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7. “Abdalgani an-Nabulusi (gest. 1143/1731)

‘Abdalgani an-Nabulusi'®® war ein sehr produktiver Autor, der zu ganz verschie-
denen Themen Stellung bezog - darunter zu Sufismus, Theologie, Hadit, Koran-
exegese und Jurisprudenz (figh). Er verfasste aber auch Reiseliteratur und Poe-
sielél, Gegenwirtig liegen etwa 40 seiner Werke in gedruckter Form vorl62,

7.1 Biographie

‘Abdalgani b. Isma‘il b. ‘Abdalgani b. Isma‘il b. Ahmad b. Ibrahim b. Isma“il b.
Ibrahim b. ‘Abdallah b. Muhammad b. ‘Abdarrahman b. Ibrahim b. ‘Abd-
arrahman b. Ibrahim b. Sa‘dallah b. Gamai‘a al-Kinani al-Maqdisi an-Nabu-
lusi'®® ad-Dimasqi'®* al-Hanafi an-Nagsbandi al-Qadiri wurde am 5. Du I-
Higgal®> 1050/19. Mirz 1641 in Damaskus geboren. Seine Familie hing der $a-
fiitischen Rechtsschule an, wobei sein Vater als einziger zur hanafitischen Dok-
trin gewechselt hattel66, Nabulusis Vater hatte in Istanbul beim damaligen Sayh
al-Islam Yahya b. Zakariyya gelernt'®’. Zu den bekanntesten Biichern, welche
sein Vater verfasste, zihlt ein voluminéser zwolfbindiger Kommentar zu Mu-

hammad Mulla Husraws Durar al-hukkam fi gurar al-abkam (gest. 885/1481)168,

160 Siehe W.A.S. Khalidi, ‘Abd al-Ghani, in ER, Bd. 1, 61. Aladdin, Bakri, ALMasrad an-naqd:
bi-asm@® mw’allafat as-Sayh Abdalgani an-Nibulusi, in: Magallat Magma® al-Luga al-
“Arabiyya bi-Dimasq 59 (1984), 97-115; 334-388. Ein Jahr spiter erschien seine zweibindi-
ge Dissertation tiber Nabulusi: ‘Abdalsant an-Nabulusi (1143/1731): Oeuvre, vie et doctrine, 2
Bde., Ph.D.Dissertation, Université de Paris I 1985. Ende der neunziger Jahre folgte die
Dissertation von Frau von Schlegell, Barbara Rosenow, Sufism in the Ottoman Arab World:
Shaykh Abd al-Ghani al-Nabulusi (d.1143/1731). Berkeley 1997. Zu Nabulusi s. ferner Aba
al-Fadl Muhammad Halil al-Muradi, Silk ad-durar fi a‘yan al-qarn at-tani ‘asar, Bd. 3, 30-38.
Kairo 1301/1883-1884. Vgl. auch Hartmann, Martin, Das Arabische Strophengedicht, I Das
Muwassah, 6. Weimar 1897.

Z. B. den vierbindigen Diwan ad-dawawin. Nur der erste Band, dessen Hauptthema Su-

fismus ist, wurde in Kairo ab 1302/1884 mehrfach gedruckt (Vgl. Brockelmann, ‘Abd al-

Ghani, in EF, Bd. 1, 40). Ferner ist seine Gedichtsammlung Bur¢ Babil wa-fadw al-baliabil

(»Der Turmbau zu Babel und der Gesang der Nachtigallen®) zu nennen. Damaskus 1988.

162 Vgl. von Schlegell, Sufism, 306-308.

163 Als sein Urgrossvater, Ibrahim Burhanaddin b. Gama‘a (gest. 737/1530), von Jerusalem via
Nablus nach Damaskus kam, nannte man ihn an-Nabulusi (derjenige, welcher iiber Nablus
kam). S. von Schlegell, Sufism, 25.

164 So nennt sich Nabulusi in Diwan al-haq@’iq, 6.

165 So auch Brockelmann, ‘Abd al-Ghani, in EIl, Bd. 1, 39 und Khalidi, ‘Abd al-Ghani, in
EP, Bd. 1, 61. Bei von Schlegell, Sufism, 33 steht aber: ,Al-Nabulusi was born on 4 Dha
al-Hijja, 1050/1641.

166 Trotz Nabulusis vertiefter Kenntnis der anderen Rechtsschulen blieb er der Hanafiyya, der
Doktrin seines Vaters, treu, ebd., 42.

167 Ebd., 35.

168 Ebd., 33.
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Sein Vater starb 1062/1651, die Mutter 1104/1692 und sein Bruder Yuasuf 1105/
1693169,

In der Zeit von 1050-1097/1641-1686 wohnte Nabulusi mit seiner Familie im
‘Anbaraniyyin (Parfumhindler)-Quartier, welches stidlich an die Umayyadenmo-
schee angrenzt. Im Alter von 25 Jahren reiste er nach Edirne (1075/1664), danach
nach Istanbul, wo er ein Jahr lang als Richter am Maydan-Gericht titig war. Es
folgte 1100/1688 eine Reise in die Bekaa-Ebene und weitere Regionen des Liba-
non!'”%. Im Jahre 1101/1689 zog es ihn nach Jerusalem und Hebron!’!. 1101/
1689 besuchte er Agypten und den Higaz!72. 1112/1700 ging er ins syrische Tri-
polis (Tarabulus as-Sam)\73. Daneben war er in der Umayyadenmosche beim
Grab des Propheten Yahya, Johannes des Taufers, als Dozent titig. Vom Jahr
1119/1707 bis zu seinem Tod am 24. Saban 1143/5. Mirz 1731 wohnte er in der
Nihe des Grabes von Ibn al-‘Arabi, im Salihiyya-Viertel'’* am Hang des Berges
Qasiyan. 1116/1704 wurde er als Lehrer an der Salimiyya-Madrasa eingestellt,
wo er Koranexegese nach den Anwar at-tanzil von Baydawi (gest. 685/1286) un-
terrichtete!”>.

