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Ibn Haldn iber den Sufismus.

,Sufi’s* nennt man die Anhiéinger einer im Orient weit
verbreiteten, durchaus mystisch-religios gefirbten Sekte,
welche besonders in Persien ihren Sitz hat. Ueber ihre
Entstehung hat sich bisher eine feste Meinung noch nicht
gebildet, indem gar nicht gewiss ist, ob der Ursprung
in oder ausserhalb Persiens zu suchen ist, und indem be-
sonders die Ahnlichkeit einiger ihrer Lehrsitze mit denen
Indischer Philosophien zur Annahme einer vom Islam unab-
hiingigen Einfilhrung aus Indien leitet!, withrend andrerseits
besonders die islamischen Schriftsteller die Wurzeln des
Sufismus im Islam suchen zu miissen glauben. Wo und wann
auch die Entstehung der Grundgedanken des Sufismus vor
sich gegangen ist: so viel steht fest, dass derselbe nach Ein-
fiihrung des Islam in Persien die raschesten Fortschritte
machte, mehr oder weniger die bedeutendsten persischen
Dichter beeinflusste, seit Ismael Sofi* sogar anfing, eine

1 Auf diese Alnlichkeit wies schon Jones hin: Asiat. Res. Vol. 111,
8. 165 (hiermit auch zu vergleichen Williams, Indian wisdom S. 114 und
Colebroke, miscell. essays Vol. I, 8. 400). Ausdriicklicher Brown: The
dervishes or oriental spiritualism. Auch de Sacy (Jowrnal des Savans
1821—22) vermuthet gegen Tholuck (Sufismus S.38—73) auf den Dabistan
gestiitzt, einen Zusammenhang mit der indischen Religionsphilosophie.
(Nitheres hieriiber: unten 8. 6).

2 Malcolm, History of Persia II, 8. 267.




politische Rolle zu’spielen und noch in diesem Jahrhundert
unter den Kaukasusvolkern bedeutsam hervortrat.! Ausser-
dem aber findet der Sufismus bis in unsere Tage eine stete
Pflegestiitte in zahlreichen Mdnchsorden und klosterihnlichen
Congregationen und trat auch in dieser Form dem Forschungs-
eifer des Occidents zunichst entgegen.”

Bei dieser Sachlage ist es sehr erklirlich, dass vor allem
die Orientalen selbst sich iiber das Wesen des Sufismus in
wissenschaftlicher Weise Rechenschaft zu geben versuchten,
wobei man in erster Linie natiirlich auf die Zeugnisse der
Sufi angewiesen war. Und hierbei wurde die Aufmerksam-
keit darauf gelenkt, dass die Sufi sich einer dunklen, von
der allgemeinen Sprache abweichenden Redeweise bedienten,
ja eine formliche Schulterminologie unter sich ausgebildet
hatten. Soweit es sich um bildliche Ausdriicke handelte, war
die Feststellung des damit gemeinten in allgemein verstind-
licher Weise leicht moglich, und auch in nicht-bildlichen
Ausdriicken boten sich hier (wie in jeder Kunstsprache) eine
Anzahl Begriffe dar, welche, um der Kiirze willen mit einem
einzigen Wort bezeichnet, sich gleichwohl nur mit gewissem
W‘ortaufwande verstindlich machen liessen. Bis zu diesem
Grade haben lexicalische Bearbeitungen® der Kunstausdriicke

einen guten Sinn; und hierzu bringen die Orientalen wegen

1 Dariiber schreibt Bodenstedt: ,Orientalische Litteratur®, in Nr. 1
und 2 des ,Magazin fiir die Litterat. des In- und Ausl,“ Jahrgang 1884,

2 8o lernte Graham, als Militair, den Sufismus in Indien kennen und
verdffentlichte seine Beobachtungen in einem Aufsatz in: Transactions of
the literary society of Bombay, London 1819, Vol. I, 8. 406—428.

3 Tm folgenden sind besonders folgende drei, zu gewissem Ansehen
gelangten lexicalischen Bearbeitungen der sufischen Kunstworter heran-
gezogen: 1. Ali ben Muhamed Dschordschani (ed. Fligel, Lipsiae 1845). —
9. Ibn ’Arabi (Anhang ebend.). — 8. Dictionary of the technical terms of
the Sufies des 'Abd-urrazzdk (ed. Sprenger, Calcutta 1845).
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der Gewohnheit des Reflektirens iiber die eigene Sprache eine
gute Befihigung mit. Aber dariiber hinaus wies der Sufis-
mus eine Anzahl von Ausdriicken auf, welche die Eingeweihten
selbst nicht erkliren zu konnen behaupteten, da es sich um
eigenartige; d. h. nur dem Sufi eigene Seelenzustinde han-
dele. Aussagen werden sich auch iiber diese machen lassen,
wie dies auch thatséichlich oft geschehen ist; nur zeigen
sich dabei grosse Schwierigkeiten: die Darsteller werden
eben sehr von einander abweichende Erklarungen iiber ihr
Gefiihl abgeben, und die Leser durch blosse Begriffe kaum
eine deutliche Vorstellung von dem gewinnen konnen, was in
ihrer Erfahrung gar nicht oder nur in so schwachen Analogien
vorkommt, dass dieselben zur Verdeutlichung der stiirkeren

1 Wie nun aber die

Empfindungen Anderer nicht ausreichen.
jeder Wissenschaft entgegenstehende Schwierigkeit und auch
der Reiz des Wissens in der Durchdringung des vorliufig
Unbekannten liegt, so sind auch diese dunklen Seelenregungen
in den Bereich der wissenschaftlichen Forschung gezogen
worden.

Hierbei sind nur zwei Methoden moglich: die psycholo-
gische oder rationalistische und die theologische oder supra-
naturalistische.

1 Besonders deutlich hat Gazzali auf den geringen Werth dessen hin-
gewiesen, was man durch Lesen und Horen vom Sufismus sich aneignet

rm.mm &J o Uzlb! G r@r\:)/ Exl\ae u" r@As Jaasiy ;:T.»'I:U
o) ol Igh’ E\....Jl) r«l&Jl) r@n)’!a un J.csu ul gy e Ml,a.s, Sanlal]

patzally 831 Jyegll yRad Y W r@oal’a- ua.;l »da begann ich mit Aneignung
ihrer Liehre durch Lesen ihrer Biicher, bis ich mir in das Wesen dessen,
was sie eigentlich wollen eine Einsicht elwarb und mir dasjenige von ihrer
Methode aneignete, was man durch Lesen und Horen erlangen kann. Dann
wurde mir klar, dass das Eigenthiimlichste ihrer Besonderheiten das ist,
wozu man nicht durch den Unterricht vordringen kann.“ Schmolders,
Essai sur les écoles philosophiques 8. ¥'V.
]:k




Die erstere geht von den durch die Erfahrung allgemein
bekannten und verstindlichen Thatsachen des Seelenlebens
aus und sucht daran jene unbekannten Vorginge anzukniipfen,
welche die Sufi als ihre Besonderheit in Anspruch nehmen.
Die supranaturalistische Methode stiitzt sich auf den, von
der geoffenbarten Religion dogmatisch festgestellten Gottes-
begriff und sieht das sufische Seelenleben als ein durch direkte
gottliche Einwirkung geleitetes an, zu welchem die selbst-
stindige Thitigkeit des Menschen hinzukommen muss. Die
Orientalen haben fast ausschliesslich den zweiten Weg ge-
withlt, und dies ist bei dem méchtigen Druck, den der Islam
auf das ganze offentliche und private Leben des Orients aus-
iibt, sehr erklirlich. Wie weit eine #ussere Riicksicht auf
das islamische Dogma im Gegensatz zur inneren Uberzeugung
waltet, dies ist bei den zahlreichen Vermittelungsversuchen
in dem Detail der Darstellung schwierig zu unterscheiden.
Allein in der Anlage des Ganzen kann kaum verborgen
bleiben, ob der Schriftsteller auf rationalistischer oder auf
dogmatischer Grundlage stehend, die mancherlei anstossigen
Irrlehren der Sufi in das Dogma einzufiigen bemiiht ist.

Zu den Darstellungen der ersteren Art gehort ganz un-
zweifelhaft der dem Sufismus gewidmete Abschnitt aus den
Prolegomenen des Ibn IHaldtin, dessen Gedankengang im
Folgenden niher dargelegt werden soll. Ibn Haldin schickt
zunichst eine kleine geschichtliche Einleitung tiber Entstehung

und Namen des Sufismus voraus.!

1 Der Text ist herausgegeben von Quatremére: Notices et extr. tom.
XVIII, 8.59 (Qutrm.) und theilweise auch von de Sacy (d. 8.) in der Ein-
leitung der Nafahdt al uns von Gami ebend. tom. XII, S. 298. — Ferner:
Bulaker Ausgabe des Ibn Haldtn I, p. 9 +—§9 (B.), ferner Beyruter Aus-
gabe der Mukaddima p. A (Beyrut). — Bemerkungen zum Text enthélt
auch: Les prolégomines d'Ibn Khaldun traduils en francais et commentés
par M. de Slane, Paris 1863, tom. ITI, S. 85.
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¢ @A d. 8. ¢ B. fiigt hinzu Jlas.

