Absicht moglich sein. Mit wie viel
Werken mtiht der Menseh sich ab in der Meinung, sie seien
rein anf Gott d. A. gerichtet, und er wird darin betrogen, weil
er die schadhafte Stelle bei ihnen nicht sieht. So wird be-
richtet, daB jemand folgendes erziihlte: ,Ich verrichtete das
Gebetsoffizium dreiBig Jahre lang und zwar stets in der
Moschee in der ersten Reihe, einmal aber?) kam ich unver-
schuldet zu spit und betete dann in der zweiten Reihe. Da
schimte ich mich vor den Leuten, daf sie mich in der zweiten
Reihe sahen. Daraus erkannte ich, daB ich Freude daran
hatte, da8 die Leute auf mich in der ersten Reihe sahen und
daB dies der Grund meiner inneren Befriedigung gewesen war,
ohne daB ich es merkte.“ Das sind feine und schwer be-
merkbare Dinge. Selten sind die Werke in dieser Hinsicht
tadellos und selten achtet jemand darauf, es sei denn, daB
Gott d. A. ihn begnadigt. Die aber darauf nicht achten,
werden am jungsten Tage all ihre guten Werke als Ubeltaten
sehen. Auf sie geht das Wort Gottes d. A. (Stura 38 48,49):
»Und es wird ihnen von Gott erscheinen, worauf sie nicht ge-
rechnet, und erscheinen werden ihnen die Ubeltaten, die sie

vollbracht“, und das andere (Stra 18103, 104): ,,Sprich: sollen wir _

ench die nennen, deren Werke verloren sind, deren Streben im
irdischen Leben irre ging und die da meinten, recht zu handeln?“

1) Statt li'annt ,,weil ich* lese ich ille anni ,nur dafl ich*.
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Dieser Gefahr sind von allen Menschen am meisten aus-
gesetzt die Gelehrten. Denn das, was sie zur Verbreitung der
Wissenschaft antreibt, ist bei den meisten die Rangsucht, die
Freude, einen Anhang zu haben, und das Vergniigen an Lobes-
bezeugungen. Der Teufel macht ihnen da etwas vor und
redet ihnen ein: ,Euer Bestreben ist es, die Religion aus-
zubreiten und die Offenbarung zu verteidigen, die der hoch-
gebenedeite Gottgesandte gebracht hat“ Und den Prediger
sieht man fiir Gott d. A. wirken, indem er den Menschen
ins Gewissen redet und die Herrschenden ermahnt; er freut
sich dariiber, daf die Menschen sein Wort aufnehmen und zu
ihm kommen, bildet sich aber ein, sich dariiber zu freuen, daB
er erfolgreich die Sache der Religion verficht. Wenn aber unter
seinen Kollegen einer auftritt, der schoner predigt als er, und
die Leute bleiben bei ihm weg und gehen zu jenem, so ver-
drieBt und betriibt ihn das. Wire jedoch der Beweggrund fiir
ihn die Religion, so wiirde -er Gott d. A. dafiir danken, da8 er
ihm diese Aufgabe abgenommen und einen anderen damit
betraut hat. Aber der Teufel 148t ihn nicht los und redet ihm
cin: ,Du bist nur daritber hetriibt, daB dein jenseitiger Lohn
geschmilert wird, nicht dariiber, daf die Leute sich von dir
weg und einem anderen zuwenden; denn wenn sie deine
Predigt anhoren wiirden, so hittest du den Lohn dafiir. Wenn
du nun tiber den entgangenen Lohn betriibt bist, so ist das
etwas Libliches. Der Arme weif nicht, daB es weit ver-
dienstlicher und-vorteilhafter fiir ihn im Jenseits ist, sich dem
Recht zu filgen und die Sache einem Tiichtigeren!) zu iiber-
lassen als sich allein zu betiitigen. Wiire es wohl eine lobliche
oder eine tadelnswerte Betriibnis gewesen, wenn der selige ‘Omar
dartiber betriibt gewesen wire, da8 dem seligen Abii Bekr
die Anwartschaft auf die Imamwiirde zukam? Kein religitser
Mann wird zweifeln, da8 sie tadelnswert gewesen wire. Denn
dem Rechte nachzugeben und die Sache einem, der ttichtiger
war als er, zu iiberlassen, war ihm dienlicher in religitser
Hinsicht als sich mit Gewalt um das Wohl der Menschen
bemiihen zu wollen, trotz des gewaltigen damit verbundenen

Lohnes. Aber der selige ‘Omar freute sich vielmehr dartiber,

1) Es ist mit M. za lesen li-afdal; J. afdal.
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daB ein besserer als er die Sache allein in die Hand nabm.?)
Warum freuen sich denn nicht auch die Gelebrten in einem
sihnlichen Fall? Gar mancher Gelehrte 148t sich durch die
List des Teufels betriigen und bildet sich ein, er wiirde gich
dartiber freuen, wenn ein in der Sache ttchtigerer Mann als
er auftreten wiirde. So etwas sich vorzureden, ohne zuvor die
Probe aufs Exempel gemacht zu haben, ist eitel Unkenntnis
und Tiuschung, denn die Natur (nafs) ist leicht geneigt,
golches zu versprechen, bevor die Sache eingetroffen ist,
sobald aber jemand?) davon betroffen wird, verindert er sich,
weicht zurtick und hilt sein Versprechen nicht. Das versteht
nur einer, der die Sechliche des Teufels und der Natur kennt
und sich viel mit diesen Dingen abgegeben und sie erprobt
hat. Die Erkenntnis des wahren Wesens der reinen Absicht
und des Handelns darnach ist ein tiefes Meer, in dem die
meisten versinken. Es gibt nur ganz wenige und vereinzelte
Ausnahmen, die nimlich, auf welche das Gotteswort (Sira
1540, 38 84) sich bezieht: ,AuSer Deinen Dienern unter ihnen,
die lanter sind“. Der Mensch muB daher mit aller Sorgfalt
diesen feinen Dingen nachgehen und auf sie achten, sonst
geriit er in die Gefolgschaft des Teufels, ohne daB er es
gewahr wird.

8. Ausspriiche von Geistesmiinnern iiber die reine Absicht.

[Abu Jaqiib] al-Stsi sagt: ,Die reine Absicht besteht
darin, die reine Absicht nicht zu sehen. Wenn pimlich jemand,
der die reine Absicht besitzt, diese betrachtet, so braucht die
reine Absicht (hlas) wieder eine Reinigung (iklag).* Er will
damit andeuten, daB das Werk frei sein muB von Selbst-
gefilligkeit (‘ugb) beim Handeln. Sich auf die reine Absicht

1) Vgl. den Dialog zwischen Abi Bekr und ‘Omar bei Ibn Sa'd,
Tabagat 11,1 (die Séite kanun ich augenblicklich nicht finden). ADb@
Bekr: ,Strecke deine Hand aus, wir wollen dir huldigen.© ‘Omar:
,Du bist tiichtiger als ich.“ Abid Bekr: ,Du bist kriftiger als ich.”
‘Omar: ,Du vereinigst meine Kraft mit deiner Tiichtigkeit.* Darauf
huldigte er dem Ab@ Bekr.

%) Hier im Text {iberall Maskulin, als ob nicht nafs, sondern insan
(Mensch) vorschwebte.
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hinwenden und sie betrachten ist aber Selbstgefilligkeit, und
das ist ein Makel. Rein (halis) bedeutet jedoch das Freisein
von jeglichem Makel; damit wire aber wenigstens ein Makel
gegeben.

Sahl [al-Tustari] sagt: ,Die reine Absicht besteht darin, daB
des Menschen Tun und Lassen auf Gott d. A. speziell gerichtet
ist.% Dieser Satz umfaBt tatsichlich alles, woranf es ankommt.

In demselben Sinne sagt Ibrabim b. Adham:?) ,Thlag ist
die Wahrhaftigkeit (sidk) der Absicht Gott gegeniiber.”

Als Sahl gefragt wurde: ,Was ist das schwerste fiir die
Natur (nafs)?¢, antwortete er: ,Die reine Absicht, denn daran
hat sie keinen Anteil.” :

[AbT Muhammed] Ruwaim?) sagt: ,Die reine Absicht bei
einem Werk besteht darin, daB man keine Vergeltung daftir
begehrt weder in diesem noch im anderen Leben Darin
liegt ausgedrtickt, daB die sinnlichen Gentisse ein Makel be-
deuten hier wie dort. Wer also Gott dient, um im Paradiese
geine sinnlichen Begierden befriedigt zu sehen, der ist mit
einem Fehler behaftet. Das Richtige ist vielmehr, daf man
durch das Werk das Antlitz Gottes d. A. allein suebt. Damit
ist das dhlas der Siddigin gemeint oder das absolute hla@s.3)
Wer aber aus Hoffnung anf den Himmel oder aus Furcht vor
der Holle handelt, der ist muhlis in Bezug auf die Gentisse
dieser Welt, im tbrigen aber sucht er doch Gaumen- und
Geschlechtslust. Das eigentlich Erstrebenswerte fir die ,Ver-
stindigen 4) ist jedoch das Antlitz Gottes allein. Nun konnte
aber jemand einwenden,’) der Mensch betiitige sich nur, um
ein hazz (Glick, Genuf) zu erlangen, und die Freiheit von
den huzwiz sei eine gottliche Eigenschaft, und wer das von
gich behaupte, sei ein Ungliubiger; so habe der Kadi Abu
Bekr al-Baqillani¢) denjenigen als einen Ungldubigen hingestellt,

1) Gest. um 160 (776). Vgl Enzykl. des Islam IL

?) Zugleich $ufi und Faqib, gest. 303 (915) in Bagdad. (M.)

) Nach M. auch iklas al-iklas genannt.

+) Nach M. Anspielung auf die Tradition: S Tlljan (Stra 83181.19)
fiir die Verstindigen (daw? l-albab)®.

5) Statt wa-huwa l-ga’il (J.) ist mit M. zu lesen: wa-gaul al-ga’il.

¢) Gest. 403 (1013) in Bagdad. Vgl Enzykl. des Islam I,628. Er
gilt bei vielen als der vierte mugaddid »Erneuerer* (der Religion), wie
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der die Freiheit von den huz@z von sich behaupte, und erklirt,
das sei eine gottliche Eigenschaft. [Darauf ist zu erwidern):
Das Gesagte ist richtig, aber sie!) meinen damit nur die Frei-
heit von dem, was die Menschen huz#z nennen, nimlich die
Genilsse, dic im Paradiese geschildert werden. Das hazz jener
besteht aber lediglich im Genuf der Erkenntnis und der An-
schauung Gottes und der Vertraulickeit mit ihm. Das betrachten
aber die Menschen nicht als GenuB, sondern sie wundern sich
vielmehr dartiber.2) Wenn hingegen jenen statt der Wonne,
die sie im Dienste Gottes, im Umgang mit ihm und in der
fortwihrenden Anschauung seiner Majestiit, insgeheim und offen,
genicBen, alle Wonnen des Paradieses angeboten wiirden, so
wilrden sie diese verschmihen und unbeachtet lassen. Ihre
Betiitigung geht also tatsiichlich auf einen GenuB und auch
ihr Gottesdienst geht auf einen GenuB, aber ihr Genu8 ist der,
den sie verehren, allein und nichts anderes.

Abt ‘Otman [Sa1d b. Isma‘il]3) sagt: ,Die reine Absicht
besteht darin, daB man vergiBt, die Geschopfe zu sehen, durch
das fortwihrende Hinsehen auf den Schopfer.“ Damit ist aber
nur auf den Makel der Augendienerei (r#@’) hingewiesen.

In demselben Sinne sagt ein anderer: ,Die reine Absicht
bei einem Werk besteht darin, daB nicht ein Teufel daranf
sieht, es zu verderben, und auch kein Engel, um es auf-
zuschreiben“;4) damit ist lediglich auf das Verbergen hin-
gewiesen.

Gott am Ende jedes muslimischen Jahrhunderts einen sendet. Der fiinfte
ist unbestritten al-Gazal.

1) Némlich al-Baqillanl und die jenen Einwurf machen.