7.1.1 Nabulusis Lebrer

Sein Vater war zugleich ‘Abdalganis erster Lehrer. Als er starb, war ‘Abdalgani
zwar erst zwolf Jahre alt, hatte aber bereits mit fiinf Jahren den Koran auswendig
gelernt und bei seinem Vater viele Lehrbefugnisse (i¢azar) fiir Schriften zu Ko-
ranexegese und Hadit oder firr die Werke von Ibn al-‘Arabi erworben. Ausserdem
erhielt er Lehrbefugnisse von angesehenen Gelehrten wie Nagmaddin al-Gazzi

169 Ebd., 34 f.

170 Diese Reise, die er am 15. Da -Qa‘da 1100/30. August 1688 antrat, dauerte nur 15 Tage.

Die Reinschrift des Textes wurde in der Nacht zum Mittwoch, dem 20. Da 1-Higga 1100,

fertiggestellt. Sie trigt den Titel Hullat ad-dabab al-ibriz fi riblat Ba‘labak wa-I-Biqa al-aziz

(,Das aus reinstem Gold gemachte Oberkleid: Die Reise nach Baalbek und al-Biga“) und

hat den Beinamen ar-Ripla as-sugra. S. Flugel, Gustav, Einige Handschriften, in: ZDMG 16

(1862), 651, 658.

Der Titel dieser Reise lautet al-Hadra al-unsiyya fi ar-ribla al-qudsiyya, und sie trigt den

Beinamen ar-Ripla al-wusta (,Die mittlere Reise®), ebd., 651, 660.

172 Nabulusi begann diese Reise am 1. Muharram 1105/2. September 1693 und kam erst 388
Tage spiter nach Damaskus zuriick. Sein Bericht trigt den Titel al-Hagiqa wa-l-magaz fi
riblat bilad ai-$am wa-misr wa-l-higaz (Fligels Ubersetzung lautet ,Wahrheit und Dichtung,
enthaltend die Reise durch die Linder Syrien, Agypten und Higaz®). Eine detaillierte Be-
schreibung findet man ebd., 659-696.

173 Dazu s. F. Buhl/C.E. Bosworth, Tarabulus (From the Mamlik period onwards) M. La-

vergne, in EF%, Bd. 10, 214-216.

Zur Salihiyya-Phase seines Lebens s. Ibn Kannan (gest. 1153/1740), al-Hawadit al-yawmiyya

(»Die tiglichen Ereignisse®). Sie umfasst die Jahre 1111/1699 bis 1153/1740; ed. Akram al-

Ulabi. Damaskus 1994, zitiert bei von Schlegell, Sufism, 52, Anm. 145.

175 Ebd., 24 u. 51.
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(gest. 1061/1650), “Abdalbaqi al-Hanbali (gest. 1071/1660), seines Zeichens naqib
al-asraf in Damaskus und Prediger an der Umayyadenmoschee, Muhammad b.
Tagaddin al-Mahasini (gest. 1072/1661) oder Mahmud al-Kurdi (gest. 1094/
1682)176. “‘Abdalgani hing zunichst dem Qadiriyya-Orden an, danach auch der
Nagsbandiyya. Die Phasen, in denen er sich in sein Haus zuriickzog, nutzte er
unter anderem dazu, sich ungestért dem Studium der Schriften von Ibn al-
‘Arabi, Ibn Sab‘in (gest. 668/1269 oder 669/1270) und ‘Afifaddin at-Tilimsani
(gest. 690/1291)'77 zu widmen.

7.1.2 Nabulusis Schiiler

Nabulusi war nicht nur ein produktiver Gelehrter, der viele Schriften und Send-
schreiben zu ganz unterschiedlichen Themen verfasste, sondern auch ein begna-
deter Lehrer, welcher nachhaltigen Einfluss auf seine Studenten austibte!’8. Zu
nennen ist zunichst einmal Mustafa Kamaladdin al-Bakri (gest. 1163/1749), der,
nachdem ‘Abdalgani gestorben war, zu einem berithmten Sayh des Halwatiyya!7°-
Ordens wurde und iiber ‘Abdalganis Leben ein Buch unter dem Titel al-Fath at-
tari al-gani fi ba‘d ma’atir Sayhina as-Sayh “Abdalgani verfasste. Darin verkiindete er,
dass Nabulusi das ,Siegel der Heiligen“ (patm al-awliya’) seines Zeitalters seil80,
Ein weiterer berihmter Schiiler ist Muhammad ad-Dakdakgi'® (gest. 1131/
1718), Verfasser des biographischen Sufi-Lexikons Tabaqat as-Sadiliyya. Bleibende
Bedeutung hat auch Husayn b. Tu‘ma al-Baytamani!8? (gest. 1175/1761), der mit
al-Masrab al-hani'® (etwa: ,Die durstldschende Trinkquelle®) eine Lebensbe-
schreibung ‘Abdalganis vorlegte, welche er 1142/1730, d.h. ein Jahr vor “‘Abd-

176 Sogar der Richter der Dschinnen (¢ads al-ginn), Samharis, unterrichtete ihn im Hadit. Ins-
gesamt studierte er bei 21 Scheichen unterschiedlicher Rechtsschulen - von der
malikitischen einmal abgesehen. Dabei soll er jedoch mehr aus Schriften als durch Vermitt-
lung der Scheiche gelernt haben. Vgl. ebd., 42 f., Anm. 121 u. 122.