»Diese Wissenschaft gehort zu den theologischen auf dem
Gebiete der Religion (des Islam) neuentstandenen Wissen-
schaften. 'Was ihren Ursprung anlangt, so hat der Weg, den
diese Leute verfolgen, bei den Altesten und Bedeutendsten
der (islamitischen) Religionsgemeinschaft, nimlich der Zeit-
genossen des Propheten und deren unmittelbaren und spiteren
Nachfolgern immer als der wahre und richtige Weg gegolten.
Urspriinglich bestand sie in der eifrigen Erfiillung der gottes-
dienstlichen Handlungen, aus der ausschliesslichen Hingabe
an Gott, ferner in der Abkehr von weltlichem Flitter und
Tand, sowie in der Enthaltsamkeit in Bezug auf das, worauf
die grosse Menge ihr Augenmerk richtet, wie Genuss, Besitz,
Ehren, ferner darin, dass man sich zuriickzieht von den Leuten
in die Einsamkeit, um sich der Verehrung Gottes zu widmen.
Und dies war (ja) allgemein unter den Jiingern und friihesten




Anhiingern des Propheten. Aber nachdem im zweiten Zeit-
alter und spiter der weltliche Sinn allgemein wurde und die
Leute dazu neigten, sich in das weltliche Leben zu mischen,
da wurden die thitigen Gottesverehrer mit dem besonderen
Namen al-Sifija und al- Mutasavvifa benannt.“

Ibn Haldtn meint also, das praktische Sufithum habe,
ohne eine theoretische Reflexion seiner Anhiinger dariiber, in
dem strengen und niichternen Leben der ersten Anhénger des
Islam bereits bestanden; hervorgetreten aber sei es durch die
natiirliche Scheidung zwischen den weltlich Gesinnten und
den Strenggliubigen. Der Gegensatz zwischen den nomadisch
einfachen Sitten der ersten Muslims und den natiirlichen
Folgen ihrer glinzenden Eroberungsziige durch die Lander
West- und Ostasiens sowie Nordafrikas muss allerdings ein
ausserordentlicher gewesen sein, und trotz des entschieden
abweisenden ,Moncherei kennt der Islam nicht“ ‘&é_sL,}sa) Y
-r.}\,w'_\}l & rief die steigende Uppigkeit kraftige Gegenwirkung
hervor. Klosterihnliche Congregationen kamen schnell zur
Bliithe.

Die Beantwortung der Frage, iiber welche Ihn Haldan
hier so schnell hinweggeht, hat ihren Abschluss noch nicht ge-
funden. Tholuck! nimmt allerdings an, dass der Sufismus
auf dem Boden des Islam selbst erwachsen sei. Will man
das nicht annehmen, so kann man nur an eine Entstehung
entweder in Folge indischen oder in Folge griechischen Ein-
flusses denken. Die Tholuck’sche Beweisfithrung hebt (zu-
niichst indirekt) den Mangel einer geschichtlich beglaubigten
Verbindung zwischen dem muhammedanischen Orient einer-
seits, Indien oder Griechenland andrerseits hervor. Insbe-
sondere sodann schliesse der grosse Unterschied zwischen der

V de Ssufismo Cp. 11, 8. 38—73.
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griechischen und orientalischen Philosophie die Annahme
eines Zusammenhanges vollig aus. Auch der Gedanke, dass
wenn nicht direkt, so doch durch die grosstentheils vertrie-
benen Mager die mystischen Ideen aus Indien nach Einfiihrung
des Islam nach Persien heriitbergekommen seien, auch diese
Vermuthung findet Tholuck (a. a. O. S. 45) durch keinerlei
geschichtliche Zeugnisse beglaubigt. Nun seien aber kaum
frither als aus dem zweiten Jahrhundert nach der Hidschra
Ausspriiche bezeugt, welche sufische Lehren oder Anschauungen
enthalten. Die wenigen fritheren indess seien ein Fingerzeig,
dass der Sufismus faktisch, wie wohl nicht dem Namen nach,
von den ersten Zeiten des Islam an in Persien bestanden habe.
Allein man wird kaum umhin konnen, den von de Sacy ge-
dusserten Bedenken! zuzustimmen, dass jene kurzen Aus-
spriiche in spiterer Zeit entstanden und gleich den vielen
Legenden und Wundern mit berithmten Namen der Vorzeit
ganz unkritisch zusammengebracht sind: und dann bleibt
freilich sehr auffallend, dass der Sufismus (ohne fremde Ein-
fliisse) erst im zweiten Jahrhundert durch den' Islam -ent-
standen und zu so erstaunlich schneller Bliithe gekommen
sei. Man werde hierdurch zu der Annahme gedriingt, dass
schon vorher der Sufismus in irgend einer — vielleicht aus
Indien eingefiihrten — Form bestanden haben miisse, und
dies sel durch den Dabistin bestétigt, ein Buch dessen Auto-
ritit freilich de Sacy selbst nur bedingt anzuerkennen wagt
(a. a. 0. S. 728). Nimmt man iibrigens hinzu, dass der nega-
tive Theil der Beweisfiilhrung Tholuck’s keine Biirgschaft
bietet, durch ein doch vorhandenes Zeugniss (deren Tholuck
nur keines kannte) widerlegt zu werden und dass sich das
Kriterium der Verpflanzung auf schriftliche Quellen allein

L Journal des Savans 1821, 8. 726.




stiitzen wiirde; dass auch ferner bei der eigenthiimlichen
Natur des Sufismus die Annahme seines Vorhandenseins
bei ein oder zwei vorgefundenen angeblichen Grunddogmen
sehr bedenklich ist; dass endlich die Gemeinschaftlichkeit
ganzer Sitze noch nichts beweist, sondern aus der gemein-
samen Natur der Menschen gesonderte Entstehung denkbar
erscheinen ldsst': trigt man diesen Gesichtspunkten gebiih-
rend Rechnung, so diirfte die Entscheidung der Streitfrage
iiber islamische oder ausser-islamische Entstehung des Sufis-
mus noch nicht an der Zeit sein, bis nicht nur die islamischen
Quellenschriften selbst noch viel genauer durchforscht, son-
dern auch aus den ostasiatischen, etwa nord-indischen Litte-
raturen deutliche Beweismittel beigebracht sind; denn die
persisch-arabischen Autoren haben ein naheliegendes In-
teresse, die Annahme der islamischen Entstehung zu verthei-
digen oder stillschweigend vorauszusetzen.

Im niichsten Abschnitt wendet sich Ibn Haldtin der Ent-
stehung des Namens g0 ZU:

bt f'"“"” A3 A.@.w. J A Ko, 6;*““-” Ji
&:Lm,w! Jis Uao) i) x| sﬁl.ic..”) wlas J) auu;:.” Kga o
kg oo Qe crall o ol kel g o slaadl e
»Al-Koseiri hat gesagt: Man wird fiir diesen Namen keine
Ableitung aus dem Arabischen beibringen konnen und auch

1 8ehr interessant sind die Proben, welche Pfleiderer (Religionsphilo-
sophie auf geschichtlicher Grundlage, Berlin 1878, 8. 299 ff,) beziiglich
mittelalterlicher und arabisch-persischer Mystik mittheilt,
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keine Analogie (wonach es gebildet wire). Es ist ersichtlich,
dass es ein blosser Beiname ist; und wenn Jemand dessen
Abstammung von sa/@ (Reinheit) oder soffa (Vorhalle) oder von
saff (Reihe) behauptet, so ist das von jeder, in der gewohn-
lichen Sprache vorhandenen Analogie weit entfernt. (Ferner)
sagt er (Koseiri): und ebenso verhiilt es sich mit (der Ablei-
tung von) g0 (Wolle) weil sie sich durch spezielle Kleidung
auszeichneten. Aber ich meine, wenn man behauptet, dass
das Wort abgeleitet ist, dann hat die Annahme am meisten
fiir sich, dass es von N Jor (Wolle) herkommt — denn sie
zeichneten sich meistens durch diese besondere Kleidung aus
— wegen des Gegensatzes, in den sie sich zu anderen Menschen
stellten in Bezug auf das Tragen priichtiger Kleider, ein
Gegensatz, der sie eben dahin fiihrte, dass sie Wolle trugen.“

Uber die Ableitung hat sich am ausfiihrlichsten Tholuck!
ausgesprochen, nachdem schon vorher Graham? und in An-
lehnung an ihn Malcolm?® ihr Augenmerk auf diesen Punkt
gerichtet hatten. Malcolm meint, it is not very unlikely, dass
eine Ableitung von cogoc angenommen werden konnte, und
auch v. Hammer-Purgstall* ist der Ableitung aus dem Grie-
chischen nicht abgeneigt: ,Allein beide dieser Etymologien

von a0 (Wolle) und \_5;,\43 (Enthaltsamkeit) scheinen un-
richtig; die heutigen Sofis sind gewiss sowohl der Sache, als
dem Namen nach mit den Gymnosophisten verwandt, die
schon Alexander in Indien fand, und das arabische Sofi oder
Mystiker und Safi (rein) gehioren derselben Wurzel an, wie
das griechische gogo¢ und agagec. Tholuck glaubt nur

1 de Ssufismo 8. 26.