2) Der Sinn ist: Wenn der Ausdruck hazz allgemein verstanden wird
in der Bedeutung ,Gliick, beatitudo, eddaiuovia* (vgl. Aristoteles, Niko-
machische Ethik 1,2, X,5 1), so gilt auch von jenen Ausnahmemenschen, dafl
sie um eines hazz willen handeln, das Verdikt des Kadi al-Bagillani geht also
nicht auf sie. Aber was sie anstreben, ist ein hazz dini, ein iibernatiir-
liches Gut, wihrend die Menge nur ein hazz mafsi, ein sinnliches, kennt,

%) al-H1r1, gest. 208 (910/11), vgl. Kasf al-mahgub (iibers. von Nichol-
son), S. 132 und al-QuiairT, Risale, S.19. M. gibt unrichtig als Nisbe
Gbri und als Todesjahr 268. 5

%) Bei al-QuiairT (S. 9614) als Ausspruch von al-Gunaid aufgefiibrt
in der Fassung: ,ikla@s ist ein Geheimnis zwischen Gott und dem Menschen,
das kein Engel kennt, um es aufzuschreiben, kein Teufel, um es zu ver-
derben und keine Leidenschaft, um es zu verriicken (jumiluhu).*
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Man hat auch gesagt: ,ihlas ist, was verborgen ist vor
den Geschopfen (kala’ig) und rein von dem, woran der Mensch
hiingt (‘al@’ig).“ Diese Definition ist umfassender.!)

[Harit] al-Mubasibl sagt: ,Das Ihlas besteht in der Ent-
fernung der Geschipfe aus dem Verbiltnis zum Herrn“ Das
ist gleichfalls nur ein Hinweis auf die AusschlieBung der Augen-
dienerei. Ebenso der Ausspruch des [Ibrahim b. Ahmed] al-
Hawwas: ,Wer aus dem Becher der Herrschsucht (rijasa)
trinkt, der tritt heraus aus dem ¢hlag der Untertdnigkeit
(‘wbadija).“

Als die Jinger Jesu des Gebenedeiten ihn fragten: ,Wer
ist rein in seinen Werken?“, antwortete er: ,Wer das Werk
fir Gott verrichtet, ohne zu wiinschen, daB ein Mensch ihn
dafiir lobt.“ Auch dieser Ausspruch richtet sich gegen die
Augendienerei, und zwar ist sie deshalb namhaft gemacht,
weil sie von allen Dingen, welche die reine Absicht tritben,
das drgste ist.

Al-Gunaid sagt: ,Ihlas ist die Reinigung der Handlung
von den Triubungen (kudarat).”

Al-Fudail sagt: ,Ein Werk der Menschen wegen zu unter-
lassen ist Augendienerei, es der Menschen wegen zu verrichten
ist sirk (Beigesellung); das ihlas besteht darin, daf Gott dich
vor beiden bewahrt.”

Es heiBt auch: ,ihlas bedeutet das stindige Achthaben
(muraqaba) auf sich und das Vergessen aller Annehmlichkeiten
(huz@z)*; das ist die vollkommene Erklirung.

Es gibt dartiber noch viele andere Ausspriiche, aber es
hat keinen Zweck, viele Autorititen anzufithren, wenn das
Wesen der Sache klar ist. Die btindigste Erklirung ist die
Erkldirung des Herrn der ersten und letzten, des Hoch-
gebenedeiten, der Uber das thlas befragt, antwortete: ,Dal
du sagst: ‘Mein Herr, Gott!’ dann bei dem bleibst, was dir
aufgetragen ist“, d. h. dab du nicht deinen sinnlichen Neigungen
dienst, sondern deinem Herrn, und in deinem Dienste fort-

1) Weil darin sowohl das riji’ als auch die huziiz ausgeschlossen
sind. (M.)

%) Vgl tiber die ‘ubidija R. Hartmann, Das Sifitum nach al-Kuschairi,
8.5 ff
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fihrst, wie es dir aufgetragen ist. Das heiBit soviel wie alles,
was nicht Gott ist, ans dem Blickbereich (magra ’l-nazar) zu
entfernen, und das ist in Wahrheit das ¢hlas.

4. Uber die verschiedenen Grade der Beimischungen und
Miingel, welche die reine Absicht triiben.

Die Mingel, welche die reine Absicht beeintrichtigen,
sind teils offenkundig, teils verborgen; einige sind trotz ihrer
Offenkundigkeit nur geringfugig, andere trotz ihrer Verborgenheit
sehr bedeutend. Die verschiedenen Grade der Verborgenheit
und Offenkundigkeit werden nur durch Beispiele verstanden.
Der offenkundigste Schidling der reinen Absicht ist die Augen-
dienerei. Wir wollen davon ein Beispiel anftihren.

[Erster Grad.] Der Teufel sucht dem Betenden in der
Weise zu schaden, daB er, wenn dieser in reiner Absicht
bei seinem Gebete weilt und es schauen Leute auf ihn oder
es kommt jemand herein, zu ihm spricht: ,Verrichte dein
Gebet recht schon, damit dieser Anwesende dich als wirdigen
und frommen Mann betrachte und dich nicht geringschitze
und Ubles von dir rede!® Die Folge ist, da8 nun seine Glieder
eine fromme Haltung einnehmen, seine Extremititen sich nicht
rithren und sein Gebet schon ausfillt. Das ist offenbare Augen-
dienerei (Scheinheiligkeit), die auch den Anfingern unter den
Lehrlingen (muridan) nicht verborgen bleibt.

Zweiter Grad. WeiB der Lehrling tiber diese Schidigung
Bescheid und ist er vor ihr auf der Hut, so daB er darin
picht mehr dem Teufel folgt und auf ihn achtet, sondern in
seinem Gebet fortfahrt wie frither, so stellt er jhm das Gute
vor und spricht: ,Du dienst als Muster und Vorbild, man
schaut auf dich; von dem, was du tust, geht eine Wirkung
aus, und andere machen es dir nach. So kommt dir auch der
Lohn fur ihre Werke zu, wenn du es gut machst, und die
Strafe, wenn du es schlecht machst. Mach also dein Werk
vor ihnen gut, vielleicht ahmen sie dich nach in der frommen
Haltung (hus#) und der schomen Ausfihrung der religitsen
Handlung.“ Das ist schwerer zu erkennen wie das erste, und
mancher liBt sich dadurch tiuschen, der durch das erste sich
nicht tinschen I#Bt. Aber auch dies ist pure Augendienerei
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und verdirbt die reine Absicht. Denn wemnn er die fromme
Haltung und die schone Ausfithrung der gottesdienstlichen
Handlung fiir ein so groBes Gut hilt, daf er es mit Riicksicht
auf andere nicht unterlassen zu diirfen glaubt, warum hilt er
diese Unterlassung fiir sich selbst angebracht, wenn er allein
ist? Der andere kann ihm doch nicht hoher stehen als er
sich selbst. Das ist also veiner Trug. Vorbild ist vielmehr
derjenige, der in seinem Innern gerade ist, dessen Herz ent-
flammt ist, so daB sein Licht auf andere tiberstromt; ihm wird
dafiir Lohn zuteil werden. Das hier aber ist eitel Heuchelei
und Trug. Wer ihn zum Vorbild nimmt, der wird dafiir belohnt,
er selbst aber wird wegen seines Betruges zur Rechenschaft
gezogen und dafiir bestraft werden, dal er eine Eigenschaft
zur Schau getragen, die er nicht besitzt.

Der dritte Grad — er ist noch feiner als die voraus-
gehenden — besteht darin, da der Mensch sich selbst in
dieser Hinsicht prift und die List des Teufels bemerkt und
weiB, dafl es reine Augendienerei ist, flir sich allein sich
anders zu betragen?) als im Beisein von Menschen, und daf
er auch weil, die reine Absicht besteht darin, sein Gebet fiir
gich allein ebenso zu verrichten wie in der Offentlichkeit, und
daB er sich vor sich selbst und seinem Herrn schimt, im Bei-
gein seiner Geschopfe eine frommere Haltung einnehmen als
er es sonst gewohnt ist; er nimmt sich daher, wenn er allein
ist, zusammen, um sein Gebet recht schon zu verrichten, so
wie er in der ()ffentliehkgit es verrichtet haben will, und er
betet dann auch in der Offentlichkeit ebenso. Aber das ist
gleichfalls versteckte Augendienerei. Denn er verrichtet sein
Gebet fur sich nur darnm recht schon, damit es auch in der
Offentlichkeit schon sei; er macht also tatsichlich keinen Unter-
schied zwischen beiden, so da8 ihn hier wie dort die Rilck-
gicht auf die Geschopfe leitet. Die reine Absicht ist abher dann
vorhanden, wenn es ihm vollig einerlei ist, ob unverntinftige Tiere
oder Menschen ihn beim Beten sehen. Der eben Beschriebene
moehte nur nicht gern sein Gebet vor der Offentlichkeit schlecht
verrichten, andererseits schimt er sich vor sich selber, als
Scheinheiliger sich zu benehmen; dem glaubt er nun dadurch

1) Es ist mit J. zu lesen: muhalafa; M. muhada‘a.
H, Bauer, Islamische Ethik I. 5
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ablelfen zu konnen, daB er anch fiir sich allein ebenso betet
wie in der Offentlichkeit. Das?) ist aber verkehrt, sondern
die Abhilfe besteht darin, da8 er weder fir sich noch in der
Offentlichkeit auf die Menschen achtet, so wie er auch nicht
auf leblose Dmge achtet.!) Eine solche Person wird sowohl
su Hause wie in der Offentlichkeit beherrseht von der Riick-
sicht auf die Menschen. Das ist so eine geheime List des
Teufels.

Vierter Grad, noch feiner und verborgener. Es wird
jemand von anderen beim Beten beobachtet. Der Teufel kann
nicht zu ihm sagen: ,Betrage dich reeht fromm aus Riek-
sicht auf sie; denn er weil wohl, daB er diesen Kniff
kennt. Darum sagt er zu ihm: ,Denke an die GroSe und
Majestiit Gottes und wer du bist, der vor ihm steht, und
schime dich, daB Gott auf dein Herz sieht, wiithrend er zer-
streut ist.“ Er sammelt sich infolgedessen innerlich und nimmt
duBerlich eine fromme Haltung an in der Meinung, daB solches
wirklich reine Absicht sei, wihrend es nichts wie Trug und
Thuschung ist. Denn wenn seine fromme Haltung von der
Betrachtung der gottlichen Majestiit kime, so konnte er diese
Erwigung auch, wenn er allein ist, anstellen, und sie wiire
nicht gerade dann vorhanden, wenn andere Menschen da sind.
DaB er von diesem Mangel frei ist, IiBt sich daran erkennen,
daB ihm dieser Gedanke beim Alleinsein ebenso vertraut ist
wie in der Offentlichkeit und daB die Gegenwart von anderen
Menschen auf die Vergegenwiirtigung dieses Gedankens
ebensowenig von Einfluf ist wie die Gegenwart eines Tieres.
So lange er bei seinem Verhalten einen Unterschied macht,
ob ein Mensch oder ein Tier auf ihn sieht, steht er noch
auberhalb der Reinheit des ¢hla@s, innerlich beschmutzt mit
dem versteckten Gotzendienst der Augendienerei.