177 Vgl. M. Yalaoui u. F. Krenkow, al-Tilimsani, in E/2, Bd. 10, 499 f.

178 In seinem Buch al-Qawl as-sadid fi ittisal al-asanid hat Ahmad b. Ali al-Manini (gest.
1172/1678) einen ausfithrlichen Bericht dariiber geschrieben, was es hiess, bei an-Nabulusi
zu studieren. Vgl. von Schlegell, Sufism, 48. Kamaladdin Muhammad b. Muhammad al-
Gazzi (gest. 1244/1828) listet in seinem Buch, alWird al-asni wa-l-wairid al-qudsi fi targamat
al-arif ‘Abdal¢ani an-Nabulusi (,Der strahlende Andachtswortlaut und der heilige Einfall:
Uber den Lebenslauf des Gotteskundigen ‘Abdalgani an-Nabulusi®), 72-161, 143 Schiiler
von an-Nabulusi auf. Vgl. von Schlegell, Sufism, 45, Anm. 126.

179 Zur Halwatiyya s. T. Yazici, D. S. Margoliouth, F. de Jong, Khalwatiyya, in EZ2, Bd. 4, 991-
993; B. G. Martin, A Short History of the Khalwati Order of Dervishes, in: Nikki R. Ked-
die (Hg.), Scholars, Saints, and Sufis. Berkeley u.a. 1972, S. 275-305.

180 Von Schlegell, Sufism, 56.

181 Ebd., 59 f.

182 Bbd., 60 f.

183 Der vollstindige Titel lautet al-Masrab al-bani al-qudsi fi karamat as$ayh “Abdalgani an-
Nabulusi, ebd., 320.
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alganis Tod beendete. Dabei betrachtete er ‘Abdalgani selbst als den ,,Erneuerer
(mugaddid) des Islams“184 welcher ihm [Baytamani] dann vom Grab aus einge-
geben habe, ein Buch zur Verteidigung des Sufismus zu schreiben!®. Einige sei-
ner Studenten wohnten bei thm daheim, wie z.B. Mustafa al-Haymuri (gest.
1738/1151), dem im Hause Nabulusis ein Sohn geboren wurde!#¢.

7.2 Werk

Als Nabulusi am 43. Tag seiner grossen Reise nach Agypten und in den Higaz im
Jahre 1101/1689 Sayda erreichte und dort den Mufti Ridwan b. Yasuf as-Sabbag
al-Misri ad-Dimyati traf, bat ihn dieser um eine Lehrbefugnis (i¢4za) fiir alle sei-
ne Biicher. Nabulusi listete thm 144 Titel auf, die er wie folgt gruppierte: 57 Titel
zur Mystik (w. fi fann al-haqiqa al-ilahiyya), neun zum Hadit, 37 zur Jurisprudenz
(figh), drei zur melodischen Rezitation des Korans (fann at-tagwid), vier zur Ge-
schichte (zarzb) und 20 zur schongeistigen Literatur (fann al-adab) einschliesslich
der Poesie. Am Schluss setzte Nabulusi hinzu ,und weitere Biicher und Send-
schreiben, die mir zur Zeit nicht einfallen“!%”. Das Jahr 1096/1685 war fur an-
Nabulusi das produktivste, denn er schrieb acht wichtige Werke, darunter einen
umfangreichen Kommentar zu Ibn al-‘Arabis Fusits al-hitkam!®8, des Weiteren sein
grosses Buch Uber Traumdeutung!®’, ein Buch tiber Hadit, eine Verteidigungs-
schrift der Mawlawi-Rituale!®?, eine Schrift iiber die Vorzige der Zuriickgezogen-
heit, in der er eine Art Selbstschutz vor der korrupten Gesellschaft erblickte!®!,
ein Buch tber Liebe unter Minnern!®? und eine Sammlung von intimen Zwie-
sprachen (munagat) mit Gott!%3.

134 Ebd., 60, Anm. 168 u. S. 63.

185 Der Buchtitel lautet as-Siham ar-rasiqa fi qulih an-nabin an Gl al-hagiqa (,Die flinken Pfeile
in die Herzen derer, welche das Wissen der Wirklichkeitserfahrung verbieten®). Vgl.
ebd. 320.

186 Sein Sohn hiess Ahmad. Nabulusi soll ihn in ,Flickenrocke® (Sing. birqa) der Nags-
bandiyya- und Qadiriyya-Orden gekleidet haben. Von Schlegell, Sufism, 54.

187 Vgl. Fliigel, Gustav, Einige Handschrifien, in: ZDMG 16 (1862), 664-669.

188 Gawahir an-nusiis i hall kalimat al-Fusis. Es erschien 1304/1886 in Istanbul. Vgl. von Schle-
gell, Sufism, 77, Anm. 209.

189 Nabulusi schrieb auch zwei Schriften iiber die unter der Herrschaft der Osmanen bis zu
den Jahren 1159/1746 und 1284/1867 zu erwartenden Ereignisse (Brockelmann, ‘Abd al-
Ghani, EI!, Bd. 1, 40).

190 ALUgid allwlwiyya fi tariqat as-sada al-mawlawiyya. Zur Mawlawiyya s. F. de Jong, Mawla-
wiyya, in EE, Bd. 6, 883 ft.

YU Takmil an-nuat fi luzim al-buyit.

192 Gayat almatlih fi mababbat al-mabbib. Vgl. von Schlegell, Sufism, 68. Ein Zeitgenosse
Nabulusis behauptete, dass die Betrachtung eines bartlosen Gesichtes param sei. In Erwide-
rung schrieb an-Nabulusi sein a/-Qawl al-mu‘tabar fi bayan an-nazar. Ebd., 74, Anm. 199.