2 Transactions S. 89.

3 History II, 8. 268.

4 Geschichte der sch. Red. Pers. S, 346 (bei Tholuck durch Druck-
fehler 364).
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zwischen den beiden Ableitungen von sogoc und von e
(Wolle) sich entscheiden zu miissen und verwirft auch deren
erste, weil die Arabisirung des Wortes sogoc ein Sow statt
dso erwarten liesse. Auch de Sacy' ist dieser Meinung bei-
getreten und unterstiitzt die Ableitung von g » Wolle“
noch sehr wirksam durch den Hinweis auf das persische
Uy XhAadind (wollbekleidet) als ganz gewohnliche Bezeich-
nung der Dervische. Nun bleibt freilich verwunderlich, dass
al-KoSeiri eine einheimische Etymologie als unstatthaft zu-
riickweist. Wenn man dies, sowie die zudem schwache Mog-
lichkeit der Annahme, dass ausnahmsweise ¢ in o bezw.
in o iibergegangen sein konnte, bei Seite lésst, mithin die
Beziehung auf griechische Einfliisse aufgiebt, so hat die be-
rithrte Frage an Interesse etwas verloren, und die Willkiir-
lichkeit und Zufilligkeit der Entstehung solcher Namen (be-
sonders der ,Spitznamen“) macht die Auswahl unter den
persisch-arabischen Etymologieh fast unmoglich.
Unser Autor fahrt nun fort: H,.sﬁ[)w; LEF)LSB u;.x.‘>1 Lks
lpais! Solwll Lo Jlo¥l, (sdd e olyasVly dsyt
'r"@'j &gm Ao
® Beyriiter Ausgabe i lys.
»Und nachdem diese Leute (die Sufi) durch die Sekten-
regel ascetischen Lebens, Zuriickgezogenheit von der Welt
und Ausiibung strenger Gottesverehrung sich gesondert

hatten, so wurden ihnen nun auch besonders starke Empfin-
dungen zu Theil, von denen sie ergriffen wurden.*

Zur Klarstellung des Sinnes ist noch die folgende Stelle
dazu zunehmen:;.;‘x,; Lt s . Loy oyl Vi wl o,

1 Jowrnal d. sav. 1821, 8. 721,
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Verschiedene Lesarten: * xs fehlt in B. und Beyriit.
b ,,)})Ls B. ° Jsled) deS. ¢ wbﬁ)i ) wlsTof B. und Qutrm.
C}-Mﬁ B. und Beyriit. fsliks s fehlt in B. £ oo B. hjf
x3 ddAdx i B. und Beyrit.

Was zunéichst den Zusammenhang und die Richtung an-
langt, in welcher sich die Gedanken des Autors bewegen, so
hat derselbe erklirt, dass die Sufi, nachdem sie sich von der
Welt abgesondert und sich strenger Gottesverehrung ge-
widmet, nun auch durch ‘_x;ﬁ),,c vor den anderen etwas be-
sonderes voraus gehabt hitten; und diesem werden die Worte
[,_e_) X{)M hinzugefiigt. Die Ausdriicke fiir die ascetische
Absonderung sind zahlreich L o Caft — x Ut L glhis Vi
e woles I = gt — 915’ e of s — soluelt
zs;.li' — Laadt © iy und (rehoxen nicht in den Bereich
der Kunstausdriicke. Was sind nun die ‘_x;ffo‘? und was
bedeutet XS,0w, wenn die ersteren (die mavdgid) nicht durch
das ascetische Leben an sich entstehen, sondern nur in dessen
Verfolg eintreten? De Sacy! meint, es seien des états surnaturels
dont ils sont favorisés, wobei XS]0, wenn man mudrika liest,
qui les atteignent bedeutet, liest man mudraka: dont ils ont

1 Not. et extr. XII, 8. 299.
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Vintelligence; ce que — wie sich de Sacy vorsichtig ausdriickt
— la suite ,semble* autoriser. De Slane' beruft sich auf de
Sacy und nimmt A;!)/o ebenfalls als Plural von A also:
extases qui leur survenaient. Hier ist nun der Punkt, wo sich
entscheidet, ob die Erklarer des Sufismus die rationalistische
oder supranaturalistische Methode wéhlen. Gerade wo vom
Anfang der sufischen Gemiithsrichtung die Rede ist, tragen
die Darsteller der letzteren Art kein Bedenken, sich mit
einem der zahlreichen Ausdriicke zu helfen, aus deren Defi-
nitionen hervorgeht, dass ihrer Ansicht nach die mavdgid
durch direkte gottliche Einwirkung entstehen, wie: SR
ks == 1&..»-—0) —Ju — u,o —JJLw—uO-s
oder Begriffspaare wie s oder r.L,o./o Js 2 p Wenn
statt dessen Ibn Haldin abbricht und mit dem Ubergang
U' wb) einen kurzen Uberblick des menschlichen Erkennt-
nissvermogens giebt, so lidsst sich die Vermuthung nicht von
der Hand weisen: :

1. dass dieser Abschnitt der Erklarung der Ausdriicke
Ale0 und G.))d.n gewidmet ist,

2. dass diese Erklirung nicht supranaturalistisch ist.

Wir lassen jene zwei Ausdriicke daher vorldufig auf sich
beruhen, bis sie spiter im Text wieder erscheinen (also als
nunmehr erklirt gelten) und wenden uns dem zu, wodurch
sie erklart sein sollen.

Die Ausdrucksweise Ibn Hald{ins in diesem Abschnitt kann
nicht anders als recht priicis genannt werden; die Schwierig-
keit liegt indess darin, dass die Sprache dem philosophischen
Bediirfniss feinster Abstraktion endlich nicht mehr geniigen

1 Les prolégoménes . . tom, III, 8. 86.
* Tholuck Ssufism., 8. 102,

S
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kann! Um so sorgfiltiger sind die vorbereitenden Ausdriicke
auszusondern.

: a) Es soll von einer Eigenthiimlichkeit gesprochen wer-
den, die der Mensch vor allen anderen lebenden Wesen voraus
hat. Wo nun nicht der Naturforscher oder der Philosoph
von Fach redet, werden natiirlich nur die pragnantesten
Lebensiiusserungen in Betracht gezogen. Wir bemerken mit
Staunen, dass die Thiere ihre Lebensfunktionen bis hinauf zu
den kiinstlichsten Verrichtungen ohne sonderliche Voriibung
oder sichtliche Erfahrung zu Stande zu bringen, aber andrer-
seits nicht durch Ubung und Erfahrung fortzuschreiten
scheinen. Der Mensch hingegen lernt aus Erfahrung. Da
aber diese geistige Disposition iiber den Stoff der Erfabrung
(welcher uns durch die Wahrnehmungen zugefiihrt wird)
gerade sehr verschieden ist, so hat es einen guten Sinn, wenn
Ibn Haldtn hinzufiigt ULMH P L.;, in so fern er Mensch
ist: es handelt sich also nicht um das, was der Mensch durch
die Erfahrung erreichen kann, sondern um das, was er nor-
maler Weise mindestens daraus entnehmen muss.

f) Diese den Menschen (als Naturwesen, nicht kraft seiner
individuellen Begabung) auszeichnende Eigenthiimlichkeit
wird e_)!)M genannt und es muss wohl mehr als blosser Zu-
fall sein, dass der Schriftsteller zum Infinitiy des oben ge-
withlten participialen Ausdruckes gelangt ist, welcher die
o.;!yo mit dem sufischen Gemiith in Beziehung setzt. Also
werden dem Sufi die Aals0 aus eben dem Prinzip bewusst,
welches im Menschen iiberhaupt die Moglichkeit eines Er-
fahrungszuwachses, im Unterschied vom bloss thierischen
Empfinden begriindet.

1) Der Yi,of wird beschrieben als zweifacher Art: als
sich beziehend auf _s,le,}! okeJf auf der einen und auf
xo kel Jlaadf auf der andern Seite. Als Beispiele
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der ersten Art erscheinen die Grade des Wissens von det
Gewissheit beginnend bis zum Zweifel und zu der Vermuthung
hin, als Beispiele der zweiten Art werden Gemiithshewegungen
aufgezihlt.

9) Hieraus entsteht — offenbar mit derselben von der
individuellen Begabung des Menschén unabhingigen Gesetz-
missigkeit — eine Weiterung, welche mit der abermaligen

Bemerkung schliesst sLiks s UL.W._K')N Lo ).:...3 6};.‘5 s
Zur besseren Verdeutlichung werden zwei Beispiele hinzu-
gefiigt, deren eins den f'7l'° und Q)L;,o (unter 7) entspricht,
wihrend das andere eine Fortsetzung des Jly=3\) It ol
logischer Weise sein muss. Im ersteren Falle ist der von
Ibn Haldin gemeinte Fortschritt leicht einzusehen; denn
wihrend YJi,of das Wissen in sehr verschiedener Abstufung
[vom ginzlich Gewissen bis zum ginzlich Ungewissen] dar-
bietet, so schafft (S0 (d. i. entweder Welt der Begriffe im
rationalistischen oder Ideenwelt im idealistischen Sinne) durch
die ol die Wissenschaft r;l_c. Ebenso miisste doch auch
im zweiten Falle aus dem di/o! im Einzelbeispiel z. B. e)ﬁ of
).,ql.‘ oder UJ.S\U oder (aail) u.s. w. etwas besseles,
sclmrferes, begrifflicheres entstehen, als wieder bloss ,.)...
— Wys T oA U s W Da nun Ibn Haldfin statt di)o!
v}S\.U und E)..ql) Jbo! hier schreibt: [,.)‘M dﬁ)M und
Xk e)i)oﬁ so folgt daraus, dass oben die concrete That-
sache des sich betriibens oder freuens gemeint 1st, also wr>
: {
und f im concreten Sinne, wihrend hier ["7'” d!)ol den
abstrakten Begriff des Schmerzes bezw. dessen Entstehung
bezeichnet.
Hieraus erwichst auch die Forderung, dass QSJ“’“M collek-
tivisch statt SsLx,,.M zu nehmen ist; und der Ausdruck




wbwsl o2 Lo Luedi ist hier deutlicher wieder aufgenom-
men mit youwl & Ggeake und Jsle. Dann bleibt fiir

)Lv.J’ Py ly.l! dbo’ einerseits und J‘ ]| G.Jﬁ)oﬁ andrer-
seits nur der Parallelismus von ub) d ol einerseits und
JIpa ! dboﬁ andererseits.