Diese Abgitterei ist im Menschenherzen verborgener als
,der schwarzen Ameise Tritt in finsterer Nacht auf hartem
Gestein®, wie es in der Tradition heiSt. Nur der ist vor dem
Teufel sicher, der genan zusieht und das Glick hat, von Gott
behtitet, begnadigt und geleitet zu werden; sonst geht der
Teufel denen, die dem Dienste Gottes sich widmen, stindig zur

1) Fehlt bei M.; wohl Zusatz.
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Seite, ohne einen Augenblick von ihnen abzulassen, um sie zur
Augendienerei zn verleiten in jeder einzelnen Betitigung, sogar
im Schminken der Augen, im Schneiden des Schnurbartes, im
Parfiimieren am Freitag und im Tragen der Kleider. Diese
Dinge sind zu bestimmten Zeiten Sunna,!) aber die Sinnlichkeit
(nafs) hat daran eine geheime Befriedigung, weil sie die Auf-
merksamkeit der Menschen auf sich ziehen und die Natur
sich daran gewthnt hat. Da tritt nun der Teufel fiir diese
Ubungen ein2) und spricht: ,Das ist eine Sunna, die du nicht
unterlagsen darfst*, und so l#Bt sich das Herz innerlich dazu
bestimmen, durch jene geheime innere Neigung, oder diese ist
wenigstens beigemischt, und es trifft infolgedessen aunf sie die
Bestimmung ¢hlas nicht zu; denn was von all diesen Mingeln
nicht frei ist, ist nicht ,rein“ (halis). Ebenso verhiilt es sich
mit dem, der sich zurtickzieht in eine vielbesuchte, schmucke,
schongebaute Moschee, in der die Natur sich behaglich fthlt;
der Teufel ermuntert ihn dazu und stellt ihm die vielen Vor-
zige der ,Zurlickgezogenheit® vor, wiihrend in Wirklichkeit
das heimliche Motiv in seinem Innern das Behagen an der
Form der Moschee ist und die Befriedigung, die seine Natur
dabei genieSt. Das zeigt sich darin, daB er mebr Neigung
fir die eine Moschee oder Ortlichkeit hat als fir eine andere,
weil die erstere schoner ist. All das ist eine Vermengung
mit nattirlichem Beiwerk und sinnlichem Schmutz und ver-
dirbt das Wesen der reinen Absicht. So sind auch die fremden
Bestandteile, die man dem reinen Golde beimengt, versehieden
dem Grade nach, manchmal iiberwiegend, manchmal geringer,
aber immerhin noch leicht erkennbar, manchmal aber so fein,
dafl nur ein gewiegter Miinzkenner sie bemerkt; die Falschheit
des Herzens dagegen, die List des Teufels und die Schlechtigkeit
der sinnlichen Natur (nafs) sind viel versteckter und feiner.
Deshalb heifit es: ,Zwei Rak‘as bei einem Wissenden gind
besser als ein Jahr lang Gottesdienst bei einem Unwissenden®;3)
damit ist derjenige Wissende gemeint, der die feinen Méngel
der Handlungen genau kennt, um sich von ihnen frei zu halten.

1) Eine nicht gebotene, aber empfohlene fromme Ubung.

) M. jad‘®, J. jad‘zhu ,fordert ihn auf*.

%) Die Tradition wird auch in anderer Form iiberliefert.
5*
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Denn der Unwisgende sieht bei den religitsen Handlungen nur
auf das AuBere und liBt sich dadurch tdiuschen, so wie der
Tolpelt) bei einem gefilschten Dinar auf die rote Farbe und
die Rundung sieht, und er ist doch unecht und an sich wertlos,
8o daf ein Karat reines Gold, das ein Miinzkenner begutachtet
hat, besser ist als ein Dinar, den ein unverstindiger Laie fiir
gut befindet. Derselbe Unterschied besteht bei den religitsen
Ubungen, ja er ist noch viel bedeutender. Es ist nnmiglich,
alle Stellen, an denen in die verschiedenen Arten von Hand-
lungen eine Schidigung eindringen kann, im einzelnen auf-
zuzihlen. Man benutze die von uns angefiihrten Beispiele;
dem Verstindigen gentigt ein weniges und er braucht nicht
nicht viel, den Toren bringt auch das Viele nicht zum Ziel,
es wire daher unniitz, ins Einzelne zu gehen.

5. Wie die sgemischten® Handlungen zu beurteilen sind
und inwieweit sie eine Belohnung verdienen.

Wenn ein Werk nicht rein auf Gottes d. A. Aatlitz ge-
richtet, sondern ihm Beiwerk von Augendienerei oder sinnlicher
Ergotzung beigemischt ist, so sind die Meinungen dartiber
verschieden, ob ein solches Werk Lohn verdiene oder Strafe,
oder tiberhaupt keines von beiden, so daB es fiir den be-
treffenden weder Verdienst noch Schuld ‘wire. Denn wenn
jemand aus purer Scheinheiligkeit gehandelt hat, so ist es
ganz gewil flir ihn eine Schuld, die Hal und Strafe nach
sich zieht; das rein auf Gottes d. A. Angesicht gerichtete
Werk hingegen hat Belohnung im Gefolge. Die Meinungs-
verschiedenheit besteht also nur in bezug auf das ,gemischte®
Werk. Der Wortlaut der Traditionen deutet nun darauf hin,
~daB ihm kein Lohn zusteht, aber die Traditionen sind darin
nicht widerspruchsfrei. Das Ergebnis, zu dem wir gekommen
sind, — und Gott weiB, was richtig ist — ist, daB man die
Stirke der jeweiligen Beweggriinde zu betrachten hat. Wenn
der tibernatiirliche (dwn?) Beweggrund dem nattirlichen (nafs7)

1‘) sawdadi, eigentlich der Bewohner des sawad, der ,schwarzen Erde¥,
d. h. Landbewobner, Bauer. Auch ,Tolpel* ist ja eigentlich ,Dorf-
bewohner®,
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gleich ist, so daB sie sich gegenseitig aufheben, so hat der
betreffende weder Verdienst noch Schuld. Hat aber das Motiv
der Augendienerei ein Ubergewicht, so nlitzt das Werk nicht
nur nichts, sondern es schadet auch und zieht Strafe nach sich.
Allerdings ist die Strafe dabei geringer als bei einem Werke,
das aus blofer Augendienerei verrichtet wurde und dem
keinerlei Anniherung an Gott beigemischt ist. Ist aber der
Beweggrund der Annidherung gegeniiber dem andern der
stirkere, so kommt ihm eine Belohnung zu entsprechend dem
Ma8 des Ubergewichtes, den das fibernatiirliche Motiv besitzt,
und zwar wegen des Gotteswortes (99 7,8): ,,Wer Gutes getan
im Gewicht eines Kornleins, der wird es sehen, und wer Bises
getan im Gewicht eines Kornleins, der wird es sehen“ und
des anderen (444): ,Gott wird nicht ein Kornlein Unrecht
tun, und wenn da ist ein gutes Werk, so wird er es verdoppeln®.
Das gute Streben darf also nicht verloren gehen. Ist dieses
nun stirker als das Streben nach eitlem Ruhm, so schwindet
von ihm das dem letzteren entsprechende MaB und es bleibt
der UberschuB. Hatte aber die gute Absicht nicht das Uber-
gewicht, so schwindet wenigstens ein Teil der Strafe, welche
die schlechte Absicht nach sich zieht.

Die Erklirung !) davon liegt darin, daf die Werke insofern
auf das Herz eine Wirkung ausiiben, als sie dessen Eigen-
schaften stirken. Nun ist das Motiv der Augendienerei etwas
Verderbenbringendes, und dieses Verderbenbringende wird
genihrt und gekriftigt durch die ihm entsprechende Handlung,
umgekehrt ist das gute Motiv etwas Heilbringendes, und auch
dieses wird gekriftigt durch das entsprechende Handeln. Wenn
nun die beiden einander .entgegengesetzten Eigenschaften im
Herzen zugleich vorhanden sind, so muB, wenn der Augen-
dienerei entsprechend gehandelt wird, diese Eigenschaft wachsen,
und umgekehrt die andere Eigenschaft, wenn das Werk ent-
sprechend der Anndherung an Gott verrichtet wird. Da nun
das eine verderbenbringend, das andere heilbringend ist, so
miissen sich beide, wenn sie in gleichem MaBe verstirkt

1) Es ist bezeichnend fiir die Art unseres Autors, dag er die eben
vorgetragene rein mechanische Auffassung von Verdienst und Schuld
nachtriiglich zu verinnerlichen und psychologisch zu motivieren bestrebt ist.
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werden, gegenseitiz aufheben. Das verhilt sich #hnlich wie
mit dem, der an Ficberhitze leidet, weil er etwas Sehidliches
genossen hat; nimmt er an kithlenden Arzneien soviel ein als der
Kraft jenes schidlichen Elements entspricht, so ist es, wenn
er sie beide genommen hat, als hiitte er sie nicht genommen;
war aber das eine Element stirker, so kann es nicht ohne
Wirkung bleiben. Wie nun kein Kornchen an Speise, Trank
und Arznei verloren gebt, sondern notwendig auf den Korper
wirkt gemiB der Anordnung Gottes, so geht auch kein Kornlein
des Guten oder Bisen verloren, sondern es wirkt stets in der
Weise, da8 es das Herz glinzend oder schwarz macht, es
Gott nahe hringt oder von ihm entfernt. Wenn also einer
etwas tut, das ihn eine Spanne nahe bringt und eine Spanne
entfernt, so bleibt er, wo er gewesen, und er hat weder Plus
noch Minus. Bringt ihn aber eine Handlung um zwei Spannen
niher und eine andere entfernt ihn um eine Spanne, so hat
er ohne Zweifel eire Spanne gut. Deshalb sagt der hoch-
gebenedeite Prophet: ,LaB einer bisen Tat eine gute folgen,
dann wird die erste ausgeloscht.“ Handelt es sich also um
reine Augendienerei, so wird sie durch ein darauf folgendes
reines ihlds getilgt. Wenn aber beide vereinigt sind, so miissen
sie notwendigerweise mit einander streiten. Diese Auffassung
findet ihre Bestiitigung darin, daB nach dem Consensus der
Gemeinde die Wallfahrt giiltiz und der Belohnung wiirdig ist,
auch wenn man Handelsartikel mit sich fithrt, obwohl doch
hier ein natiirliches Interesse beigemischt ist. Man konnte
freilich einwenden, der betreffende werde nur fiir die nich
seiner Ankunft in Mekka vollbrachten Leistungen der Pilger-
fahrt belohnt, sein Handel habe mit dieser nichts zu tun,
sie sei also rein, der Nebenzweck betreffe nur den Hin- und
Riickweg, fir diesen empfange er keinen Lohn, wenn er dabei
Handelsgesehifte bezweckte. Dem ist aber nicht so, sondern
das Richtige ist folgendes: Wenn die Pilgerfahrt das haupt-
sichliche Motiv war und der -Handelszweck nur das ,helfende®
und 1) ,begleitende¥,2) so geht auch die Reise selbst der Be-
lohnung nicht verlustig. So wissen meiner Ansicht nach auch die
Krieger, die gegen die Unglidubigen zu Felde ziehen, nicht, ob

1) wal-safar hinter mu‘in ist bei M. zu tilgen.
3) Vgl. oben 8, 14f.
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es sich um eine Gegend handelt, in der viele Beute zu erwarten
steht, oder um eine solehe, wo keine zu erwarten ist; man kann
aber doch nicht sagen, die Kenntnis dieses Unterschiedes mache
den Lohn fiir ihre kriegerische Betitigung ganz und gar hin-
fillig. Die rechte Ansicht ist vielmehr die: Wenn das eigent-
liche und wirksame Motiv die Erhohung von Gottes d. A.
Wort ist und das Verlangen nach Beute sich nur begleitend
verhilt, so wird dadureh die Belohnung nieht hinfillig. Freilich
ist sein Lohn nicht gleich dem Lohne desjenigen, dessen Sinn
tiberhaupt nicht die Beute berticksichtigt, denn diese Be-
riicksichtigung ist ohne Zweifel ein Mangel.