193 Munagat al-gadim wa-munagat al-hakim. Bbd., 69-72, Anm. 193.
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Subki hatte nicht nur in der Niniyya die Kluft zwischen A$‘ariyya und Maturi-
diyya zu tiberbriicken versucht, sondern war auch bestrebt gewesen, der Sufik ei-
nen sicheren Platz in der islamischen Orthodoxie zu verschaffen. Nabulusi, der
ein angesehener Sufi-Meister war, sah es in seiner Zeit als notwendig an, sich
selbst und die Stfiyya in Schutz zu nehmen. Anlass dafiir kdnnte gewesen sein,
dass der in arabischer Sprache im Jahr 981/1572 verfasste Traktat ar-Tariga al-
mubammadiyya'® von Mehmet Birgili (gest. 981/1573)1% der Qadizadebewegung
im Anatolien des 17. Jhs. eine theoretische Grundlage geliefert hatte, um be-
stimmte Richtungen des Sufismus zu bekimpfen. Die Prediger dieser Bewegung
brachten den Aufruf Birgilis zu einem gereinigten urspriinglichen Islam unter das
Volk und griffen Stfi-Zentren in Istanbul an!%,

Die Qadizade-Epoche!®” erstreckte sich von 1031/1621 bis 1097/1685. Der aus
Damaskus stammende Kadizadeli Ustiivani Mehmed (gest. 1072/1661) bekam
im Jahr 1062/1651 die Unterstiitzung des Grosswesirs Melik Ahmed Pasa (gest.
1073/1662), um den Halwatiyya-Orden in Demirkap: zu zerstoren. Er hetzte sei-
ne Anhinger auf, auch Besucher von anderen Orden zusammenzuschlagen!®s.
Die Protagonisten der Qadizadebewegung ,waren Prediger, die sich von den
hochsten Ringen der geistlichen Hierarchie ausgeschlossen sahen. Gleichsam Er-
ben Ibn Taymiyas, auf den sie sich auch beriefen, warfen sie den obersten Vertre-
tern der religiosen Gelehrsamkeit eine bedenkliche Nihe zu problematischen su-
fischen Ansichten und Praktiken vor. Die Reprisentanten der Bewegung ver-
mieden jedoch in aller Regel die direkte Auseinandersetzung mit den Hiuptern
der Gelehrtenhierarchie und richteten ihre Angriffe lieber gegen Vertreter der Su-
fik, vor allem des Halvetiyye-Ordens“1%°,

Nabulusi stellte seinen grossen Kommentar zu Mehmet Birgilis (bzw. auch al-
Birkawi, Birgiwi oder Birgewi, gest. 981/1573) at-Tariga al-muhammadiyya im Jah-
re 1093/1683 fertig?®. Er nannte ihn: ,Der mit Tau benetzte Garten: Kommen-

194 Ohne auf den Inhalt einzugehen, wies Bernd Radtke auf dieses Buch hin, als er iiber die
mystische tariga-mupammadiyya in Nordafrika des 18. und 19. Jahrhundert sprach, “Sufism
in the eighteenth century: An attempt at a provisional appraisal®, in Die Welt des Islams,
Bd. 36, 3, (November 1996), S. 355.

195 ygl. hier, Anm. 142.

196 von Schlegell, Sufism, 81 f.

197 Zu der nach Kadizade Mehmet genannten osmanischen Reformbewegung s. Oztiirk, N.,
Islamic Orthodoxy among the Ottomans in the Seventeenth-Century with Special Reference to the
Qadi-Zade Movement. Ph. D. dissertation. Edinburgh 1987; Zilfi, Madeline C., The Politics of
Piety. The Ottoman Ulema in the Postclassical Age (1600-1800). Minneapolis 1988 und Cavu-
soglu, Semiramis, The Kadizadeli Movement: An Attempt of Seriat-Minded Reform in the Otto-
man Empire, Ph. D. dissertation. Princeton 1990. Vgl. auch M. Kemper, Sifis, 159 f.

198 7ilfi, Madeline C., The Kadizadelis: Discordant Revivalism in Seventeenth-Century Istan-
bul, in: journal of Near Eastern Studies 45, No. 4 (1986), S. 259; vgl. von Schlegell, Sufism,

83.

199 Berger, Lutz, Ein Herz wie ein trockener Schwamm. Laganis und Nabulusis Schriften iiber
den Tabakrauch, in: Der Islam, Bd. 78 (2001), 252.
200 Ebd., 68.
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tar zu at-Tarigqa al-mupammadiyya“ (al-Hadiga an-nadiyya fi Sarb at-Tariga al-mu-
hammadiyya)®'. Birgili, der als Sufi der Bayramiyya?%2, eines Zweiges der Halwa-
tiyya?%3, begonnen hatte, wollte mit diesem Buch die islamische Gesellschaft vor
den uberall lauernden Gefahren retten. Diese betrafen zum einen menschliche
Korperglieder?®, zum anderen stellten sie aber auch soziale Entartungen dar?®,
wie sie Birgilis Auffassung nach selbst in den Sufi-Orden anzutreffen waren. So-
wohl in Kairo als auch in Damaskus bedienten sich tiirkische Rechtsgelehrte des
Traktats at-Tariga al-mubammadiyya, um das einfache Volk gegen lautes Gottesge-
denken (dikr), Gesang und Musik (sama‘), Tanz, Rauchen und andere Praktiken
der Sufis aufzuhetzen. Nabulusi wollte mit seinem Kommentar den Fanatikern
(abl at-ta‘assub) verbieten, das Werk, das nach seiner Ansicht viel Nitzliches ent-
hilt, zu missbrauchen?2%,

Birgilis Kritik am Gesang in der Moschee versuchte Nabulusi dahingehend zu
relativieren, dass Birgili eigentlich das unziichtige Verhalten mancher Sufis, die
sich beim melodischen Gottesgedenken mit kleinen Jungen zusammentaten, kri-
tisiere, nicht aber den Gesang an und fur sich??’. Entgegen der Meinung von Bir-
gili betrachtete aber Nabulusi das Rauchen als erlaubt (mubah)?®s. Im Sarh ar-
Tariga al-mubammadiyya bezeichnet Nabulusi den physischen Liebesakt unter
Minnern sowie Analverkehr mit der eigenen Frau als Unglauben (kufr), was die
Todesstrafe durch Steinigung zur Folge haben miisse2??. Entgegen den Ansichten
der Huliliyya, welche die Attribute Gottes in den Gesichtern von Knaben und
Frauen zu erkennen meinten, schlossen sich sowohl Nabulusi als auch andere
Sufis, die ar-Tariga al-mubammadiyya kommentierten?!?, der Kritik Birgilis an.
Auch tadelten sie streng die ,Herumtreiber” (mutakasila), welche von Tiir zu Tir
bettelten?!1.