Zur Verdeutlichung der Sache ist es nicht unwesentlich,
dass Ibn Hald@n noch an einer anderen Stelle sich iiber das
den Menschen vom Thier unterscheidende Vermogen ausge-
sprochen hat. Die Stelle lautet!:

JLM o J,.Q.AH o LLL:L:, S ESUWIE'SS | Y (P.JL:’)
.k.: xhaads &.:L.@..aj &‘Lp/h)uuo xhas 6&” Ll ub';,si‘
).SLM s g bt ubﬁil.; pols 99 &315 e E)Ls 5o L
)..»cu}.”, cm.”) SISDU&:..” J.JJA' oo Leas xll uf) Lo Lesto
cdan (gpits Iy mia oy G KAl xstd e E)Lic
XA J}.S) wLM).M.S\”)ro L.@_.y &;M.) x&loo c))h? & x}
s g Spaidl oo Sl gyl Tpe Lot o)su‘ Lgas

bf*{/_;d‘, é';.k‘b'}fb Lgas Um&” 55).>) UMA' o s )}.,a.”

Wesentlich ist an dieser Stelle, dass Ibn Haldin bei der
Frage des unterscheidenden Merkmales sein Augenmerk nicht
auf das moralische Gebiet, sondern auf die Perfektibilitit
innerhalb der Verstandessphére gerichtet hat, wie dies auch
oben geschah.

Sodann sind diesem interessanten Abschnitt, welcher, als
der Reflexion selbst gewidmet, diese unstreitig genauer fasst,

1 Text nach Quatvemére, Not. et extr, XVII, 8. 364.
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als der obige Abschnitt, wo sie nur nebenher behandelt ist,
die von Ibn Haldin aufgeziihlten Momente in folgender Reihe
zu betrachten:

1. Die lebenden Wesen (wlsas) haben die gemeinschaft-
liche Eigenthiimlichkeit, zu Folge gewisser Empfindungen
einen iiber ihre Sphire hinausgehenden Inhalt zu setzen d. h.
als etwas ausser ihnen Seiendes von sich zu unterscheiden.

2. Dies wird ermoglicht durch die fiinf dusseren Sinne.

3. Als auszeichnendes Merkmal steht beim Menschen
hinter den fiinf Sinnen noch die Reflexion ().,(5 = diskursives
Denken),

4. Damit wird der Wahrnehmungsinhalt zersetzt und
anderweitig verbunden,

5. und iiber diesen nunmehr ganz anders geformten Stoff
hinter den Sinnen, schaltet und waltet die Reflexion. Durch
diese letzeren zwei Punkte wird die Perfektibilitit des
Menschengeschlechtes bedingt.

Stellen wir diese Gedanken mit denen der ersten Parallel-
stelle zusammen, so ist zunéichst dieses ganz ausser Zweifel,
dass der Autor dem ¢i,of die beiden widersprechenden Merk-
male zutheilt, einmal den Menschen vom Thiere zu unter-
scheiden und zweitens dem Menschen sowohl als auch dem
Thiere gemeinschaftlich zu sein. Daher muss man de Slane'
beistimmen, wenn er sagt: L'auteur aurait di écrire LaJL
wpar la réflexiont, vorausgesetzt, dass man mit de Slane die
zweite citirte Stelle als die besser durchdachte ansieht und
die erste citirte Stelle danach beurtheilt.

Bietet nun vielleicht das Wort Q)i)oi eine Mehrdeutigkeit ?
etwa zwei verschiedene Seiten, von denen unserem Autor ein-

1 Prolégomenes, 111, S. 86 Note 5.
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mal die eine, das andere Mal die zweite Seite stirker vorge-
schwebt hat ?

Gﬂ)oi ist Wahrnehmung, Innewerden, sowohl durch die
ausseren als die inneren Sinne. Nun liegt aber doch in der
Wahrnehmung keine blosse Receptivitit vor, d. h. ein Ein-
druck der Dinge, den wir uns einfach miissen gefallen lassen,
sondern auch eine Thiitigkeit: die des Achtens, Aufmerkens
auf einen Gegenstand. Also, wie Ibn Haldtin in der zweiten
Stelle ebenfalls, dass wir, und ebenso die Thiere, eine Affek-
tion der Sinne nicht nur als unsere eigene empfinden, sondern
(Lsts or=) ausser uns setzen d. h. von unserem eigenen
Sein ein fremdes Sein als supponirte Ursache unserer Sinnes-
erregung unterscheiden. Also erscheint in der Wahrnehmung

ein sinnliches Element U:,..:. und ein geistiges \ie verbunden.

C;orgffmi giebt von dem Wort zwei Definitionen! Jf,oNi
LS > gl &blal, welches de Sacy? wiedergiebt mit: Cest
comprendre une chose parfaitement; die zweite Definition ist
KU juaidl Qe 5)7.a'§ e o0 d? oY ,das Eintreten

der Vorstellung in die verniinftige Seele. “ Bei der Kiirze der
ersten Definition ist mit Recht nach der Bedeutung von
kblafzu fragen. Aber Gorgani erklirt dieses Wort wiederum
durch Jiyof’s Gl Iiall sl = il ol KBLoY]
»das Er fassen eines Dm ges in seiner V ollkommenhelt ausser-
lich und innerlich. Also bewegt sich die Erklarung im
Kreise! Beide Definitionen von ¢i,of enthalten zwar nichts,
was der Ubersetzung mit » Wahrnehmung® widerspriiche;

1 dt)l‘é:’mi Lib. def. 8. 18:
2 Not. et extr. tom X, 8. 34
8 (}:org’:mi Lib. def. 8. 10,
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allein auffallen muss es doch, dass s darin nicht ausdriick-
lich genannt wird. Wenn also der Sinnenreiz selber in den

Definitionen von ,Wahrnehmung® so zuriicktritt und viel-
mehr xJLG &blsf und ,das Eintreten der Vorstellung in
die verniinftige Seele also offenbar geistige Vorginge ge-
meint sind, so erkldrt es sich aufs Beste, wenn Ibn Haldin
an der zweiten citirten Stelle den Wi, of als die den lebenden
Wesen gemeinsame Eigenthiimlichkeit beschreibt, dass das
empfindende Wesen aus seinem eigenen Kreiseheraus auf etwas
ausser ihm Seiendes gelenkt wird, obgleich es dieses ja nur
als subjektive Empfindung kennt und nie wissen kann was es
an sich und fiir sich selber ist, und wenn er deswegen' den
Q)i/,oi durch den eingeschobenen Satz erklirt: v_)) A.J’)),.g,d; #50,
5310 ge ‘)Ls o0 Lo x516 4, dass der Wahrnehmende
etwas ausser ihm Seiendes in sich selbst empfindet; und es ist
ersichtlich, dass hier ,,e.% die sinnliche Seite bedeutet, welche
in den Definitionen von Qﬂ)oivso ginzlich zurticktritt. Diess
bestatigt auch (J;org"?mi'“’: u:,.:. f;l'f pgmjﬁ ',L; )7;;;,.}’ ,das
sinnliche Erkennen eines Dinges“, worin denn endlich das
Element erscheint, was zu unserem deutschen Begriff der
, Wahrnehmung® in ¢Jf,of fehlt, ndmlich die Sinne. Ferner
aber erklirt sich auch aus dieser geistigeren Auffassung die
seltsame Art der Beispiele, welche Ibn Haldtin in der erst-
citirten Stelle wihlt’, denn wenn die innere Wahrnehmung
chbw Qﬂ)oi Objekte hat, wie Freude, Schmerz u. i. so
sollte man doch als Beispiele fiir die #dussere Wahrnehmung

1 Vergleiche Seite 15, Zeile 3 des Citates.
W A i
2 Gorgani a. a. O. 8, 133,

3 Vergl. S. 11,




etwas weniger geistiges erwarten als U)Ll.p” 5 pyhed) und
ferner .yady — e . s w.

In einem persischen Traktat iiber die metaphorischen
Kunstworter der Sufi' findet sich der Begriff ¥, o} mehrfach an-
gewendet. Ahnlich wie bei Ibn Haldin wird in rationalistischer
Weise vom menschlichen Begreifen ausgegangen, diesem aber
dann supranaturalistischer Weise ein objectives Reich der
Ideen entgegengesetzt, welches nur durch Abbilder und einige
Hiilfsmittel, welche die Religion dem Menschen ertffnet, dem
menschlichen Begreifen zugiinglich gemacht wird:

;\,o Oy S ‘).u dt of !) <JL.!JO [.‘Ls & easto dalas
..a.xh.‘ ‘)q’ ;Lw..o zg< e U’)‘ 3lae Z\)L.J) 2y 0 U«LAJ)Q
BAE &.S’ ;)),o wy. . 2 )’ k& ‘JOL& -L;)) Oe>0s oS!
ety d!)o‘ i afL.) Oy A3 g3 zs') wlos Sy d! of
:-.M)ot &’J..ﬁ )‘ Ab}.m) L)«v.b L Ml tSﬁ“ | 5O
BQL.QQ Lot ol | 90 U.J' &hm’;) NS )._.3)..&3 g;_vL,oj.lx.c)
)-ﬁ-o-J) LJ‘)O' ’))‘ O guiind ‘.Lg_4.ao Y )’ o }& soels s
J;).> /..5') Aalas Og> g0 J,).b RUSI ¢ }.g).iib' ks ).J) Atlas
r).g.xi,c GbLm Ogad 6"*""" ).ﬂ) O A Ly g0 kSL*‘“" Ogad
gy OIS ok SOy soys S8 el JUely 043
s+2b L ;75 L 590 L-, p)- L ! s LA‘ 00y 5 J’..quc
;Lm, L}’L'Q'> F’JL'CJ AiSG dbo! C,@ dwul..u O; L [')S