Man konnte aber einwenden, da doch die Schrift und
die Traditionen darauf hinweisen, daf die Beimengung der
Augendienerei den Lohn hinfillig macht und daB die Bei-
mengung des Verlangens nach Beute, Handelsgewinn und den
fibrigen Gliicksglitern (hus@iz) ungefihbr dasselbe sei. So be-
richten Ta’ds und andere von den Nachfolgern,!) daB jemand
den hochgebenedeiten Propheten betreffs desjenigen fragte, der
Gutes tut — oder sagte er, Almosen gibt — und dafiir sowoll
gelobt als auch belohnt werden michte. Er wubBte ihm nicht
zu antworten, bis die Offenbarung kam (Stura 18110): »Und
wer da hofft, seinen Herrn zu sehen, der wirke ein recht-
gchaffen Werk und geselle dem Dienst seines Herrn keinen
andern bei“ Jener erstrebte aber zugleich (jenseitigen) Lohn
und Menschenlob., Folglich hat er nach dieser Koranstelle
keine Hoffnung ,seinen Herrn zu sehen®. — Ferner berichtet
Mu‘ad [b. Gabal] vom hochgebenedeiten Propheten den Aus-
spruch: ,Auch die geringste Augendienerei ist” Gotzendienst”;
und nach Aba Huraira sagte der hochgebenedeite Prophet:
,Zu dem, der bei seinem Tun Gotzendienst getrieben hat, wird
gesagt werden: Nimm deinen Lohn von dem, fir de_n du
gearbeitet hast.“ — Von ‘Ibada [b. al-Samit] wird ﬁberhe.fert,
daB Gott d. A. spricht: ,Ich brauche am allerwenigsten einen
Genossen. Wenn also jemand ein Werk verrichtet und mir
einen anderen beigesellt so lasse ich meinen Anteil meinem
Genossen. — Abii Musa [al A¥‘ari]?) berichtet, daf ein Araber

1) Gemeint sind die Nachfolger der ,Genossen“ des Propheten.
%) Statthalter von Bagra nnd Kifa, gest. 52 (672). Vgl. Enzykl. des
Islam I, 499.
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zum hochgebenedeiten Propheten kam und zu ihm sprach:
»Bote Gottes, der eine streitet aus Kampflust, der andere aus
Tapferkeit, der dritte, damit er als Kimpfer fir die heilige
Sache gelte.“1) Der hochgebenedeite Prophet antwortete:
nwer dafiir kimpft, daB Gottes Wort erhtht werde, der kiimpft
fiir die heilige Sache.“ Und der selige ‘Omar sagte:
»1hr sagt, der und der ist den Heldentod gestorben, und
vielleicht hat er die beiden Seiten seines Reittieres mit Silber
angeftillt.“ — Der selige Ibn Mas'dd berichtet sehlieSlich vom
hochgebenedeiten Propheten den Ausspruch: , Wer die Hidschra
macht, um etwas von der Welt zu erlangen, der soll es haben.“

Dem gegeniiber erwidern wir folgendes: Die anfgefiihrten
Traditionen widersprechen nicht unseren Ausfiihrungen, sondern
sie beziehen sich nur auf solche, die bei ihrem Tun aus-
schlieBlich Weltliches suchen wie in dem Ausspruch: ,Wer
die Hidschra macht, um etwas von der Welt zn erlangen®,
oder bei denen dies wenigstens das Hauptbestreben ist. Wir
haben bereits ansgefiihrt, da solches Stinde und Verfehlung
ist, nicht als ob das Streben nach weltlichen Dingen iiberhaupt
unerlaubt wiire, unerlaubt ist vielmehr, sie zu erstreben durch
religiose Handlungen, weil darin Augendienerei liegt und der
Dienst Gottes d. A. dadurch verkehrt wird. Der Ausdruck
Sirk (Beigesellung, Gotzendienst) .gilt, wo er im Koran vor-
kommt, nur fir das Gleichsein. Wir haben aber bereits dar-
gelegt, daB, wenn beide Bestrebungen gleich sind, sie einander
aufheben, so daB der betreffende weder Verdienst noch Schuld
und auneh keinen Lohn zu erhoffen hat; auBerdem ist der
Mensch bei der Beigesellung stindig in Gefabr, da er nicht

weif, welche Seite bei seinem Streben das Ubergewicht hat -

und ob er nicht vielleicht Ziiehtigung verdient. Deshalb sagt
Gott d. A. (Siira 18110): ,Und wer da hofft, seinen Herrn zu
sehen, der wirke ein rechtschaffen Werk und geselle dem
Dienste seines Herrn keinen anderen bei.“ Das heift, es besteht
keine Hoffnung, zu Gott d. A. zu kommen, -mit der Beigesellung,
bei der im gtinstigsten Falle beide Seiten einander aufheben.?)
Man kann ferner sagen: Die Stufe des Martyriums wird nur

") Zu ergiinzen: ,,Wer kiimpft nun wirklich fiir die heilige Sache?*
9 allatt ahsan ahwalikd al-tasaqut.

73

erreicht durch die reine Absicht beim Kémpfen. Aber es geht
nicht an, zu sagen: Wenn jemand, den ein religioser Beweggrund
lediglich zum Kimpfen angetrieben hat, anch wenn keine
Beute in Aussicht steht, und er bekommt dann die Moglich-
keit, gegen zwei Scharen von Ungliubigen zu kimpfen, eine
reiche und eine arme, und er entscheidet sich fir die reiche,
wegen der Erhohung von Gottes Wort und wegen der Beute,
so gebiihre ihm fir dep Kampf gar kein Lohn. Gott bewahre,
daf die Sache so sei! Das wiire eine Schidigung der Religion
und miifte die Gliubigen!) zur Verzweiflung bringen. Denn
von dergleichen ,begleitenden” Nebenabsichten ist der Mensch
doch nur ganz selten frei. Sie bewirken wobl eine Ver-
minderung der Belohnung, aber sie machen diese keineswegs zu
nichte.?) Allerdings schwebt der Mensch dabei in grofer Gefahr,
denn er meint manchmal, der stirkere Beweggrund sei die
Anniherung an Gott, und das Ubergewicht hat bei ihm tat-
giichlich ein sinnliches Gut. Es sind das Dinge, die duBerst
schwer zu erkennen sind. Die Belohnung erfolgt nur auf Grund
der reinen Absicht, nur selten ist sich aber der Mensch der
reinen Absicht gewif, auch wenn er noch so sehr auf der
Hut ist. Deshalb muf er, auch wenn er sich alle Miihe ge-
geben hat, zweifeln, ob er angenommen oder verworfen wird,
und fiirchten, daB seine religitse Handlung einen Mangel
enthilt, so daf er mehr Strafe als Belohnung verdient. So
furchteten sich die Einsichtigen und so muB8 jeder Einsichtige
sich fiirchten. Deshalb sagt Sufjan: ,Ich verlasse mich nicht
darauf, wie mein Werk iHuBerlich beschaffen ist.* Und ‘Abd
al-'Aziz b. abi Da’id 3) sagte: ,Ich wohne sechzig Jahre neben
diesem Hause und habe sechzigmal die Pilgerfahrt gemacht
und kein Werk fiir Gott verrichtet, ohne von mir Rechen-

1) Im Texte ,die Muslime®. Offenbar hat-aber , Muslim* #hnlich
wie ,,Jid“ im Jiidisch-Deutschen oder ,, christiano* im Italienischen manch-
mal die ganz allgemeine Bedeutung , Mann* oder ,,Mensch®. Vgl. auch
oben 8. 26 Mitte und 48.

%) Unser Autor nimmt in dieser Frage, wie M. bemerkt, eine mittlere
Stellung ein. Die rigorose Richtung (man iktara l-asadd wal-asaqq), welcher
z. B. al-Harit al-Muhasibi angehort, will in einem solchem Fall jede Be-
lohnung ausgeschlossen wissen; die laxe Richtung dagegen (man ihiarn
"l-ahaff) liBt die volle Belohnung eintreten, ohne Riicksicht auf das riya’.

3) Gest. 159 (775/76). (M.)
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schaft zu fordern, aber immer fand ich den Anteil des Teufels
groBer als den Anteil Gottes, mége es mir wenigstens nicht
als Schuld angerechnet werden.“!) Trotzdem darf man aus
Furcht vor der Unvollkommenheit2) ein Werk nicht ganz und
gar unterlassen, denn darauf hat es der Teufel letzten Endes
bei einem abgesehen. Es ist freilich notwendig, daB die reine
Absicht nicht fehle; wenn aber das Werk ganz unterlassen
wird, so ist sowohl dieses als auch die reine Absicht verloren.

So wird erzihlt, daB dem Abii Sa‘id al-Harraz?) ein Faqir?)
diente und ttichtig war in seiner Arbeit. Als nun Aba Sa'1d
eines Tages tiber die reine Absicht bei den Werken geredet
hatte, fing der Faqir an, bei jeder Handlung sein Herz zu
priifen und eine reine Abgicht bei sich zu suchen. Er konnte
daher gar nichts mebr zur Ausfihrung bringen. Als der
Meister sich dadurch geschiidigt sah und ihn dariiber fragte,
berichtete er ihm, wie er von sich eine wirkliche reine Absicht
verlange, und weil er bei den meisten Handlungen keine solehe
finden kionne, lasse er sie bleiben. ,Das darfst du nicht tun”
crwiderte ihm Abu Sa‘id, ,denn die reine Absicht soll das
Haudeln nicht beseitigen. Verrichte also dein Werk und be-
miihe dich um die Erlangung einer reinen Absicht! Ieh habe
nicht zu dir gesagt: unterlasse das Werk, sondern ich habe
nur gesagt: liutere das Werk.“

So sagt auch al-Fudail: ,Ein Werk der Menschen wegen
zu unterlassen ist Augendienerei, und es der Menschen wegen
zu tun ist Abgitterei (Sirk).“

1) Wortlich: ,Moge es mir weder Schuld noch Verdienst sein. Vgl
oben 8. 50.

2) M. hat noch ,,und Augendienerei*.

3) Gest. 277 (890) oder 286 (899). Vgl. Kasf, S. 143.

4) Hier wohl gleichbedeutend mit ,, Asket®. Vgl. Enzykl. des Islam 11, 48.

Drittes Kapitel

Die Wahrhaftigkeit, ihr hoher Wert und
ihr Wesen. .

1. Der hohe Wert der Wahrhaftigkeit.

Gott d. A. sagt (Sura 3323): ,Minner, welche wahrhaftig
waren (sadagii) in dem, was sie Gott gelobt.”

Der hochgebenedeite Prophet sagt: ,Die Wahrhaftigkeit
fithrt zar Vollkommenheit (bérr) und die Vollkommenheit fithrt
ins Paradies, und der Mensch ist wahrhaftig, bis er bei Gott
als Siddiq angeschrieben wird; die Ltige dagegen fiihrt zu
Sitnden, und die Stinden fiihren in die Holle, und der Menseh
liigt solange, bis er bei Gott als Liigner angeschrieben wird.”

Die Vortrefflichkeit der Wahrhaftigkeit (sidg) ergibt sich
zur Geniige daraus, daf davon Siddig!) abgeleitet wird, und
Gott d. A. bezeichnet damit in besonders lobender Weise die
Propheten, indem er sagt (Sura 1942): ,Und gedenke im
Buche Abrahams, er war ein Siddig, ein Prophet* (19 42).
,Und gedenke im Buche Ismaels, er war wahrhaftig (sadig) in
gseinem Versprechen, und er war ein Gesandter und ein Prophet®
(19 55). ,Und gedenke im Buche des Idris,2) er war ein Siddiq,
ein Prophet® (19 57).

Ibn ‘Abbas sagt: ,Wenn einer vier Dinge besitzt, so hat
er gewonnen. Es sind dies: Wabrhaftigkeit, Schamgefiihl,
guter Charakter und Dankbarkeit.”

1) Siddig ist in Wirklichkeit sicherlich das hebriisch-aramiische
Saddig, es wurde aber im Arabischen, der Bedeutung der Wurzel sdq
entsprechend, als der , ganz Wahrhaftige gedeutet.

) Vgl. Enzykl. des Islam IL



76

Bidr b. al-Harit ') sagt: ,,Wer in Aufrichtigkeit mit Gott
verkehrt, der zieht sich vor den Menschen zuriiek.“

Abii ‘Abd Allah al-Ramli erzihlt: ,Teh sah im Schlafe den
Mansir al-DinawarT und fragte ihn: ‘Was hat Gott mit dir
gemacht?’ ‘Er hat mir verziehen,” antwortete er, ‘und mich
begnadigt und mir gegeben, was ich nicht erhoffte’ ‘Was ist
das Beste, fragte ich weiter, ‘was der Mensch Gott d. A. bieten
kann?’ ‘Die Wahrhaftigkeit, antwortete er, ‘und das Sehlimmste,
was er ihm bieten kann, ist die Liige.’“

Abu Sulaiméan [al-Darani] sagt: ,Mache die Wahrhaftig-
keit zu Geinem Reittier, den Augenblick (waqt)?) zu deinem
Schwert und Gott d. A. zum Ziel deines Strebens.”

Als jemand den Hakim3) fragte: ,,Was verstehst du unter
wahrhaftig,“ antwortete er: ,Wenn du wahrhaftig wirest,
wiirdest du die Wahrhaftigen kennen.“

Von Muhammed b. “Ali al-KattanT [322 = 933/34] wird der
Ausspruch berichtet: ,Wir fanden die Religion Gottes d. A.
gebant auf drei Siulen, das Gute, die Wahrhaftigkeit und die
Gerechtigkeit, das Gute betrifft die Glieder, die Gerechtigkeit
das Herz und die Wahrhaftigkeit den Intellekt.”