201 Diese Schrift wurde zum ersten Mal 1290/1873 in zwei Binden in Istanbul gedruckt. Fast

ein Jahrhundert spiter (1396/1976) erschien ein Nachdruck in Pakistan.

Zur Bayramiyya, s. G.L. Lewis, Bayramiyya, in EP,Bd. 1, 1137.

203 Zur Entwicklung der Halwatiyya im Osmanischen Reich s. Hans-Joachim Kissling, ,Aus
der Geschichte des Chalvetijje-Ordens®, in: ZDMG, Bd. 103 (1953), S. 233-289.

204 Er referiert auf mehr als hundert Seiten iiber die ,,Ubel® von Zunge (afat al-lisan), Ohr
(udn), Hand (yad), Bauch (batn), Geschlechtsteil (farg), Bein (rigl) und Korper (badan) im
allgemeinen. S. Sarh at-Tariga al-mubammadiyya, Bd. 2, 388-545.

205 Beispielsweise, dass ein Mann sich weder um die Alimente (zafaqa) fiir seine Kinder noch
um ihre Erziehung (tarbiya) kimmert, ebd., Bd. 2, 555 ff.

206 Von Schlegell, Sufism, 84 f.

207 Ebd., 87.

208 Ebd., 90. Um den Tabakrauch zu verteidigen, schrieb Nabulusi as-Sulh bayn al-ibwan fi
bukm ibabat ad-dupan (Ms. Berlin 5495, 3 ff. 1-49). Niheres bei Berger, Lutz, Ein Herz wie
ein trockener Schwamm, S. 249-293.

209 Ebd., 75

210 7 B. Ragab al-‘Amidi al-Qaysari und Abii Sa‘id al-Hadimi (gest. 1192/1778), ebd., 88.

211 Ebd., 88, Anm. 239.

202
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7.3 Tahqiq al-intisar fi ittifaq al-A$‘ari wa-1-Maturidi “ala halq al-ihtiyar?!2

Wie aus dem Untertitel dieser Monographie hervorgeht, soll hier der Beweis ge-
fuhrt werden, dass beide Theologen beziiglich der Erschaffung von menschlicher
Handlungsfreiheit?!? einer Meinung seien. Unmittelbar im Anschluss daran gibt
Nabulusi bekannt, dass er die Methode (madhab) der massgeblichen fritheren
sunnitischen Gelehrten?!* darlegen wolle bei ihrem Nachweis (izbar) von freier
Wahl (iptiyar), Absicht (qasd), Erwerb (kasb), der Verwendung der in der Zeit ge-
schaffenen menschlichen Kraft (w. sarf qudrat al-“abd al-hadita) sowie des im Men-
schen erschaffenen Wirkvermogens (istita‘a). Zudem seien ibtiyar, qasd, kasb und
sarf existierende Akzidenzien, die genau so wie die seelischen Akzidenzien (al-
a‘rad an-nafsaniyya) von Gott erschaffen seien. Demzufolge seien sie (d.h. #pziyar,
qasd, kasb und sarf) keine blossen Zusitze (mugarrad umir idafiyya) oder blosse
Betrachtungen (itibarat mahda), die weder existent noch inexistent seien, wie et-
wa der Zustand (bal)*1°.

Notwendig (idtirari) sei die Wahl (ihtiyar?'®), nicht aber die Handlung selbst
(fiD), sagt Nabulusi in seiner Schrift zu As‘aris Verteidigung?!”. Sowohl As‘ari als
auch Maturidi vertriten die Meinung, dass die fiir den Menschen erschaffene
Handlung (fz7) aus der fiir ihn erschaffenen Kraft (q#dra) und Wahlmoglichkeit
(thtiyar) herriihre. ,Demzufolge kann man sagen: Dem Menschen (‘@bd) kommen
freiwillige Handlungen (af'al iptiyariyya) zu [und dies] gemiss des Konsenses der
Sunniten (@bl as-sunna wa-l-§ama‘a), ohne Unterschied zwischen As‘ari und
Maturidi. Dementsprechend kann man sie sowohl dem Verstand gemiss (‘aglarn)
als auch nach dem Religionsgesetz (§ar‘an)“?18 als gut oder bose (w. pusn und
qubp) bezeichnen.

Nabulusi unterscheidet zwei Arten von Zwang (gabr), erstens einen absoluten
(mutlag) und instinktgesteuerten (fissz) sowie zweitens einen beschrinkten (mu-
gayyad) und verstandesgemissen (‘glz). Der absolute Zwang wird von denen, die
dies richtig sehen (w. abl al-haqq*"®), abgelehnt. Der begrenzte Zwang ist jedoch

212 7y Deutsch: ,Die Verwirklichung des Sieges: Zur Ubereinstimmung A$‘aris und Maturidis
hinsichtlich der Erschaffenheit der freien Wahl®.

213 gl J. van Ess, Theologie, Bd. 4, 489-512 und L. Gardet, Ikhtiyar, in E2, Bd. 3, 1062 f.

214 \Wortlich: madbab as-salaf as-salib min at-tabiin wa-tabit at-tabi‘in wa-l-w’imma al-mugtabidin
min abl as-sunna wa-l-gama‘a.

215 Der Zustand (al) soll zwischen Existenz und Inexistenz liegen (wdsita bayna al-wugid wa-I-
‘adam). Er soll auch eine Eigenschaft fiir etwas sein, das existiert (sz7fz li-mawgid), selbst aber
weder existent noch inexistent ist. S. Tabqiq al-intisar, 1a, 1b.