Joiz ol o _ﬁ X¥ Lao &8 connd i 00 gyl 23
b 0 ¥t 1T e e I et

L, Eine persische Handschrift ohne Titel von R e (g7 e
S (555001 L, ., und handelt {iber metaphorische Ausdriicke der per-
sischen QUi  Vergl.: Katalog d. pers. Handschriften der Bibl. Goth. von

Peytsch 8. 9, No. 11 fol. 24P,
o %

4




— 90 =

ki LS‘)'? Lo Op>s LE){)O s
ke 6’)"? o2l G B )om).{
umao’}.s‘ L')'} &Xxb).j P o Sy

Camhis £5L> x> die & Ulhie LS'
w50 1) ghas 2 05" Lassl o /T s g
'&J\.«a).s‘ L owles ULé.JLr.; J).Ez'..v.ao 9 Qrgms é)j, ok.v.:" LSS))"@

,Man muss wissen, dass die Welt der Ideen nur im Ge-
wande sinnlicher Form wahrgenommen werden kann. Denn
die Ideen, eben als Ideen, sind immaterieller Natur. Und so
lange geistiges Sein vielfacher, sinnlicher Gestaltung entbehrt,
kann das menschliche Fassungsvermogen nicht zu ihm ge-
langen. Der Werkzeuge menschlicher Wahrnehmung giebt
es nimlich zwei: eines der Verstand und eines die Sinne.
Und alle in der Wirklichkeit' gegebenen Arten wahrgenom-
mener und gewusster Dinge werden dies mittelst dieser zwei
Werkzeuge. Was den Verstand anlangt, so lange ihm nicht
in irgend einer Art sinnlicher Gestaltung ein Substrat gegeben
wird, so kann er nicht wahrnehmen oder unterscheiden.
Wenn man keine Schriftziige hinschreibt, so giebt es keine
Buchstaben, und wenn keine Buchstaben sind, so giebt es
keine Benennungen, und wenn keine Benennungen sind, so
werden die Begriffe nicht verstanden. Und ebenso, wenn die
Einheit nicht als Einheit begriffen wird, so kommt der Begriff
des Doppelten nicht zum Verstéindniss. Und was die Sinne
anlangt, so lange nicht ein Wort oder eine Form, eine Farbe
oder ein Geschmack, warm oder kalt vorhanden ist, so findet
keine Wahrnehmung statt. Aber die Welt der Wesenheiten

1 Vielmehr us‘v:,.




und Ideen ist nicht von beider Art. Denn so lange die Ideen
abstrakt sind, fiihrt fiir das Denken und Wahrnehmen keiner-
lei Weg zu ihnen.

Vers: Im Gaue unseres Seins dient der Verstand als
Lampe, die im Suchen und Streben nach dem Nahliegen-
den mit dem (subjektiven) Meinen des Verstandes aus-
hilft. Aber das Geheimniss, von dem auch der Oberste
der Engel ausgeschlossen ist, ach armer, unverstindiger
Verstand, wie wére es fiir den Verstand zugiinglich.

Also hat die gottliche Weisheit es sich selbst zum Gesetz
gemacht, dem Menschen jede Idee im Gewande einer, den
Sinnen und dem Verstande fassbaren sinnlichen Form, einer
solchen Handlung und eines solchen Ausspruches vorzufiihren,
damit sie (die Idee) in den Fassungsbereich menschlicher
Wahrnehmung gelange.“ '

Die Werkzeuge des ’idrdk sind also zwei: die Sinne und
der Verstand, welche beide gesondert operiren: wenn das eine
Werkzeug (\ie) dem idrdk nicht einen Schriftzug darbietet,
kann er nicht zum Begriff des Buchstaben kommen, ohne
diesen nicht zur Benennung, ohne diesen nicht zur Idee. Und
ebenso, wenn das andere Werkzeug, ndmlich e, nicht in
der Richtung der Sinnenempfindung in Thiitigkeit gesetzt
wird, so findet kein %drdk statt. Hier ist doch nur zweierlei
moglich: entweder, die Wahrnehmung hat zwei Werkzeuge,
namlich den inneren und den #usseren Sinn. Dann bedeutet
Jie den inneren Sinn, der (wie das Beispiel zeigt) freilich
fast dasselbe ausdriickt, was wir mit ,vergleichenden Verstand®
bezeichnen. Es entsteht sodann die Schwierigkeit, dass das
mit idrdk gemeinte bald mit, bald ohne 4/ (den vergleichen-
den Verstand) zu Stande kommt, und dasselbe lidsst sich nicht
ebenfalls von der ,Wahrnehmung®in unserem deutschen Sinne
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sagen. Denn diese unterscheidet sich vielmehr vom blossen
Sinnenreiz durch den steten Zutritt des ‘ak/, der dem bloss
subjektiven Sinnenreiz eine objektive Deutung hinzufiigt. Oder
s bedeutet sowohl den inneren als den dusseren Sinn, dann
ist aber Jie kein Werkzeug neben dem  jus, so dass bald
dieses, bald jenes wirkt, sondern das zweite Stiick ein und
desselben Werkzeuges und s mit Jie vereint bilden die
Wahrnehmung.

Die Losung der Schwierigkeit, welche zugleich die Bei-
behaltung der Wiedergabe von ¢f,of durch ,Wahrnehmung®
sichert, liegt in der Erwigung, dass die Orientalen den fiinf
dusseren Sinnen fiinf innere gegeniiberstellen:

ilasls — [9) e &l;sm = JLA.: e Q)).A.ww ums
,Gemeinsinn, reproducirende und schopferische Phantasie,
Phantasie des Wahnes und Gedéchtniss.“! -Die Wahrnehmung
im Sinne der Orientalen enthilt demnach Elemente, die im
Wortverstand der abendléindischen Psychologie durchaus dem
unsinnlichen Verlauf der Vorstellungen zuzuweisen sind. Es
war von Interesse, nicht nur diese Thatsache zu erwidhnen,
sondern zugleich die nachtheiligen Wirkungen an den Bei-
spielen und Definitionen aufzudecken. Es scheint, dass nicht
allein der bisher zu Tage getretene, handgreifliche Widerspruch
Ibn Haldtns aus dieser ungerechtfertigten Hineinziehung von
geistigen Elementen in den Akt der Wahrnehmung entsprungen
ist, sondern dass der Fehler sich auch weiter fortschleppt.

Hiernach wird sich eine Erklarung der zuerst citirten
Stelle Ibn Haldfins, sowie eine Klarlegung der darin vorhan-
denen Undeutlichkeit geben lassen.

1 ‘Omar ben Sulaiman, Erfreuung der Geister, herausg, von Krehl,
S. 14 und 17,

—
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Ibn Hald@in blieb stehen bei den Ol deren die Sufi
inne werden (Q))‘)Vo). Denn dies eine stand fest, dasssie ihre
eigenartigen Empfindungen jedenfalls nicht durch Reflexion

s (d. 1. jene fortgesetzte Bearbeitung des Wahrnehmungs-
inhaltes) erhalten, also vielmehr durch die urspriingliche
Wahrnehmung. Das soll erklirt werden! Aber wenn die
Wahrnehmung im niederen Wortverstande genommen wird,
so ist ja garnicht einzusehen, warum nicht alle Menschen kraft
der Wahrnehmung sufische Empfindungen haben. Daher ver-
bessert sich der Autor durch den Hinweis auf jene Wahrneh-
mung im hoheren Wortverstande, die den Menschen vom
Thiere unterscheide, d. h. jene Disposition iiber den Wahr-
nehmungsinhalt, welche der Autor spiter viel richtiger als

/.,.(5 bezeichnet, hier aber nicht einfiihren durfte, weil es sich

nicht um abgeleitete Erkenntniss, sondern um unmittelbares
Schauen handelt. Wie nun Ibn Haldtn die Arten der Wahr-
nehmung beschreibt, so eignete sich die innere Wahrnehmung
zu seinem Zwecke recht gut. Die dussere aber so wenig, dass
die so nahe liegende Exemplifizirung der Gegenstéinde dusserer
Wahrnehmung nicht durch solche Gegenstéinde, sondern un-
passender Weise durch das Wissen von den Gegenstéinden und
die Grade der Gewissheit ausgedriickt wird. Auch jetzt noch
erhielt Ibn Haldtn durch die Wahrnehmung ohne Reflexion
einen so leeren und zur Erklirung der sufischen Empfin-
dungen so unbrauchbaren Begriff, dass er nun doch das zweite
Stockwerk iiber der unmittelbaren Sinnlichkeit auffiihrt: die
Welt der Begriffe und Ideen (5)»:,0) oder (wenn man nicht
auf das Resultat, sondern die Entstehung sieht): die Reflexion!
Aber diese Reflexion leugnen gerade die Sufi in vielen Punkten
und Wendungen, z. B. wenn der Anfang der sufischen Lauf-
bahn in verschiedenen Kunstwortern (vergl. oben Seite 12)
als direkt gottliche Einwirkung erkléirt wird — oder wenn
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Gazzali das Wissen (Plc) neben der Praxis (Jse) als ganz
unwesentlich bezeichnet! — oder wenn das Ziel des Sufi ge-
rade als Vernichtung der Bewusstseinsmomente beschrieben
wird u. a. m.