Al-Niiri4) sagte tiber das Gotteswort (39 61): ,Und am
Tage der Auferstehung wirst du diejenigen, welche wider Gott
logen, sehen mit geschwirzten Gesichtern® folgendes: ,Das
sind jene, die behaupteten, Gott zu lieben, aber nicht wahr-
haftig waren.“ '

Gott hat dem David, gebenedeit sei er, geoffenbart: ,Wer
mir gegentiher wahrhaftig ist in seinem Innern, David, gegen
den bin ich wahrhaftig vor den Menschen.”

In einer Versammlung des Abii Bekr al-Sibli schrie einmal
ein Mann laut aof und sprang in den Tigris.?) Da sagte

1) al-Hafi (der BarfiiBler), gest. 226 (841) oder 227, vgl. Enzykl. des
Islam I, 762.

2) Vgl. tiber diesen Terminus besonders al-Hugwirl, Kafs, S. 367 ff.

3) Gemeint ist wohl Hakim b. ‘AlT b. al-Husain al-SIrgan1, vgl
Kadf 8.178.

4) So M. Gemeint ist Abi 'l'Hasan Abhmed b. Mubammed al-NurT,
gest. 307 (909); vgl. Ka¥f, S. 130. Andere Lesart: al-TaurT.

5) Der Mann war von einem religitsen ,Zustand* (kal) ergriffen oder
gab solches vor. )
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al-Sibli: ,Wenn er wahrhaftig ist, wird Gott d. A. ihn retten,
wie er Moses, den Gebenedeiten, gerettet hat; wenn er aber
ein Schwindler ist, so wird er ihn ertrinken, wie er den Pharao
ertrankte.”

Die Rechtsgelehrten und Theologen lehren einstimmig, daB
in drei Dingen, wenn sie echt sind, das Heil liegt, daf aber
keines vollkommen ist ohne die beiden andern; es sind das:
der von Neuerung und Sondermeinung (hawda) freie Glaube
(¢slam), die Wahrhaftigkeit gegen Gott im Handeln und
gesetzmiifige Nahrung.

Wahb b. Mapabbih [al-Jamani] sagt: Ich fand auf der
Lade der Tora 22 Worte,!) welche die frommen Israeliten bei
ihren Zusammenkiinften vorlasen und mit einander studierten:

1. Der niitzlichste Schatz ist das Wissen (‘¢lm).

2. Das ergiebigste Vermogen ist das hilm.?)

8. Der niedrigste Zustand ist der Zorn.

4. Der schonste Genosse ist die Arbeit.

5. Der hiBlichste Begleiter ist die Unwissenheit.

6. Der hichste Adel ist die Gottesfurcht.3)

7. Die hichste Freigebigkeit ist das Aufgeben der Leidenschaft.
8. Die vorztiglichste Betitigung ist das Denken (fikr).4)
9. Die schonste Handlung ist das Durchhalten (sabr).
10. Die schimpflichste Untugend ist der Hochmut.

11. Die mildeste Arzenei ist die Giite.

12. Die sehmerzlichste Krankeit ist die Dummbheit.5)

1) Der Anla8 fiir die Anfiihrung dieser Liste von komparativischen
(af‘alu-) Spriichwirtern liegt in Nr. 14. Die Zahl 22 ist die der Buch-
staben des Alphabets.

%) Eine Analyse dieses spezifisch arabischen Ideals, fiir das wir in
unseren Sprachen keine adiiquate Bezeichnung haben, siehe bei Lammens,
Le Berceau de IIslam, S. 214 ff. und desselben Verfassers Mo'awia, S. 66
—108. Es ist ein wiirdevolles, mit geistiger Gewandtheit gepaartes
Auftreten, vielleicht am niichsten kommend der griechischen cwppoctvy.
Ygl. auch Goldziher, Mohammedanische Studien I, 221.

%) Vgl. Nr. 26 der 100 Spriiche ‘All’s.

4) Die aristotelische $swpler, contemplatio. Vgl. Eth. Nicom. X, 7:
xoatloty te ydp avry éorly 5 vépyeia.

5) Vgl Nr. 31 und 32 der 100 Spriiche ‘AlT’s. Dieselbe Form weisen
such auf die Spriiche 27—30 und 80—84.
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13. Der glaubwiirdigste Bote ist die Wahrheit.

14. Der iberzeugendste Beweis ist die Wahrhaftigkeit.
15. Die niedrigste Armut ist die Habsucht.

16. Der ungliicklichste Reiche ist der Zusammenseharrer.

17. Das beste Leben ist die Gesundheit.

18. Die gestindeste Lebensweise ist die Enthaltsamkeit.

19. Die schonste Religionsiibung ist die demtitige Haltung.
20. Die beste Askese ist die Zufriedenheit.

21. Der beste Wiichter ist das Schweigen.

22. Der niichste Abwesende ist der Tod.

Muhammed b. Sa‘id al-Marwazl sagt: ,Wenn du Gott in
Wabhrhaftigkeit suchst, so gibt dir Gott d. A. einen Spiegel in
deine Hand, damit du alle Wunder dieser und der andern Welt
erblickst.“

Abu Bekr al-Warraq!) sagt: ,Achte auf die Wahrhaftig-
keit gegentiber Gott d. A. und auf die Giite gegeniiber den
Menschen.“

Als man Di ’I-Niin 2) fragte: ,Gibt es eine Moglichkeit fur
den Menschen, seine Angelegenheiten recht zu gestalten, ant-
wortete er:

»Wir sind ob unserer Siinden verwirrt, so wollen wir nach
Wahbrhaftigkeit streben, soweit es moglich. Die Forderungen der
Sinulichkeit zu erfiillen ist leicht fiir uns, ihr zu widerstehen ist
schwer fiir uns.% ’

Als Sahl [al-Tustar1] gefragt wurde: »Was ist die Haupt-
sache bei dieser Aufgabe, die wir haben ?“3) antwortete er: »Die
Wahrhaftigkeit, die Freigebigkeit und der Mut.“ ,Und weiter?“
fragte man. ,Die Gottesfurcht, die Scham und gesetzmiibige
Nahrung,* antwortete er.

Ibn “Abbas berichtet, daB der hochgebenedeite Prophet,
iiber die Vollkommenheit befragt, antwortete: ,Die Wahrheit
reden und mit Wahrhaftigkeit handeln.* :

Al-Gunaid erklirt das Gotteswort (Stra 338): ,Damit er
die Wahrhaftigen nach ihrer Wahrhaftigkeit befrage“, wie

) Vgl. Ka3f al-malgud, S. 142 1.
%) Gest. 245 (860) in Gizeh bei Kairo. Vgl Enzykl. des Islam 1, 1004.
%) Nimlich die Vollkommenheit zu erreichen.
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folgt: ,Er befragt die ihrer Meinung nach Wahrhaftigen tiber
ihre Wahrhaftigkeit, wie Gott sie ansieht, und das ist eine
gefihrliche Sache.“

2. Wesen der Wahrhaftigkeit, ihre Bedeutung und
ihre Stufen.

Das Wort. Wahrhaftigkeit wird in sechsfacher Bedeutung
gebraucht: 1. fir die Wahrhaftigkeit im Reden, 2. in der
Intention und im Willen, 3. im EntschluB, 4. in der Aus-
fihrung des Entschlusses, 5. im Handeln, 6. in der richtigen
Innehaltung aller religitsen ,Stufen“ (magamat). Wem also
die Wahrhaftigkeit in all diesen Bedeutungen zukommt, der
ist ein Siddig, denn dieses Wort driickt einen besonders hohen
Grad der Wahrhaftigkeit aus. Diese!) hat ferner verschiedene
Grade; wer an einem der genannten sechs einen Anteil hat,
der ist wahrhaftig in bezug auf das, worin seine Wahrhaftig-
keit sich betiitigt.

Die erste Wahrhaftigkeit ist die der Zunge. Sie er-
streckt sich nur auf die Aussagen oder auf das, was eine Aus- -
sage einschlieBt oder auf eine solehe hinweist. Die Aussage
bezieht sich entweder auf die Vergangenheit oder die Zukunft,
und hierher gehort auch das Erfiillen oder Nichterfullen des
Versprechens. Jeder Mensch muB auf seine Worte achten und
darf nur mit Wahrhaftigkeit reden. Das ist die bekannteste
und geliufigste Art der Wahrhaftigkeit. Wer also seine Zunge
davor bewahrt, die Dinge anders darzustellen als sie sind, der
ist wahrhaftig. Diese Wahrhaftigkeit enthilt ein Doppeltes:?)

Erstens die Vermeidung der Zweideuntigkeiten
(ma‘arid), von denen es heiBt:3) ,Die Zweideutigkeiten bieten
einen Ausweg (manduha) vor der Liige.“ Sie stehen nimlich
auf derselben Stufe wie die Liige, denn das an der Ltige Ver-
ponte ist, die Sache anders darzustellen als sie in sich ist,
aubler es liegt eine Notwendigkeit dazu vor und es wird unter

1) J. hum ,sie*, M. huwa ,er*, d. h. al-sidq.
%) Eigentlich: ,,zwei Vollkommenheiten® (kamalani). -

%) In einer auch von al-BuharT in sein Traditionswerk aufgenommenen
Tradition, kitab al-adab, Nr. 106, ed. Krehl-Juynboli 1V, 161 13.
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gewissen Umstinden durch das Gemeinwohl (maslaha) ge-
fordert, ferner bei der Erziehung der Kinder und Frauen und
dergleichen, und wenn es sich darum handelt, ein Unrecht zu
verhiiten, oder im Kampf mit den Feinden und um zu ver-
hiiten, daB sie hinter die Geheimnisse des Konigs kommen.
In solechen Notlagen besteht die Wabrhaftigkeit darin, daB
man fir Gott so rede, wie es das Recht befichlt und die
Religion erfordert. Wer so redet, der ist wahrhaftig, auch
wenn seine Rede die Sache anders darstellt, als sie ist. Denn
die Wahrhaftigkeit ist nicht Selbstzweck, sondern sie soll auf
das, was recht ist, hinweisen und dazu antreiben. Man mu8
also nicht auf die Form, sondern auf den Sinn sehen. In
einem solchen Fall darf man daher allerdings zu Zweideutig-
keiten greifen, sofern das moglich ist.f) So pflegte der hoch-
gebenedeite Prophet, wenn er irgend wohin reiste, sich zu
verkleiden, damit nicht die Nachricht davon zu den Feinden
gelange und man ihm nachstelle. Solches ist in keiner Weise
Luge. Auch sagt der hochgebenedeite Prophet: ,Der ist kein
Ltgner, der zwischen zweien Frieden stiftet und dabei Gutes
redet und Gutes berichtet.“2) Fiir drei Fille hat er erlaubt,
dem Nutzen gemif zu reden: ,Wenn jemand zwei Menschen
versbhnen will, wenn einer zwei Frauen hat3) und wenn es sich
um kriegerische Interessen handelt.“ Die Wahrhaftigkeit liegt
hier in der Intention, man betrachtet also hier nur die Wahr-
haftigkeit der Intention und die gute Absicht. Wenn der Zweck
gut ist und die Absicht wahrhaftiz und sein Wille sich nur
auf das Gute richtet, so ist der Betreffende wahrhaftig, wie er
auch sich ausdrticken mige. Die Zweideutigkeit dabei ist aber
besser. Wie solches geschehen kann, ersieht man aus folgender
Geschichte: Es wurde jemand von einem Ubeltiter gesucht, als

1) Auch im 24. Buch (M. VII, 522) fiihrt der Verfasser aus, daB die
Liige nicht um ihrer selbst willen unerlaubt ist, sondern nur wegen des
Schadens, der fiir den Belogenen oder einen Dritten daraus erwiehst. Die
Liige kann sogar geboten sein, wenn der Belogene oder ein Dritter dadurch
vor einem schweren Schaden bewahrt werden kann.

%) Die Texte bieten die IV, Form: anma, dagegen die Nihaja des 1bn
al-At1r (1V,178) nama, erklirt durch ballaja.