216 Nabulusi siedelt iptiyar, qasd, sarf und istita‘a auf der gleichen Ebene an wie ,Absicht®
(niyya) bei den Verpflichtungen des Religionsgesetzes (ar-takalif as-sariyya). Tabqiq al-intisar,
10a.

217 Tabgiq al-intisar, 3b.

218 Ebd., 5a f.

219 Gemeint sind hier die bl as-sunna wa-l-fama‘a.
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notwendig (lazim) fur alle Gruppierungen (firaq) — sogar fur die Mu‘taziliten. Der
Bedeutung nach (fi Fma‘na) haben also alle Gruppierungen den Beinamen gab-
riyya verdient. Nur der Verstand (‘agl) begreift die Art von Zwang, die in den nach
freier Wahl durchgefithrten Handlungen liegt (al-gabr fi I-af'al al-ihtiyariyya)?*.

Ob sich willentlich gesteuerte Handlungen (af'al iptiyariyya) berechtigterweise
als gut oder bose einstufen lassen, dazu gibt es nach Nabulusis Darstellung drei
Hauptmeinungen. Die erste ist die Meinung der As‘ariten. Thr zufolge gibt es
tiberhaupt keine solche Kennzeichnung fur die freiwilligen Handlungen vor dem
Bekanntwerden des Religionsgesetzes (§a79), denn es wird nur durch Gebot (amr)
und Verbot (zahy) erkannt, ob sie gut oder bose sind. Die zweite ist die der
Maturiditen. Sie gehen davon aus, dass die Handlungen bereits bei Gott als gut
oder bose eingestuft werden. Der Verstand (‘agl) vermag jedoch nur einen Teil
davon in diesen Qualifizierungen zu begreifen. Trotz dieser partiellen Erkenntnis
durch den Verstand ist der Mensch dazu religios nicht verpflichtet (mukallaf). Die
dritte Meinung ist die der Mu‘taziliten, nach deren Auffassung die Handlungen
(afal) bereits bei Gott als gut oder bose gelten. Der Verstand kann schon vor dem
Religionsgesetz die Einstufung einiger davon begreifen, und somit wird der
Mensch dazu verpflichtet??!.

Um seine Argumente zu untermauern, zitiert Nabulusi folgende Werke:
Sarh al-Mawagif von as-Sayyid as-Sarif (gest. 816/1413), Sarh at-Tagrid?? von al-
Qusgi?? (gest.879/1474), at-Tahrir*?* von Ibn al-Humam (gest. 861/1456), at-Taw-
dih L-Sarh at-Tangih fi mabhat al-hasan wa-lI-qabih min usil alfigh*?> von Sadr
a§-Sari‘a, al-Mawaqif®®, Sarh al-Gawhara??’ von [Burhanaddin Ibrahim b. Haran]
al-Lagani, Sarh al-Manar*®® von Ibn Malik??®, Sarh ar-Tabri®® von Muhammad
Amin al-Hanafi al-Hurasani al-Buhar, Mirat al-usil, Sarh Mirgat al-wusil 23!

220 Tapgiq al-intisar, 5b f.

221 Ebd.,, 6a f.

222 Tagrid al-itigad von Nasiraddin at-Tasi (gest. 672/1274).

223 <Ala’addin “Ali b. Muhammad al-Qusgi, Astronom und Mathematiker, geboren in Samar-
kand, gestorben in Istanbul am 5. Sa‘ban 879/19. Dez. 1474. Zu ihm s. A. Adnan Adivar,
“Ali al-Kushdji, in EP2, Bd. 1, 393.

224 Kitab at-Tabrir fi usil alfigh. Haggi Halifa, Kaif az-zunin, Bd. 1, 358.

225 Auch at-Tawdih fi hall gawamid at-Tanqih genannt.

226 AFMawagiffi ilm al-kalam von ‘Adudaddin al-Igi (gest. 765/1355).

227 Gawharat at-Tawhid ist ein Gedicht iiber den kalam, das von Ibrahim al-Ligani oder al-
Lagani al-Maliki (gest. 1041/1631-1632) geschrieben wurde. Der Verfasser selber hat einen
grossen, einen kleinen und einen mittleren Kommentar dazu verfasst. Der mittlere trigt
den Titel: Talhis at-Tagrid li-umdat al-murid. Yaggi Halifa, Ka$f az-zunin, Bd. 1, 620. Die
Gawharat at-tawhid ist in: Magmi® mubimmat al- -mutiin, 11-19 zu finden.

228 Sarp Kitab al-Manar fi Lusil, s. Talkopriizade, as-Saqa’iq an-numaniyya, Bd. 1, 30.

229 zzaddin ‘Abdallatif b. Malik (gest. 885/1480). Haggi Halifa, Kaif az-zunin, Bd. 2, 1825.

230 Wird auch Taysir at-Tabrir genannt. Haggi Halifa, Kasf az-zunin, Bd. 1, 358.

231 Der volle Titel lautet: Mir'at al-usil Sarh Mirqat al-wusil ila ilm al- usul Ebd. 2, 1657.
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von Mulla Husraw?32, al-Kajf?33, die Nianiyya von Subki, al-Musayara*** von Ibn
al-Humam, Sarh al-Musayara®>s von as-Sayyid a§-Sarif a3-Safi<i, al-Figh al-akbar, [zu-
geschrieben] al-Imam al-a‘zam Abu Hanifa?3, Larat almaram min “barat al-
imam?®3, al-Figh al-absat*38, al-Mubassal3° von al-Imam ar-Razi**, ar-Talwib, Sarb ar-
Tawdib, von as-Sa‘d oder Sa‘dadin at-Taftazani®*! und at-Tariga al-mubammadiyya
von al-Birkili [=Birkawi] ar-Rami.