Der bisherige Gedankengang des Autors ist demnach
folgender:

1. Die Vorstufen des Sufithumes sind strenge gottesdienst-
liche Ubungen und Absonderung vom weltlichen Leben.

2. Dann fingt das eigentliche Sufithum mit eigenartigen
Empfindungen an.

3. Diese haben ihre Quelle in der Wahrnehmung, miissen
sich also, wie jede andere Wahrnehmung aus der menschlichen
Natur erkldren lassen.

4. Im Allgemeinen kommt nun jede menschliche Erkennt-
niss (d. h. die Perfektibilitit im Gegensatz zum Thier) in
folgenden zwei Stufen zu Stande:

@) Wahrnehmung und Verwandlung derselben in geisti-
gen Stoff. ;
3) Reflexion iiber den Wahrnehmungsinhalt.

Die Anwendung dieses allgemeinen Schema’s auf das
sufische Leben im besonderen setzt uns in den Stand, den
Autor auf seinem ,Gedankengange* zu begleiten und auch
zu berichtigen, denn seine unklare Auffassung von QH)M muss
so gewiss die logische Entwickelung storen, wie ein anfiing-
licher Rechenfehler eine spiter auch noch so exakte Rechnung.

Ibn Haldun fihrt fort:

o Lads o Qo Y wolue, wasle § oyl QAS,
JUI s, soslaldl dli) ks oo Il Bosls J57 e
1 (GazzAli’s Meinung tritt am deutlichsten durch das von ihm gewiihlte

Beispiel hervor: ,, Welcher Unterschied, zu wissen, was Gesundheit ist, und
selbst gesund zu sein!” Vergl. bei Schmolders a. a. O. besonders 8. F'f .
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b Ausg. Bair. hat hier Juus™ b lis ,f e PLNS) =
celolid ! B Ao )..g.?: of
Der Begriff sl bedeutet zunichst nur das ,Sichan-
strengen, Kémpfen mit einem Feinde“ sodann Kampf gegen die
sinnliche Begierde und ,Glaubenskampf.”
Ibn ‘Arabi definirt's lawll de puiddl des Soslsi!
Ja J57 de (gpelt &, xa3 !
,Die sinnliche Seele dahin bringen, dass sie korperliche
Beschwerden ertrigt und dem siindigen Geliiste in jedem
Falle widerstrebt.“
Und Gorgini®: il Xg)l.s’ &)..;;',.M g - -+ soslsl!
3 g;lh/o e Lo L.@éiS (B Lo Lk ;;AM.‘LQ S)u')ﬂ
o |
D aad
,In der Sprache des Sar‘ das Bekimpfen der das Bise
gebietenden Seele, indem man ihr nach der im Religions-
gesetze gegebenen Forderung etwas fiir sie beschwerliches

auferlegt.* ‘Abd-urrazzik hat das Wort tiberhaupt nicht auf-

genommen.

1 (/}org'{mi a, a, O, 8. 290.
2 Ebenda 8. 216.
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Ferner wird der Begriff §olue von (;'ror;;rﬁni’ g0 definirt:
sipd Labons xuds (g9 S¥a Ao A dias 4 s0Lanll
Unter u;.l.Co ist im technischen Sinne der zu verstehen,
welcher in das zur Erfiillung der kanonischen Vorschriften
verpflichtete Alter getreten ist. Also ist mit §olue das Thun
eines solchen erwachsenen Moslim gemeint, wobei die Defini-
tion noch hinzufiigt, dass es sich um Bekéimpfung des siin-
digen Geliistes zur Ehre Gottes handele. Unzweifelhaft also
ist hiermit die Verrichtung der im Koran vorgeschriebenen
gottesdienstlichen Handlungen gemeint, welche gewisse kor-
perliche Anstrengung nothwendig macht: Fasten, Pilgerfahrt,
Gebetsformeln in Begleitung verschiedener Korperstellungen
hersagen, Glaubenskampf. Dass dieselben einen tieferen Sinn
haben sollen, kann die Definition nur kurz andeuten.?

Etwas genauer weist auf den Gegensatz von Gesinnung
und Werkheiligkeit ‘Abd-urrazzik hin,’ welcher die §olue
lediglich der Menge zutheilt und als Husserstes sich demiithigen
definirt (0o ksle). Aber x;oﬁ.c kommt nur den Einge-
weihten zu und bezieht sich auf den Zusammenhang mit der
Gottheit, gestiitzt auf die Wahrhaftigkeit des Strebens zu ihr.
xal ot LSO ATl Kol ’).S\;@ vg&” kol
x,&g)_b Q)),l,w & Die dritte Stufe, deren Bedeutung aus dem .
weiter unten aufzufiihrenden deutlich wird, ist die der Ein-

geweihten im engeren Sinne: .y2df koldl xold k30 gandly

& X Xy0umy wgi &.'(;oﬁ.: 3. % Reoll S ’,0«.@..&,
.C,:_U) Q').s'z.” &30 [.L.'i/o

1 (,/}oré;fmi a: 8. 0, 8, 151,

2 {Uber die bei Vollbringung der guten Werke erforderliche Gesiunung:
Krehl, Beitrige zur Charakteristik der Lehre vom Glauben im Islam.
Leipzig 1877,

3 Sprenger, 8. 90 Art, 291: Eolall &y P3N &1 D Folwll,
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Nach dem Zusammenhange steht jedenfalls fest, dass Ibn

’ Haldiin (wie er in der Einleitung ja vorausschickte) die Beob-

achtung der strengen moslimischen Satzung, die Askese, die

Zuriickgezogenheit von der Welt meint: Ubungen, in denen

} das erste Sufithum mit dem religivsen Leben schlechthin
identisch gewesen sei.

Ferner ist hier im Voraus zu bemerken, dass, riick-

sichtlich der #usseren Beschreibung des L_é;,@,x)! e das
Durchlaufen eines Weges angegeben wird, der jedenfalls mit
der Religion und der Befolgung der religisen Satzung be-
ginnt (3olue — Kayyat) dann aber von dieser Fessel des Ge-
setzes sich befreien soll. Und zu diesem Punkt der Loslosung
ist Ibn Halddn eben gelangt. Soll nun der oben behandelte
Abschnitt des Autors! nicht beziehungslos dastehen, so sind
5 owslse und §olas eben dicjenigen Vorgiinge des realen Lebens,
kraft deren der angehende Sufi, so zu sagen, ganz von selbst,
Thatsachen in sich wahrnimmt, so gewiss als der d')oi sich

im gewohnlichen Leben als Wahrnehmung von Freude und
Schmerz u. s. w. bethitigt. Es ist also geflissentlich der
Frage aus dem Wege gegangen, welchen moralischen Antheil
der Sufi am Zustandekommen seiner That genommen hat:
zunichst entsteht ihm durch Wahrnehmung aus dem innern
Seelenkampfe (dessen Verlauf etwa durch Pridestination fest-
stehen konnte) ein Jls ,Zustand“. Nun erscheint aber Jls
auch als sufischer Kunstausdruck! Wegen seiner grundlegenden
3edeutung fiir den Sufismus iiberhaupt ist demselben eine
eingehendere Besprechung zu widmen. :

Gorghnt definirt:? de opy iae (1 dol e JU
oy e Sluist ¥y il Yy whiase jpe o AN

1 Vergl. 8, 11.
'
2 (torgani a. a. 0. 8. 85.
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De Sacy' giebt dies wieder wie folgt: Le mot hal (état)
dans le langage des mystiques signifie un sentiment de joie ou de
chagrin de serrement ou de dilatation, ou de toute autre maniére
d’étre, qui Sempare du coeur sans qu'on ait fait aucun effort
pour se le procurer, pour lUattirer ou pour s’y disposer, et qui
cesse lorsque U'dme revient a considérer ses propres qualités; on
le nomme ainsi, soit que le méme état se répéte ou ne se répéte
pas. S'il persiste et qu'il se convertisse en une faculté habituelle,
on le nomme makam (station). Les hals sont de purs dons (de
Dieu) les makams sont le [ruit du travail; les hals viennent

de la pure liberalité (de Dieu), les makams sobtiennent & force
d’efforts.

Und ‘Abd-urrazzik® ja<x) kil de 352 Lo JULt

PURR VW R IR ST u}.:i SNty Jias FAE §pSD 94|
o gutidl wlie el Joyy 590 b a5l LB
Loliio LS':M' &Cho )l.,o) [JD fols ¥ )’ Qi xades
y2Zustand heisst das, was in das Herz rein nur durch die
Giite (Gottes von ihm) herabkommt ohne Miihe und An-
strengung [d. h. ohne Synergismus] (von Seiten des Menschen)
wie z. B. Traurigkeit oder Furcht, Herzensausdehnung oder
Herzensbeengung, Verlangen oder Geschmack [Sehnsucht oder
Genuss]; bei dessen Erscheinung die Eigenschaften der Seele
vergehen, mag es sich in gleicher Weise wiederholen oder

1 Not. et extr. XII, 8, 317,
2 Sprenger 8. 35, Art. 114,
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nicht. Wenn es aber bleibt und zur anderen Natur wird,
* nennt man es maqdm.*“!