®) Nach einem andern Bericht: ,Wenn einer mit seiner Frau redet,
(um sie wilifibrig zu machen).* .

s immisAmians
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er in seinem Hause sich befand. Da sagte er zu seiner Frau:
»Zeichne mit deinem Finger einen Kreis, lege deinen Finger
auf den Kreis und sprich: ‘er ist nicht hier’® Auf diese
Weise vermied er die Liige und lenkte den Ubeltiiter von sich
ab. Seine Rede war wahrhaftig, und doch besagte sie, da8
er nicht im Hause sei.?)

Die erste Vollkommenheit der Rede besteht also darin,
sich vor ausdriicklicher Unwahrheit zu hiiten und auch vor
Restriktionen, auBer im Notfall. Die zweite besteht darin,
da8 man die Wahrhaftigkeit auch in den Worten
beobachte, mit denen man zu Gott redet, so z B. in dem
Koranvers (6 79): ,Ich richte mein Antlitz zu dem, der Himmel
und Erde geschaffen hat“ Denn wenn jemandes Herz von
Gott d. A. abgewendet und mit weltlichen Wiinschen und Be-
gierden beschiftigt ist, so ist das Ltige. Desgleichen in dem
Vers (14): ,Dir dienen wir und Dich rufen wir um Hilfe an“;?)
oder (19 31): ,Ich bin Gottes Diener.“3) Denn wenn einer nicht
das Wesen der ,Dienerschaft“ besitzt und auBer Goit ein
anderes Ziel hat, so ist seine Rede nicht wahrhaftig, und wenn
er am jtingsten Tage Rechenschaft ablegen muB tiber die
Wahrhaftigkeit des von ihm ausgesprochenen Satzes: ‘Ich bin
Gottes Diener’, so kann er keine richtige Erklirung geben;
wenn er nimlich ein Diener seiner selbst oder der Welt oder
seiner Leidenschaften ist, so ist er nicht wahrhaftig in seiner
Rede. Denn der Mensch ist der Diener von all dem, dem er
wirklich dient,!) wie Jesus der Gebenedeite sagt: ,O ihr Diener
der Welt.“ Und unser Prophet, hochgebenedeit sei er, sagt:
s Yerflucht sei der Diener des Dinars und der Diener des

) Es sei ausdriicklich darauf aufmerksam gemacht, da unser Autor
eine derartige Zweideutigkeit oder restrictio mentalis nur solchen gegen-
tiber fiir statthaft hiilt, die kein Anrecht auf die Wahrheit haben, denen
gegeniiber somit auch die offene Unwabrheit erlaubt wiire. Befremdlich
ist nur, dag er da iiberhaupt noch jone Restriktionen empfehlen zu miissen
glaubt. Es ist das offenbar eine Inkomnsequenz seiner Theorie.

?) Der zweite Teil fehlt bei J.

%) Hier im Munde Jesu. Stra 7219 wird Muhammed mit diesem
Namen (‘4bd Allah) bezeichnet. Er ist nach M. iiberhaupt der einzige,
dem er im wirklichen Sinne zukommt, alle iibrigen Menschen kijnnen nur
im iibertragenen Sinne so genannt werden.

4) J. tagajjada, M. ta‘ abbada. — Vgl. Rém. 616, 2. Petr. 2 10, {Holscher.]

H. Bauer, Islamische Ethik I. 6
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Dirhems, der Diener des Mantels und der Diener des Hemdes.”
Jeder, der mit seinem Herzen einer Sache dient, heiBt deren
Diener, der rechte Diener Gottes aber ist derjenige, der firs
erste von allem, was nicht Gott ist, entledigt und vollkommen
frei geworden ist. Wenn diese Freiheit vorausgegangen ist, 8o
wird das Herz aufnahmefihig und es kehrt darin ein die
Dienstbarkeit (‘ubadija) gegen Gott. Sie beschiftigt ihn mit
Gott und der Liebe za ihm und nimmt ihn innerlich und
duBerlich in Ansprueh durch seinen Dienst, so daB er nichts
will auBer Gott d. A. Dann steigt ein solcher manchmal auf zu
einer hoheren Stufe, diese heiBt ,Freiheit“ und besteht darin,
daB er auck des Willens auf Gott entledigt wird, insofern er
Gott ist,1) und sich mit dem begniigt, was Gott fir ihn will,
sei ©s Anniherung oder Entfernung, so daB sein Wille im
Willen Gottes d. A. aufgeht. Ein solcher Diener ist aller
Dinge ledig auBer Gott und ist frei geworden, dann wird er
auch seiner selbst ledig und noch einmal frei, er verliert sich
gelbst und existiert nur noch fir seinen Herrn und Gebieter;
wenn er ihn bewegt, 8o bewegt er sich, und wenn er ihn ruhen
146t, so bleibt er in Ruhe, und wenn er ihn priift, so ist er es
zufrieden, er hat nicht mehr die Moglichkeit, etwas zu ver-
langen, sich einer Sache zu- oder von ihr abzuwenden, sondern
er ist in Gottes Hand wie der Leichnam in der Hand des
Leichenwiischers.?) Das ist die hoehste Wahrhaftigkeit in der
,Dienstbarkeit“ gegen Gott d. A.3) Der wirkliche Diener ist
also derjenige, dessen Sein nicht ihm selbst, sondern seinem
Herrn gehort, das ist die Stufe der Siddigun (der ganz Wahr-
haftigen). Die Freiheit von dem, was nicht Gott ist, kenn-
zeichnet die verschiedenen Stufen der Wahrhaftigen, und
darnach kommt die eigentliche ,Dienstbarkeit* (‘ubudija) gegen
Gott d. A.; wer aber noch davor sich befindet,?) verdient nicht
Sadig oder Siddig genannt zu werden. Das ist also mit der
Wahrhaftigkeit im Reden gemeint.

1) huwa, M. hwwa huwa.

2) Spiter wird dieses Bild auch vom Verhiltnis des Novizen zum
Meister gebraucht. Vgl Goldziher, Vorlesungen iiber den Isiam, S. 190f.

3) lillahi td ala fehlt bei M.

%) d.i. wer jene Freiheit noch nicht erreicht hat.
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Die zweite Wahrhaftigkeit, nimlich die in der Absicht
und dem Willen, fillt zusammen mit dem klas, welches darin
besteht, daB man in seinem Tun und Lassen von keinem
anderen Motiv bestimmt wird als von Gott d. A. Wenn ndmlich
hierbei ein natiirliches Interesse mit im Spiele ist, so wird
die Wahrhaftigkeit der Absicht aufgehoben und man kann
den betreffenden Liigner!) nennen entsprechend der Tradition
von den dreien, die wir im Abschnitt tiber den hohen Wert
der reinen Absicht angefihrt haben,?) wo der Gelehrte gefragt

_ wird, was er mit seinem Wissen gemacht habe, und er ant-

wortet: ,Das und das“, und Gott d. A. entgegnet: ,Du lugst,
du hast vielmehr gewollt, daf man sage: der und der ist ein
Gelehrter“; er nennt ihn nimlich nicht deswegen Liigner, weil
er nicht so getan hitte,?) sondern wegen seines Willens und
geiner Absicht. — Ein anderert) sagt: ,Die Wahrhaftigkeit ist
die Richtigkeit des fauhid (Einsmachens) im Streben.“ — So ist
auch das Gotteswort (63 1) zu verstehen: ,Und Gott bezeugt,
da8 die Heuchler Liigner sind.“ Sie hatten wohl gesagt: ,Du
bist der Gesandte Gottes“ (631), und das ist richtig, aber
Gott nennt sie dennoch Liigner, nicht um dessen willen, was
sie mit der Zunge redeten, sondern um dessen willen, was sie
im Herzen verbargen; das Wort ,Liigner” bezieht sich also auf
die (subjektive) Aussage. Jener Satz enthilt nimlich nach
der Lage der Dinge eine Auisage, denn der Sprechende bringt
zum Ausdruck, daB er das glaubt, was er sagt. . Er ligt?)
folglich in dem, was er nach der Lage der Dinge als seine
innere Uberzeugung ausgibt; darum also wird er Liigner ge-
nannts) und nicht wegen des Inhalts seiner Aussage. So fallt
demnach eine der Bedeutungen der Wahrhaftigkeit mit der
Reinheit der Absicht zusammen, dem 7hlas. Jeder Wahrhaftige
ist also notwendigerweise auch ein muhlis.

Die dritte Art von Wahrhaftigkeit ist die Wahrhaftigkeit
des Vorsatzes. Der Mensch faBt bisweilen einen Vorsatz,

1) M. falsch sadigan ,wahrhaftig“.
Z) Oben 8. 46.
3) Wortlich: ,und sagt zu ibm nicht: ‘Du bast es nicht getan’.”
4) Nach al-QuiairT (Risala, S. 97 19) ist es al-WasitT. Vgl Kasf, S.154.
5) Ob man kadaba ,er ligt* oder kuddiba ,er wird Liigner genannt*
liest, ist fiir den Sinn unwesentlich.
6*



84

etwas zu tun, und sagt z. B. bei sich selbst: ,Wenn Gott mir
Vermigen verleiht, so werde ich es ganz oder zur Hilfte als
Almosen spenden“ oder ,wenn ich im Kampfe fir die heilige
Sache einem Feind begegne, so will ich ihn riicksichtslos be-
kdmpfen, und ich mache mir nichts daraus, auch wenn ich
dabei umkomme,“ oder ,wenn mir Gott d. A. ein Amt gibt, so
will ich es gerecht verwalten und Gott d. A. nicht durch Un-
gerechtigkeit und Parteilichkeit beleidigen. Diesen Entschluf
findet er manchmal bei sich als einen kriiftigen, entschiedenen
und wahrhaften Entschluf, manchmal aber gibt es darin eine
gewisse Unentschiedenheit, ein Schwanken und eine Schwiche,
die der Wahrhaftigkeit des Entschlusses entgegensteht. Wahr-
haftigkeit bedeutet hier Kraft und Vollkommenheit, wie man
sagt: der und der hat einen ,wahrhaften® Appetit, und dieser
Kranke hat einen tiuschenden Appetit, wenn sein Appetit nicht
eine positive  kriftize Ursache hat, oder nur schwach ist.
Manchmal wird der Ausdruck sidg absolut in diesem letzteren
- Sinne gebrancht, und sadig, siddiqg heiBt derjenige, bei dem
der Entschluf fiir alles Gute vollkommen kriftig ist, ohne
Unentschiedenbeit, Schwiche und Schwanken, dessen Seele
sich immer auszeichnet durch einen dauernden und entschiedenen
Entsehlu fiir das Gute, so wie der selige ‘Omar sagte: ,Ich
will lieber hingehen und mir den Kopf abschlagen lassen, als
den Befehl iibernehmen tiber Leute, bei denen Aba Bekr ist;*
denn er fand bei sich den entschiedenen Entschluf und den
wahrhaften Willen, keinen Befehl zu tibernehmen, solange der
selige Ab@i Bekr da sei, und er bekriiftigte das, indem er vom
Téten sprach. Es gibt verschiedene Grade der Wahrhaftigkeit
der Entschltisse. Es ist manchmal ein EntschluB vorhanden,
er reicht aber nicht so weit, daB der betreffende daftir sterben
mochte. Gesetzt aber, es wird ihm die Wahl gelassen,!) und
er schwingt sich nicht so weit auf, selbst wenn man ibm jene
Geschichte vom Toten vorhilt, so ist deswegen sein Entschlu8
noch nicht hinfillig. Es gibt ja auch unter den Wahrhaftigen
und den Gliubigen solche, denen ihr eigenes Leben lieber

!) Statt hlj des Textes, dem kein Sinn abzugewinnen ist, lese ich jr,
d. i hujjira, ,er wird vor die Wahl gestellt“, entweder seinen Vorsatz
zu brecheu oder zu sterben.
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wiire als das des Abi Bekr, wenn ihnen die Wahl gelassen
wiirde, da8 sie selbst getttet werden sollten oder Abi Bekr.