Nabulusi erwihnt auch einzelne Autorititen verschiedener, sunnitischer und
anderer theologischer Richtungen und setzt sich mit deren abweichenden Mei-
nungen auseinander. Sein Ziel dabei ist stets die Unterstreichung der, wie er
glaubt, herrschenden Eintracht der theologischen Meinungen zwischen den zwei
sunnitischen Polen As‘ari und Maturidi.

Unter anderem werden folgende Namen erwihnt: Der Imam al-Haramayn
(Guwayni, gest. 478/1058), Aba Bakr al-Bagillani (gest. 403/1013), Aba ‘Abd-
allah al-Basri, der Mu‘tazilit Aba Hasim (‘Abdassalam b. Muhammad al-Gub-
ba’i, gest. 321/933), der Mu‘tazilit Bisr b. al-Mu‘tamir (gest. 210/825), den Nabu-
lusi filschlicherweise mit dem Murgi’iten Bisr al-Marisi (gest. 218/833) gleich-
setzt (Tabqiq, 14b), Dirar b. ‘Amr (gest. 180/796), Hiam b. Salim und Gahm b.
Safwan at-Tirmidi (gest. 128/745).

Neben As‘ariyya/Asa‘ira, Maturidiyya und Hanafiyya werden folgende Grup-
pen wiederholt genannt: Gabriyya, Qadariyya (auch: magis hadibi L-umma ge-
nannt; Tabqiq, 7b) und Mu‘tazila.

232 Muhammad b. Qariamiz b. Hwaga ‘Al (gest. 885/1480). Al-Qannawgi, Siddiq, Abgad al-
ulim, Bd. 3, 121.

233 Vielleicht meint Nabulusi a-Kasf von ‘Abdal‘aziz Ahmad b. al-Buhari. Der Kasf ist ein
Kommentar tiber die Usi#/ von Abu Muhammad °Ali b. Fahralislam al-Bazdawi (gest.
482/1089 in Samarkand), s. Ab$ad al-‘ulim, Bd. 2, 73 und Bd. 3, 117.

4 Kitah al-Musayara fi aqa@’id al-mungiya fi Labira. Haggi Halifa, Ka$f az-zuniin, Bd. 2, 1666.

235 Gemeint ist wahrscheinlich al-Musamara fi Sarh al-Musayara. Ebd.

236 Vgl. hier, Anm. 105.

237 Kommentar tiber die al-Usil al-munifa b-lmam Abi Hanifa, verfasst von Kamaladdin
Ahmad b. Hasan b. Yusuf al-Bayadi (gest. 1098/1687). Vgl. GAL, Bd. 2, 575. Das Buch
wurde von Yusuf ‘Abdarrazzaq ediert und in Kairo 1368/1949 gedruckt. Bayadis Todesda-
tum wird von ‘Abdarrazzaq nicht angegeben. Das letzte dort erwihnte Datum ist
1083/1672, als Bayadi Qadi von Mekka wurde.

238 AL Figh al-absat = al-Figh al-akbar, dem Aba Hanifa zugeschrieben. Es heisst, dass ein Schii-

ler von Abta Hanifa, namens Abt 1-Muti® al-Hakam b. ‘Ali b. Salama (gest. 199/814), es

von seinem Scheich tberliefert habe. GAS, Bd. 1, 414. S. dazu auch hier, Anm. 107.

Mubassal afkar al-mutaqaddimin - wa-Lmuta’abbirin - min  al-uwlam@  wa-Fhukama’  wa-l-

mutakallimin. Al-Matba‘a al-Bahiyya al-Misriyya, Kairo, 1905. Siehe G.C. Anawati, Fakhr

al-Din al-Razi, in EP, Bd. 2, 754.

240 Fahraddin Aba ‘Abdallah Muhammad b. ‘Umar b. al-Husayn ar-Razi (gest. 606/1209). Zu
ihm s. Arnaldez, Roger: Fukhr al-Din al-Rizi Commentatenr du Coran et philosophe. Etudes
Musulmanes XXXVII. Paris 2002. Abrahamov, B. (1992), Fakhr al-Din al-Razi on God's
Knowledge of Particulars, Oriens, Bd. 33 (1992), 133-155.

241 Im arabischen Text immer Taftazani.

239


https://doi.org/10.5771/9783956506864-51
https://www.nomos-elibrary.de/agb

60 SUNNITISCHE THEOLOGIE IN OSMANISCHER ZEIT

In seinem Harmonisierungsstreben lehnt Nabulusi die geringfiigig abweichen-
den Meinungen mancher spiterer Gelehrter (ba'd al-ulama’ al-muta’abbirin)*** der
Afcariten und Maturiditen?® ab. Zum Beispiel: Ibn al-Humam (Kamaladdin Mu-
hammad b. ‘Abdalwahhab b. ‘Abdalhamid as-Siwasi, gest. 790/1388) in seinem
Buch at-Tabrir sowie die Kommentatoren des Tabrir und Sadr a$-Sari‘a (‘Ubayd-
allah b. Mas‘ad al-Mahbubi, gest. 747/1346) in seinem Buch at-Tawdih?**. Durch
den ganzen Tahqiq al-intisar hindurch setzt sich Nabulusi mit diesen abweichen-
den Meinungen auseinander, und zwar unbeirrt in Richtung der Schaffung, bzw.
Bestitigung der Harmonie und des Einklangs im sunnitischen Lager, nimlich bei
den As‘ariten und Maturiditen.

In einem Punkt stimme Abu Mansur [al-Maturidi] zusammen mit vielen
hanafi-Masayih aus dem Iraq allerdings mit den Mu‘taziliten Giberein: Die Got-
teserkenntnis sei durch den Verstand beschlossen (w. al-‘aql hakim bi-ma‘rifat Allah
ta‘ala)*®.

7.4 Fazit

Sowohl Ag‘ari als auch Maturidi vertreten die Meinung, dass die dem Menschen
anerschaffene Handlung (/7)) aus der fiir ihn erschaffenen Kraft (qudra) und
Wahlmoglichkeit (ibtiyar) herriihre.