Tholuck? bemerkt iiber den Begriff ,Jls*: FVox solemnis
| qua attractionem notant est Jls i e. status vel etiam tempus
7 praesens. Adhuc a p/urﬁﬁmis eruditissimisque Orientalium litte-
| rarum doctoribus eam perperam redditam esse video ; apprime bene

tamen vernaculo sermone verti potest: Verziickung. Dschuneid,
t princeps Ssufiorum in Teskirat ol Aulia ed. ms. p. 186 v. voca-
bulum sic illustrat: Hhal sive ecstasis est nescio quid descendens
in pectus, tbidem tamen neutiquam permanens. Dass nun der
Begriff einer hochst gesteigerten Gemiithsbewegung nicht die
einzige unbestreitbare Erklarung ist, hat schon de Sacy® nach-
drucksvoll hervorgehoben: Le nom par lequel les Sofis desi-
gnent Uétat d’exstase auquel tendent tous leurs efjorts, est, comme
je lai déja dit, J\s mot arabe qui signifie état, état present, soil
quils aient voulu designer par la Pétat par excellence, soit que
d’aprés Uexplication donnée par Djouneid et que rapporte M.

Tholuck ils aient voulu dire gue c’est une situation, une maniére

d’élre, un accident passager el non un état durable et per-
1' manent.

Wenn nun die eigentliche Bedeutung des Wortes Jla
vorliufig dahingestellt bleibt, so steht jedenfalls fest, dass
die mit ,Sufismus¢ bezeichnete Gestaltung des Mysticismus
in ihrem schulmissig im Laufe der Zeit ausgebildeten System*
sich eine Vereinigung mit der Gottheit als letztes Ziel, die
religiose Askese als Anfang eines als & I bezeichneten

7

1'0mar ben Sulaiman, Erfreuung der Geister, herausgegeben von
Krehl, 8. 75,
2 de Ssufismo 8. 102, Not. 2.
3 Journal d. Sav. 1821, 8. 733.
4 Wie dies de Sacy Not. et extr. 8,291 in grossen Ziigen giebt. Vergl.
auch Malcolm II, 8. 269.
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Weges, etwa methodisches Verfahren denkt. Dieser Weg
wird in verschiedene wlolin eingetheilt, die mit allgemeinem
Ausdruck _.if,0 oder wL;/@ ,Stufen* genannt werden. Ihre
Zahl schwankt von 2 bis auf 40 Stufen.! Die Mannichfaltig-
keit fithrt ohne Umschweif auf eine Sachlage oder eine .Ge-
miithsverfassung oder wie man sonst die Veranlassung geben-
den Thatsachen der sufischen Lebenserfahrung nennen will,
die jedenfalls einer verschiedenen Deutung sehr fiihig und zu
einer begrifflichen Fassung sehr ungeeignet sind. - Es wire
selbst schon ein Vortheil, wenn sich statt der Stufen wund
ihrer Namen einmal etwas iiber das Prinzip der Stufensetzung
iiberhaupt gesagt finde; denn bei der ausgesprochenen Hin-
neigung des Sufismus zur Pridestination lisst sich zuniichst
gar nicht einsehen, in wie fern Unterweisung und guter
Wille mit der eigentlichen, sufischen, géttlichen Eingebung
concurriren sollen. Denn das eine ist nach den Definitionen
von Jla und [.,L,'i/o wiederum ausgemacht, dass das erstere
Gnadengabe, das letztere Errungenschaft ist. Man halte
daher vor allem diesen unstreitig klaren Gegensatz fest, wo-
nach erstens:

Jl= offenbar nicht unter die Stufen der sufischen Er-
ziehung gehort, sondern nur deren allgemeine Unterlage
bildet, gleichsam den Menschen auf seine sufische Begabung
zuerst aufmerksam macht;

wonach ferner Jla unzweifelhaft nicht in den Bereicl
des freien Willens fillt, sondern von selbst kommt und geht.

Wenn nun unter Vergegenwiirtigung jener Punkte die

I Im Ganzen handelt dariiber Tholuck de Ssufismo Cp. IX, 8. 320 ff.
Sodann de Sacy Pend-Nameh, S. 167, — v. Hammer, Geschichie u. s, w.
8. 546, — Garcin, La poésie philosophique 8. 56. — Palmer, Cp, V. — Ley-
den, Asiat. Res. XI, 8,407, — Graham, Transactions III, 8, 98, — Malcolm
a. a. O, II, 8. 283,
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Definitionen von Jls einer Priifung unterworfen werden, so
ist es, wenn man fiir die einzelnen Beispiele einen zusammen-
fassenden allgemeinen Begriff suchte, nicht zutreffend, so
starke Ausdriicke zu wihlen wie: ,Verziickung® oder ,eksta-
tischer Zustand“ oder ,Begeisterung“. Denn diese Ausdriicke
sind keinesfalls das Allgemeine von Freude und ,Schmerz®,
Lustgefiithl und ,Beklemmung®. Uberdies hiitten sich ja zu
Definitionen jener gesteigerten Empfindungen Beispiele von
abnormen Zustinden, wie Trunkenheit oder Raserei, ganz von
selbst dargeboten, zumal diese Vergleiche ganz geliufig sind;
so wird z. B. der Zustand des gj{)\s’ beschrieben als der
eines Mannes, welcher immer wie trunken () istt De
Sacy selbst hat einen allgemeinen Ausdruck unwillkiirlich ge-
bildet (vergl. oben S. 28): sentiment. In der That lisst sich
Jla durch ,Empfindung® wiedergeben und zwar in dem em-
phatischen Sinne, wenn wir z. B. sagen: der Redner sprach
mit Empfindung. Nun frelhch wird die natiirliche Hinneigung
gewisser Menschen, eben der geborenen mystischen Naturen,
zu dieser ,Empfindung® dieselbe in der That in gesteigerter
Form, wenn auch nicht gleich als ,Begeisterung und Ver-
ziickung® darbieten. Man kénntesich jene Anlage am passend-
sten nach Analogie der Temperamente denken. Ist nun aber
Jla und J‘ ~| etwa die Gesammtheit der Affekte? oder die
allgemeine Tahlﬂkelt solche zu haben? Die Definition tritt

dem: durch die Ausdriicke Cf'as ),A_'; A N y

— luast Y entgegen; die sufische Empfindung entsteht eben
frei, aus dem Inneren, nicht, wie Freude und Schmerz auf
Veranlassung eines dusseren Vorganges. Danach erklirt sich
auch die vorsichtige Wahl der Beispiele: Lybo, dessen sinn-
liche Grundbedeutung das ,Beben® ist, wird von der musika-

I Graham, Transactions S. 98.
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lischen Empfindung gebraucht, die als solche von der Ton-
empfindung und von Schwiiche und Stirke des Gehororgans
ganz verschieden ist, vielmehr aus innerer Anlage von selber
hervorgeht. Die Begriffe a3 und dauus deren sinnliche Be-
deutung das Zusammenziehen und Ausdehnen ist, sind eben-
falls ganz allgemeiner Natur,! m. e. W. die mystische Em-
pfindung unterscheidet sich von der »Empfindung schlechthin*
dadurch, dass die erstere nicht von der Vorstellung des sie
veranlassenden Gegenstandes begleitet ist. Da aber die
menschliche Natur das nothwendige Bediirfniss hat, ihre Em-
pfindungen unter einen Begriff zu bringen und auf Gegen-
stinde zu beziehen, und da Cultur und Wissenschaft, als der
Mystik entgegengesetzt, einen steten Kampf gegen blosse Em-
pfindung fiihren, so ist klar, dass die sufische Empfindung,
zu deren Begriff die Vorstellungslosigkeit gehort — ihren
Gegenstand nothgedrungen nur aus den von der Religion her-
genommenen Begriffen supplirt, ohne indess je selbst Reli-
gionswissenschaft zu werden.? Es ist daher ganz consequent,
wenn die Vorschriften zur Erlangung héherer mystischer
Stufen vorwiegend negativ gefasst sind: jeder bestimmte Ge-
danke, jede weltliche Vorstellung soll verschwinden, der Sufi
soll in jedem Dinge nur Gott schauen! Aber das sind wiederum
»Gedanken“! Es wird danach nicht in Erstaunen setzen, wenn
auch die schirfsten sufischen Denker ihre Darstellungen mit

! Diese Begriffe kommen allerdings auch als sufische Kunstworter vor,
entstanden vielleicht in Anlehnung an Sure 2, 246 (Sacy, Not. et extr. XII,
S. 323), konnen hier aber zur Erklirung eines allgemeinen Kunstwortes
wohl nur in der gewdhnlichen Bedeutung, die de Sacy mit contrainte und
expansion wiedergiebt (a, a, 0. 8. 299), gebraucht sein, was de Sacy (a. a.
0. 8. 317) leugnet.

2 Den Unterschied zwischen positiver Religion und pantheistischer
Mystik hat Tholuck in der Einleitung seiner ,7Bliit1181183111mlung“ auf das
schéirfste klargelegt.

REUSO—
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Ausdriicken der Unbefriedigung schliessen, etwa: dass das
Gesagte eigentlich iiber die Mystik selbst nichts enthalte.'

Dass Ibn Haldn diese technische Bedeutung von Jls
and oUio kannte, ist ebenso gewiss wie der Umstand, dass
er sie in ihrem technischen Sinne hier nicht brauchen wollte.
Denn er setzte Eingangs seiner Untersuchung die Eigenart
der Sufi gerade nicht in die gdttliche Eingebung, sondern in
ganz natiirliche Vorgange. Nun soll sich nach jedem Kampf
(30lsr) dem angehenden Sufi ein Empfinden als Gegenstand
der Wahrnehmung darbieten. Dieser Jls hiingt mit dem
sufischen Jls (der ja nach der Definition beziehungslos ist)
nicht zusammen, da der erstere vielmehr ein Resultat (X=\i3)
aus friitheren Vorgingen ist. Wiederum umgekehrt wird hier

Lieo durch festgewurzelte Gewohnheit, also natiirlicher Weise
entstehend gedacht. Es scheint daher keine Veranlassung,
von der gewohnlichen Bedeutung beider Worter (Jls = Zu-
stand, [.L,'dxv — Standpunkt) an der oben besprochenen Stelle
abzugehen, zumal beide Ausdriicke wegen ihrer Unbestimmt-
heit passende Mittelglieder zur technischen Bedeutung der-
selben bilden.