Die vierte Wahrhaftigkeit bezieht sich auf das Halten
des Yorsatzes. Denn die Seele ist manchmal hochherzig im
EntschluB fir den Augenblick, da das Versprechen und der
Vorsatz keine Beschwerden macht und die Miihe dabei gering
ist. Wenn es aber die Verwirklichung gilt und sich’s darum
handelt, fest zu bleiben, und die Leidenschaften toben, so wird
der Vorsatz gebrochen, die Leidenschaften siegen und die
Ausfibrung entspricht nicht dem Entschluf. Dag ist der
Gegensatz der Wahrhaftigkeit in der Ansfihrung. Deshalb
sagt Gott (Stura 33 23): ,Minner, die wahrhaftiz waren in
dem, was sie Gott gelobt.“

Anas b, Malik berichtet, daf sein Oheim Anas b. al-Nadr
nicht bei Badr mit dem hochgebenedeiten Propheten zusammen
war. Das tat ihm in der Seele leid und er sprach: ,Bei der
ersten Schlacht, die der hochgebenedeite Prophet zu bestehen
hatte, war ich nicht dabei, aber bei Gott, wenn mich Gott
an einem Kampf anf Seiten des hochgebenedeiten Propheten
teilnehmen 1iB6t, so soll Gott sehen, was ich tue.* Tatsiichlich
nahm er im folgenden Jahr bei Uhud?) teil. Da kam ihm Sa'd
b. Mu‘ad entgegen und fragte ihn: ,Wohin, Abu ‘Omar?“2)
HHeil* rief dieser, ,zum ‘Duft’ des Paradieses, fiirwahr
ich finde seinen ‘Duft’ bei Uhud.“ Dann kimpfte er, bis er
fiel, und man fand an seinem Korper mehr als achtzig Wunden,
SchuB-, Hieb-- und Stichwunden, so daB seine Schwester Bint
al-Nadr sagte: ,Ich erkannte meinen Bruder nur an seinen
Kleidern.“3) Da wurde der folgende Vers (Siira 3323) ge-
offenbart: ,Minner, die wahrhaftiz waren in dem, was sie
Gott gelobt.”

1) Die Schlacht bei Badr fand im Jahre 2, die bei Uhud im Jahre 3
der Hidschra statt.

?) Nach M. liegt hier insofern ein Versehen des Verfassers vor, als
,»AbT ‘Omar” nicht die Kunja des Anas b. al-Nadr ist, sondern die des Sa'd
b. Mu'dd.

) So der Text: bi-tijabiki. Das Richtige aber wiire nach M.: bi-ba-
nanihi ,an seinen Fingern“. So auch Ibn Hid3m, Stra, 8. 574. Bei Tabarl,
Annales I, 1406 13 noch die Lesart: bihusn bana@nihi ,,an der Schinheit
seiner Finger*,
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[Einer anderen Tradition zufolge] trat der hochgebene-
deite Prophet zu Mug'ab b. ‘Umair, der in der Schlacht von
Uhud alg Mirtyrer auf sein Gesicht gefallen war, — er war
der Fahnentriiger des hochgebenedeiten Propheten gewesen —
und er rezitierte: ,Minner, die wahrhaftiz waren, in dem was
sie Gott gelobt. Manche von ihnen haben schon ausgekimpft
und manche warten noch.”

Fudala b. ‘Ubaid?) berichtet vom seligen ‘Omar b. al-
Hattab die Worte: Ich hirte den hochgebenedeiten Propheten
sagen: ‘Es gibt vier Klassen von Mirtyrern. Der eine ist ein
Mann mit rechtem Glauben, er trifft auf den Feind und ist
wahrhaftig gegen Gott, bis er getdotet wird. Das ist ein
solecher, zu dem am jiingsten Tage die Menschen die Augen
erheben werden” Dabei hob er seinen Kopf, so daf ihm die
Miitze herunterfiel. Ich weif nicht, bemerkt der Uberlieferer,
ob es die Miitze ‘Omars war oder die des hochgebenedeiten
Propheten.?) ‘Der andere ist ein Mann mit tichtigem Glauben;
da er dem Feind begegnet, trifft ibn, wie wenn ihm ein
dorniger Akazienzweig ins Gesicht geschlagen wiirde, ein Pfeil
von unbekannter Hand und totet ihn. Er befindet sich auf
der zweiten Stufe. Der dritte ist ein glinbiger Mann mit
guten und bisen Taten durcheinander, er trifft anf den Feind
und ist Gott getreu, bis er getotet wird. Er befindet sich auf
der dritten Stufe. Ein [vierter] Mann hat sich striflich ver-
gangen, er trifft auf den Feind und ist Gott getrem, bis er
fillt. Er befindet sich auf der vierten Stufe.

Mugahid erzihlt: Es gingen zwei Méinner hinaus zu Leuten,
die da saen, und sie sprachen: ,Wenn uns Gott d. A. Ver-
migen beschert, so wollen wir Almosen geben.“ Sie behielten
es aber fir sich. Da erfolgte die Offenbarung (Sura 976):
»Es8 gibt unter ihnen welche, die Gott gelobten: ‘Wenn wir
von ihm Segen erlangen, so wollen wir Almosen spenden und
zu denen gehoren, die Gutes tun’.“ Ein anderer sagt: Es
handelte sich um eine Sache, die sie sich innerlich vorgenommen,
aber nicht ausgesprochen hatten; da erfolgte jene Offenbarung

1) Gest. 53 (672/73) oder spiter in Damaskus.
?) Weil es unsicher ist, ob der vorausgehende Satz zum Bericht des
Fudala oder zu dem des ‘Omar gehort.
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(9 76—78): ,Es gibt unter jhnen welche, die Gott gelobten:
‘Wenn wir von ihm Segen erlangen, so wollen wir Almosen
spenden und zu denen gehoren, die Gutes tun.’ Als er ibnen
aber von seinem Segen gespendet, da geizten sie damit und
kehrten sich ab, den Riicken wendend. Und so lieB er Heuchelei
nachfolgen in ihren Herzen his zu dem Tag, da sie mit ihm
zusammentreffen, weil sie Gott nicht gehalten, was sie gelobt,
und weil sie gelogen.“ Er (Gott) nahm also den EntschluB
als ein Versprechen, die Nichtausfihrung desselben als eine
Liige und seine Ausfihrung als Wahrhaftigkeit. Und diese
Wahrhaftigkeit bedeutet mehr als die an dritter Stelle
gepannte. Denn die Seele ist manchmal freigebig im Ent-
schlieBen, bei der Erflillung aber versagt sie,!) weil es ihr
zu schwer wird und weil die Leidenschaft sich aufbidamt, wenn
es gilt, fest zu bleiben und die Mittel anzuwenden. Deshalb
machte der selige ‘Omar einen Zusatz und sagte: ,Lieber
mochte ich hingehen und mir den Kopf abhauen lassen, als
den Befehl tibernehmen iiber Leute, unter denen Abu Bekr
ist, es sei denn, daB mir meine Natur (rafs) vor dem Toten
etwas einredet, dessen ich mir jetzt nicht bewuSt bin; denn
ich bin nicht sicher, ob ihr das nicht zu hart ankommt und
sie ihren EntsechluB nicht #ndert. Damit deutete er daranf
hin, wie schwer es sei, den Vorsatz zu halten.

Abt Said al-Harraz sagt: ,Ich sah im Traume zwei Engel
vom Himmel herabsteigen und sie fragten mich: ‘Was ist
Wahrhaftigkeit?® ‘Seinen Vorsatz halten’, antwortete ich.
‘Richtig geantwortet’, erwiderten sie und stiegen wieder zum
Himmel hinauf.“

Fiinftens die Wahrhaftigkeit in den Werken besteht
darin, sich in acht zu nehmen, daB nicht die #uBeren Werke
auf etwas im Innern hinweisen, das nicht vorhanden ist, nicht
so, daB man die Werke unterliibt, sondern daB man das Innere
dahin bringt, daf es dem AuBeren entspricht. Das ist die
Kehrseite von dem, was wir tiber die Vermeidung der Augen-
dienerei gesagt haben, denn der Augendiener bezweckt gerade
dieses. Mancher dagegen, der im Gebet eine fromme Haltung

1) jaksa'w eigentlich ,zieht den Schwanz ein“, Var. jakt'u ,unterlift
es aus Furcht®.
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einnimmt, bezweckt nicht, da andere auf ihn sehen, aber sein
Herz ist zerstreut und nicht beim Gebet; wer ihn jedoch sieht,
der meint, er stehe vor Gott d. A., wihrend er innerlich anf
dem Markt steht vor irgend einem Gegenstand der sinnlichen
Begierde. Diese Handlungent) driicken nimlich durch die
noprache der Tatsachen“ (lisan al-hal) etwas ams, womit er
lugt, wihrend doch die Wahrhaftigkeit in den Handlungen
von ihm gefordert wird.

Oder es schreitet ein Mann ernst und gemessen einher,
wiihrend ihm doch der innerliche Ernst abgeht. Ein soleher ist
nicht wahrhaftig in seinem Tun, wenn er auch nicht auf die
Menschen achtet und bei ibhnen Eindruck zu machen sucht.
Er kann sich davon nur dadurch befreien, da8 sein Inneres
so wird wie sein AuBeres oderZ) besser als sein AuBeres. Aus
Furcht davor entschlossen sich manche, ihr AuBeres zu ver-
unstalten und sich wie Ubeltiter zu kleiden, damit man nicht
gut von ihuen denke wegen ihres AuBeren und sie nicht durch
das, was ihr AuBeres von ihrem Inneren ausdriickt, zu Liignern
wiirden.?) Wenn also der Widerspruch des AuBeren mit dem
Inneren beabsichtigt ist, so heifit das Aungendienerei, und sie
hebt die reine Absicht (¢hlas) auf, ist er aber nicht beabsichtigt,
go wird die Wahrhaftigkeit (sidg) aufgehoben. Deshalb sagt
der hochgebenedeite Prophet: ,Mein Gott, mach das Verborgene
in mir besser als das Sichtbare und mach das, was sichtbar
ist, gut.“ Und Jazid b. al-Harit sagt: ,Wenn das Verborgene
und Sichtbare bei einem Menschen gleich sind, so ist das in
Ordnung, und wenn das Innere besser ist als das AuBere, so
ist das ein Vorzug, wenn aber sein AuBeres besser ist als sein
Inneres, so ist das Ungerechtigkeit.”

Dasselbe wird ausgedrtickt durch die Verse:

nWenn beim Gliubigen Inneres und KAuBeres sich entsprechen,

ist geehrt er hier und dort oben und des Lobes wert.

Wenn aber das AuBere widerspricht dem Innern, was hat er

bei seiner Anstrengung fiir ein Verdienst auBler der Miihe und Plage?

1) Die fromme Halting beim Gebet usw.

) M. au, J. wa ,und®. .

%) Solches war, wie M, bemerkt, im Orden der Nag8bandT iiblich, dem
er selbst angehirte. Vgl. ithor diese sonst malamatija ,Leute des Tadels‘
genannte Richtung, Goldziher, Vorlesungen iiber den Islam, S. 168,
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So kursiert der echte Dindr auf dem Markte, den falschen
aber weist man zuriick, weil dem Gewicht er nicht entspricht.

‘Ugba?) b. ‘Abd al-Gafir sagt: ,Wenn das Verborgene bei
einem Glidubigen tibereinstimmt mit dem Sichtbaren, so rihmt
ihn Gott vor den Engeln mit den Worten: , Das ist in Wahrheit
ein Diener von mir.“

Mu‘awija b. Qurra [gest. 113 = 731] sagt: , Wer zeigt mir,
wie ich des Nachts weinen, des Tages frohlich sein kann?%2)

‘Abd al-Wahid [b. Zaid al-Bagr1] erziihlt: ,Wenp Hasan
[al-Basri] etwas aufgetragen wurde, so tat er es besser als
irgend ein Mensch, und wenn 1hm etwas verboten wurde,
unterlieB er es wie kein anderer Mensch, Nie habe ich
jemanden gesehen, bei dem Inneres und AuBeres einander
besser entsprochen hitten.“

Abu ‘Abd al-Rahman, der Asket, pflegte zu sagen: ,Mein
Gott, im Verkehr mit den Menschen bin ich getreu, aber im
Verkehr mit Dir tibe ich Verrat“, und dabei weinte er.

Abu Ja'qiib al-Nahragiiris) sagt: ,Die Wahrhaftigkeit ist
die Uberemstlmmunfr mit der Wahrheit innerlich und #uBerlich.*

Die Gleichheit des Innern und des Aufsern ist also eine
der Arten der Wahrhaftigkeit.