Nach Meinung der As‘ariten gibt es vor dem Auftreten des Religionsgesetzes
($ar) uberhaupt keine Qualifizierung als gut oder bose fir willentlich herbeige-
fithrte Handlungen (af'@! ibtiyariyya). Der Verstand (‘agl) hat damit nichts zu tun
(la bazz li-I<aql fihi). Sie werden nur durch Gebot (amr) und Verbot (nahy) er-
kannt. Die Maturiditen meinen, dass willentlich herbeigefithrte Handlungen
(afal ihtiyariyya) bereits vor dem Religionsgesetz bei Gott als gut oder bose gel-
ten. Der Verstand (‘al) kann einen Teil davon in diesen Eigenschaften begreifen,
allerdings ohne dass der Mensch dazu dann religios verpflichtet (mukallaf) wire.

Durch die Wahl der Ausdriicke htiyar, qasd, kash, sarf und istita‘a wird Klar,
dass Nabulusi nach einer Harmonisierung all dieser Begriffe strebt und dadurch
natirlich auch alle sunnitischen Gruppierungen vereinen will, deren Thesen auf
ihnen beruhen. Nach Anfithrung zahlreicher Argumentationen und Definitionen
aus verschiedenen Schriften und von diversen Autorititen kommt Nabulusi zu
dem Schluss, dass A$‘ari sowie andere sunnitische Gelehrte (w. wa-gayrubi min
abl as-sunna wa-I-gama‘a) der Meinung seien, dass der Mensch freie Wahl in Be-
zug auf seine Handlungen geniesse (mubtar fi af‘alibh), allerdings gezwungen sei,

242 Tahgiq al-intisar, 1a. Vgl. die Aussage Maturidis: ,,dass die Mu‘taziliten die Zoroastrier die-
ser Gemeinde sind“. Rudolph, Maturidz, 231 ult., 233.

243 Beispielsweise Ibn al-Humam in seinem Buch atTahrir sowie die Kommentatoren des
Tabrir (Surrabubu). Tabqiq al-intisar, 2a.

244 Tabgiq al-intisar, 18b.

245 Ebd., 16a.
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etwas zu wahlen (mudtarr fi iptiyarib). Es gebe aber weder Zwang (§abr) noch Er-
machtigung (tafwid), sondern etwas dazwischen (amr bayn amrayn; amr nasaf)**®.
Nabulusi bestitigt ausdriicklich, dass in dieser Hinsicht tiberhaupt kein Unter-
schied zwischen den As‘ariten und Maturiditen bestehe?4.

8. Abu Udba (gest. nach 1172/1759)

Abt ‘Udba und - der unter Punkt 5. behandelte - Isbiri sind von den hier vorge-
stellten Autoren die am wenigsten erforschten. Zwar ist Abu ‘Udbas theologi-
sches Werk ar-Rawda al-babiyya bereits 1322/1904 in Haydarabad erschienen,?48
doch taucht kaum etwas tiber ihn in den einschligigen Nachschlagewerken auf.
Wenn tiberhaupt, dann wird er als Theologe erwidhnt?4.

8.1 Biographie und Werk

Die EP? widmet Abu ‘Udba keinen Eintrag. Kurze Angaben zu ihm finden sich
jedoch bei Zirikli und Kahhala2>°. Zirikli bezeichnet ihn als Hasan b. ‘Abd-
almuhsin Abu ‘Adaba, einen Theologen (mutakallim), der nach 1172/1759 ge-
storben ist?1. Des Weiteren listet er folgende Werktitel von ithm auf: ar-Rawda al-
babiyya fima bayna al-A$a‘ira wa-I-Maturidiyya, welches er im Jahr 1172/1759 fer-
tig gestellt hatte, ferner Bahgat abl as-sunna ‘ali ‘agidat Ibn as-Sibna, einen Kom-
mentar iiber ein Gedicht theologischen Inhalts von Ibn a$-Sihna, welches auf ,b“
reimt und drittens al-Matali‘ as-sa‘ida fi Sarb al-qasida li-s-Sanisi®>? (,Glickliche
Anfinge Uber die Erlduterung des Lehrgedichts von Santsi®), eine Abhandlung
iiber die Glaubenslehre.

246 Dies wird an verschiedenen Stellen des Sendschreibens erwihnt und aus mehreren Quellen

zitiert. S. z.B. Tabqiq al-intisar, 7a, 8b, 15b.

Nabulusi weist auf Subkis N#niyya und die dort erwihnten unwesentlichen Unterschiede

zwischen A§‘ariyya und Maturidiyya hin. Tabqgiq al-intisar, 7b.

248 Es gibt eine von ‘Abdarrahman ‘Umayra edierte, 1409/1989 in Beirut, ‘Alam al-Kutub, er-
schienene Ausgabe, in der das Vorwort Aba ‘Udbas fehlt. Der Herausgeber schweigt iiber
seine Vorlage und bietet weder Einleitung noch Vorwort.

249 Vgl. Rudolph, Maturidi, 10 u. Anm. 34.

250 Kahhala, Mugam al-mw’allifin, Bd. 3, 243.

251 Zirikli, Hayraddin, AFA%am: Qamits taragim li-ashar ar-rigal wa-n-nis@® min al-arab wa-l-
musta‘ribin wa-l-mustasrigin, Bd. 2, 198. In der Tirkiye Diyanet Vakfi Isldm Ansiklopedisi,
Bd. 10, 101, wird er Ebi Azbe Hasan b. Abdilmuhsin genannt und ansonsten lediglich als
Verfasser von ar-Rawda al-babiyya bezeichnet, ein Buch, zu dem ein eigener Eintrag vorge-
sehen ist.

252 Bei Kahhala, Mu$am al-mw’allifin, Bd. 3, 243, taucht diese Schrift auch als al-Matalic as-
sa‘ida ‘ala matn al-qasida fi at-tawhid auf.

247
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