Die sechste Wahrhaftigkeit ist der hochste und vornehmste
Grad, nimlich die Wahrhaftigkeit in den religiésen Stufen
(maqamat) wie Furcht, Hoffnung, Verehrung, Weltentsagung,
Ergebung, Licbe, Vertrauen usw. Es gibt nimlich bei diesen
Dingen Anfinge, bei deren Vorhandensein ihnen schon der
Name zukomnit, und es gibt bei ihnen eine eigentliche und
hichste Ausgestaltung. Wahrhaftig (sadig) und griindlich
(muhaqqiq) heiBt nun derjenige, der das eigentliche Wesen
der Sache besitzt, und wenn die Sache hervorragend zur
Geltung kommt und ihr Wesen vollkommen ist, so heiBt ihr
Triager ,wahrhaft“ (sadig) darin, wie man sagt: das ist ein
wahrhafter Kimpfer, das ist wahrhafte Furcht, das ist wahr-

1) Dieser (gest. 183 = 799) ist nach M. gemeint statt des im Texte
stehenden ‘AfTja.

%) Das Weinen in der Nacht ist demnach ein verborgener Akt der
Frommigkeit. Vgl A, J. Wensinck, Uber das Weinen in den mono-
theistischen Rehglonen Vorderasiens, Festschrift Eduard Sachau, S. 26 ff.

%) Genosse des Gunaid, gest. 330 (941/2) in Mekka. (M.)

T
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hafte Begierde. So sagt Gott d. A. (Sura 4915): ,Gliubige
sind nur die, welche an Gott und seinen Gesandten glauben
und hernach nicht zweifeln ...; das sind die Wahrhaftigen.
Als Abt Darr1?) tiber den Glauben gefragt wurde und er als
Antwort diese Verse rezitierte, entgegnete man ihm: ,Wir
haben dich iiber den Glauben gefragt.“ ,Ich fragte den
Propheten tiber den Glanben“, erwiderte er, ,da rezitierte er
diesen Vers“.

Nehmen wir als Beispiel die Furcht. Jeder Menseh, der
an Gott und den jingsten Tag glaubt, firchtet Gott mit einer
Furcht, der dieser Name zukommt, aber es ist keine wahr-
hafte Furcht, d. h. keine soleche, die den Grad ihres eigent-
lichen Wesens erreicht. Sieht man nicht, wie der, welcher
einen Firsten oder auf der Reise einen Riuber fiirchtet, sich
gelb firbt, wie seine Seiten zittern und wie ihm das Leben
vergillt ist, so daB er weder essen noch schlafen kann? Sein
ganzes Sinnen ist auf diesen Punkt gerichtet, so daB er Familie
und Kinder vernachlissigt. Manchmal wandert er sogar aus
seinem Lande und vertauscht die Geselligkeit mit der Ein-
samkeit, die Gemichlichkeit mit Anstrengung und Entbehrung
und dem Bestehen von Gefahren. All das aus Angst, daf ihn
das Geftirchtete treffen konnte. Wie fiirchtet man ferner das
Feuer! Aber nichts dergleichen zeigt sich, wenn man in eine
Stinde fillt. Deshalb sagt der hochgebenedeite Prophet: ,Ich
sah nichts dem Hollenfener Ahnliches, wo einer, der vor ihm
fliechen will, sich hingelegt hitte, und nichts dem Paradiese
Ahnliches, wo einer, der es suchen will, sich hingelegt hitte.
Diese Dinge genau zu bestimmen, ist eine sehr schwierige
Sache, es gibt keine #uBerste Grenze fir diese Grade, so daf
man sie vollkommen erreichen konnte, sondern jeder Mensch
bat entsprechend seiner Verfassung davon einen bestimmten
Anteil, der entweder schwach oder stark ist, und wenn er
stark ist, so heiBt er wahrhaftig darin. Die Erkenntnis Gottes,
seine Hochschiitzung und die Fureht vor ihm hat aber keine
Grenze. So sagte der hochgebenedeite Prophet einmal zu Gabriel,
gebenedeit sei er: ,Ich mochte dich in der Gestalt sehen, die
deine wirkliche Gestalt ist.“ ,Das ertrigst du nicht®, ant-

1) Gest. 32 oder 33 (6562—654). Vgl. Enzykl. des Islam I, 88.
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wortete Gabriel. ,Doch, erwiderte er, ,la8 sie mich sehen!®
Da bestellte er ihn fir eine mondhelle Nacht nach al-Bagqi1?)
Der hochgebenedeite Prophet ging denn auch hin und siehe
da, der Engel versperrte den ganzen Horizont, d. h. die Seiten
des Himmels. Da fiel der hochgebenedeite Prophet ohnméchtig
nieder, und als er erwachte, hatte Gabriel wieder seine frithere
Gestalt angenommen. ,Ich hitte nicht geglaubt®, sagte der
hochgebenedeite Prophet, ,da8 je ein Geschopf Gottes so
wire. ,Wie erst®, erwiderte Gabriel, ,wenn du Israfil ge-
sehen hiittest, anf dessen Schulter der Thron ruht und dessen
FiBe die ganze untere Erde erfiillen! Und doch kommt er
sich vor Gottes Grofe so klein vor, daf er wird wie ein waga®™,
d. h. ein kleiner Vogel. Wie grol muB die Hochschiitzung
und Ehrfurcht bei ihm sein, wenn sie ihn derartig iberwiltigt,
daB er so klein wird! Mit den anderen Engeln verhilt es sich
nicht so, weil sie an Erkenntnis zurlickstehen. Das also ist
die Wahrhaftigkeit in der Ehrfurcht. Gabir berichtet auch vom
hochgebenedeiten Propheten den Ausspruch: ,In der Nacht,
da ich zum Himmel fuhr, kam ich aun Gabriel vorbei, er stand
in der obersten Reihe wie ein schibiger hils — das ist die
Decke, die man tiber das Kameel breitet — aus Ehrfurcht
vor Gott dem Allerhoehsten.” So waren auch die Genossen
,Fiirchtende“, aber sie erreichten nicht die Furcht des hoch-
gebenedeiten Propheten, deshalb sagt Ibn ‘Omar: ,Du erreichst
nicht das wahre Wesen des Glanhens, bevor du die Menschen
nicht insgesamt fiir Unverniinftige (hamqa) hiiltst in Bezug auf
ihr Verhiltnis. zu Gott (f2 dinihim).“ Ahnlieh Mutrif: ,Es gibt
keinen Menschen, der nicht ein Unverntinftiger wire in seinem
Verhiltnis zu Gott, uur daB der eine Unverntinftige noch leicht-
fertiger ist als der andere.“ Und der hochgebenedeite Prophet:
y,Der Mensch gelangt nicht zum rechten Glauben, bevor er
nicht die Menschen neben Gott als Vieh betrachtet, dann zu
sich selber zurickkehrt und sich am allerverichtlichsten findet.“

Der Wahrhaftige ist also auf allen Stufen selten, dabei
sind die Grade der Wabrhaftigkeit ohne Zahl. Auch ist mancher
in gewissen Dingen wahrhaftig, in anderen nicht. Ist er es

1) Vollstiindig Baq1® al-Garqad, der Friedhof von Medira. Vgl. Enzykl,
des Islam I, 628.
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aber in allen, so ist er ein Siddig im vollen Sinne des Wortes.
Sa‘d b. Muad sagt: ,In drei Dingen bin ich stark, in allen
tibrigen aber schwach. Ich habe, seit ich mich zum Islam
bekehrt, nie gebetet und dabei an andere Dinge gedacht, bis
ich mit dem Gebet fertig war. Ich bin nie mit einer Leiche
gegangen und habe dabei an etwas anderes gedacht, als was
sie sagte und was zu ihr gesagt wurde,!) bis wir mit ihrer
Beerdigung fertiz waren. Ich habe nie den hochgebenedeiten
Propheten etwas sagen horen,?) ohne daf ich wulte, daB es
Wahrheit sei.“ ,Ich hitte nicht geglaubt“, bemerkt dazu
Ibn Musajjab,3) ,daB diese Eigenschaften in ihrer Gesamtheit
einem anderen zukommen als dem hochgebenedeiten Propheten.”
Dag also ist Wahrhaftigkeit in den gepannten Dingen. Wie
viele der hervorragendsten Genossen haben das Gebet verrichtet
und Leichenbegingnisse begleitet, ohne diese Stufe zu erreichen.

Damit haben wir die verschiedenen Stufen der Wahr-
haftigkeit, und was sie bedeuten, aufgefithrt. Die zitierten
Ausspriiche von Geistesmiéinnern iiber das wahre Wesen der
Wahrhaftigkeit beziehen sich zmnichst nur auf die eine oder
andere dieser [sechs] Bedeutungen. Allerdings sagt Abui Bekr
al-Warraq: ,,Die Wahrhaftigkeit ist eine dreifache: die Wahr-
baftigkeit im Eivheitsbekenntnis, die Wahrbaftigkeit im Ge-
horsam und die Wahrhaftigkeit in der Erkenntnis. Die erste
geht alle Gliubigen an, entsprechend dem Gotteswort (49 15):
‘Und die, welche an Gott und seinen Gesandten glauben,

1) .Was sie sagte¥, d.h. die frommen Anregungen, zu denen sie
AnlaB gibt (vgl. M. X, 3481f)). ,Was zu ihr gesagt wurde“, vielleicht die
Rede, mit der den Traditionen zufolge das Grab dem Toten empféngt
(M. X, 395f); auch seine guten Werke schliefen sich im Kreis herum
und halten eine Ansprache an ihm. Schwerlich zu denken ist wohl an
die dem Toten gegebene Instruktion (talgn), von der Lane, Manners and
customs®, S.523, handelt, die aber von den Malikiten verpint wird und
iiber deren Alter mir nichts bekannt ist.

%) So der Text. Sollte vielleicht vor sami‘tu ein gultu einzufiigen
sein? Dann wiire zu tibersetzen: ,Ich habe nie behauptet, ich habe den
Propheten sagen horen“ usw., d.h. ich habe nie eine falsche Tradition
von ihm verbreitet (im Gegensatz zu Anas b, Malik, Abt Huraira und
Konsorten).

3) Der Uberlieferer des Sa‘d b. Muad. Die Bemerkung bezieht sich
nur auf die ersten beiden Eigenschaften.
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das sind die Wahrhaftigen.’ Die zweite betrifft die Gelehrten
und Frommen, die dritte betrifft die Heiligen (akl al-wilaja).
welche die Siulen!) der Erde sind.“ All das bezieht sich
auf die von uns an sechster Stelle aufgefiihrte Wahrhaftigkeit.
Aber auch er hat nur einzelne Abteilungen aufgezihlt, in
denen die Wahrhaftigkeit zutage tritt, ohne alle Avrten zu
erschipfen.

Gafar al-Sadiq ?) sagt: ,Die Wahrhaftigkeit besteht darin,
den geistlichen Kampf zu kimpfen (mugahada) und nichts
Gott vorzuziehen, so wie Er dir keinen anderen vorzieht
gemif dem, was er sagt (Sira 2211): ‘Er hat euch erwihlt.’«

Moses, gebenedeit sei er, erhielt von Gott d. A. folgende
Offenbarung: ,Wenn ich einen Menschen liebe, so priife ich
ihn mit einer Priifung, wie die Berge sie nicht aushalten
konnen, um zn sehen, wie es mit seiner Wahrhaftigkeit
bestellt ist. Finde ich ihn tapfer (sabir), so nehme ich ihn
als Vertrauten und Freund an, finde ich ihn aber verzagt und
beklagt er sich gegen mich bei meinen Geschopfen, so lasse
ich ihn im Stiche und kiimmere mich nicht weiter um ihn.“
Zu den Merkmalen der Wahrhaftigkeit gehort also auch dieses,

~ sein MiBgeschick sowohl wie seine guten Taten zu verbergen

und nicht zu wiinschen, daﬁ die Menschen davon Kenntnis
erlangen.

1) Eigentlich ,Zeltpflicke® (autad).
2) Der sechste der zwilf Imame, gest 148 (765). Vgl. Enzykl. des
Islam I, 1035 f.
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