Da nun jeder Mensch nach jedem Seelenkampf ein sitt-
liches Empfinden spiirt, dessen Deutlichkeit sich durch die
thatsichlich oft bestrittene Moglichkeit sittlicher Selbsthe-
stimmung vor der That gar nicht beirren lasst, und da die

1 Dies tritt vor allem bei Gazzali hervor (Schmolders S. #¥ ff.). Bei
den Dichtern sind die Klagen iiber die Unzulidnglichkeit des Verstandes
(Ji=) geradezu typisch. Hafiz bietet reiche Belege dazu. Oben S. 20 findet
sich auch ein Beispiel von <hMic ,dem armen Verstand.“ Der ,Rosen-
garten des Greheimnisses @& auf dessen Bedeutung fir den Sufismus
erst neuerdings wieder Bodenstedt (a. a. O.) hingewiesen hat, beginnt so-

gleich mit einer Untersuchung iiber das Denken: ,3 r&g,,ﬁ- R IR QEOWESY

w ~ -9 w
yKid u"h..\l-;f &1 Ogane &5 gaxd (Metrum: Wafir).
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fortgesetzte Wahrnehmung dieser Reihe von Empfindungen
die islamischen Frommen aus blossen Asceten endlich zu
Sufis gemacht haben soll, so muss der Rationalist uns dar-
legen, warum dieser Vorgang nicht bei allen Menschen —
abgesehen von bloss graduellen Verschiedenheiten — gleich-
artig sich entwickelt hat. Denn das Gewissen wird sich beim
Asceten zwar stirker, methodischer und 6fter regen als beim
Weltmenschen oder selbst auch bei dem die religiosen Ge-
bote #usserlich erfiillenden Menschen, aber doch wohl nicht
in wesentlich anderer Weise ?

Die beiden Moglichkeiten (Text oben Seite 24), welche in
JILt WUs (als Ergebniss des Kampfes) liegen konnen, sind:
die eine olue g43 WS ! Lt — die andere i Lof,
B oyt oo peiid Bhels o (G Ledly BOLLE.  akcd
De Sacy' erklirt den ersteren Ausdruck mit un acte de picté;
de Slane? mit un acte de dévotion mit der ausdriicklichen
Hinzufiigung, dass wortlich vielmehr ,une espece de dévotion*
su setzen wire. Im zweiten Falle haben die genannten, in
Ubereinstimmung mit der Bulaker und Beyrtiter Ausgabe
zwischen vi und U)‘U die Negation Y eingeschaltet. Der
Bau beider Sitze, deren Sinn keineswegs auf der Oberfliche
liegt, fithrte zu der sinnstorenden Verdnderung: ,dieses

Empfinden ist entweder eine gottesdienstliche Handlung,

dann — —¢ oder ,es ist keine gottesdienstliche Handlung,
dann — —¢. Allein 1. wenn ein disjunktives Urtheil beab-

sichtigt wird, so fithrt schon ein ganz natiirliches Gefiihl zu
einem ginzlich gleichen Bau der Glieder. Man kann unmog-
lich solue 93 und §olue ¥ gegeniiberstellen. Und 2. handelt

es sich in beiden Fillen um §olas; bei dem Sufi! Denn der

1 Not. et extr. XII, 8. 299,
2 Tom, III, 8. 87 der Prolégomenes.
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Sufismus soll ja, wie Ibn Haldin nachdriicklichst vor
schickt,in strengen gottesdienstlichen Ubungen seine Vors
haben. Beim Nicht-Sufi erst recht! Denn es wird uns im
Folgenden ja klar gelegt, dass der Sufi durch Priifung des
inneren Werthes der Handlung von diesem religiésen For-
malismus sich befreie, wihrend der Nicht-Sufi diese Miihe
spart und immer mit der im einzelnen Fall durch Gesetz
vorgeschriebenen Art des Handelns sich begniigt, also in der
§olae stets befangen bleibt. Nach dem Zusammenhang wird
also vielmehr die von Quatremeére angenommene Lesart ohne
M zu befolgen sein; und £ kann wortlich mit ,Art“ wieder-
gegeben werden. Dann wiirde der Sinn etwa sein: Beim Sufi
findet nur eine Art von SQL.«; statt, die sich dann einwurzelt
und zur Gesinnung, zum Standort wird; beim Nicht-Sufi ist
es schlecht und recht eine gottesdienstliche Handlung mit
dem begleitenden Umstande, dass daraus eine voriibergehende
Eigenschaft der Seele wird.

Dieser Sinn ergiebt sich auch durch die Beriicksichtigung
der wortlichen Definition von §olae als gewisser korperlicher
Leistungen, die man sich im Dienste der Religion auflegt,
z. B. Hersagung der kanonischen Gebetsformeln, Fasten,
Pilgerfahrt. Wer diese Handlungen nur aus dem Grunde
ausfiihrt, weil sie geboten sind, und dabei keinen anderen Ge-
danken hat, als dass er sich bei Gott ein Verdienst erwirbt,
der mag nur eine fliichtige Empfindung hierbei haben; wer
aber iiber den tieferen Sinn dieser Handlungen bei ihrer
Vollbringung nachdenkt, fiir den werden sie nur ,eine Art
von gol_,};“, fliichten sich in die Gesinnung und verschwinden
aus dem Bereich der leeren Form.

Dass die gemiithstieferen Arier mit der grossen histori-
schen Vergangenheit und der edlen Religion Zoroasters mit

Begier jener ihnen aufgedrungenen islamischen Werkheilig-
5 2 ¢ 2
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keit — denn zu einem solchen entwickelte sich der Islam
thatsiichlich — sich entzogen, dass also hier die Erscheinung
der reissendschnellen Aushreitung des persischen Sufismus
ihre geschichtliche Erklarung findet, dies liegt ausserordent-
lich nahe.

Nach Lage der Sache ist die zuriickhaltende Ausdrucks-
weise Ibn Haldins aus weltm#nnischer Klugheit sehr erklir-
lich. — Im folgenden Satze sodann (Text auf S. 25 Zeile 1)
ist [.Lii,c entweder im sufischen Sinne zu fassen, oder wenn
nicht, so wird uns nur erzidhlt, nicht rationell erklirt, inwie-
fern das fortgesetzte Zusammenfiigen moralischer Stand-
punkte zu den Begriffen das 3 und %s.ex fithre, noch weniger
werden diese Ausdriicke selbst erkléart. Indess, in Erginzung
des Seite 24 aufgestellten Gedankenschemas scheint §olae,
dem Wahrnehmungsinhalt entsprechend, Punkt 3 und 4 a zu
bedeuten, wozu dann die Reflexion (GJL:..o oder X5 je nach-
dem man vom Produkt oder dem Vermdgen redet) ent-
sprechend 4 8 die «wlolies im natiirlichen Verlaufe hinzufiigt.

Hiermit wire der Sufismus formell abgehandelt; wenig-
stens dessen conventionell feststehende Terminologie, von den
Anfingen Jls durch die Zwischenglieder der sufischen Lauf-
bahn (wlelio — xdsob) aufsteigend, aus dem religiosen
Leben (xss,u5 — 8olae) bis zu seinem Ende dasy3 und
k3.0 begleitet. Trotz der fast nur andeutenden Behandlung
der letzten Punkte liesse sich aus den Cbnsequenzen des Ge-
botenen ein Rationalismus erkennen, welcher aus der Wahr-
nehmung der tugendhaften, vorlaufig durch positive Religion
geleiteten Handlung zur Erkenntniss, zum Wissen des Guten,
zur Einheit mit seinem Bewusstsein kdme. Zum Schluss
dieses Abschnittes erscheint der Koranspruch: ,Wer stirbt
und die Glaubensformel x§! ¥ u. s. w. hersagt, der tritt ins
Paradies ein.“ Hi#lt man hiergegen den beriichtigten Indiffe-




rentismus um nicht zu sagen Feindseligkeit der Sufi' gegen
Religion, sowie, dass unser Autor die Sufi darstellt, wie sie
sind, allenfalls auch, warum sie so sind, nicht wie sie vom
orthodoxen Standpunkt sein sollen, so mochte man diese
(§0lus) gottesdienstliche Handlung, niimlich die Hersagung
der Glaubensformel an der Spitze der hochsten sufischen
Vollendung fast fiir eine Ironie zur Abfertigung der Ortho-
doxie ansehen.

Ton Haldin fiht fort: & B
uhg'}" Lgnoits, Ua\l'a')i’) xelall Leks Ledloly )§7.§c5‘§ s
o ey o505 wlially Jpadl Leie Liskzy Lgasliasy

ul_é}..v..”) 0~,§>7X.N rl.iiao é‘ 6}5') 6)'-5‘ L.@_J\:_ Lidiia

Dieser Abschnitt bietet, zunschst rein formell betrachtet,
eine abermalige Darstellung des sufischen Weges, denn der
Autor geleitet den sufischen Schiiler abermals von Stufe-zu
Stufe bis zu pOAS 3.3 und UU}:“; an dessen letzterer Stelle
vorhin das Synonym %i.se. erschien. Es ist nun eine berich-
tigende oder erweiternde Wiederaufnahme des Gesagten ganz
gewiss nicht gegen die Regel des logischen Ideenganges;
aber wir miissen verlangen, dass im ersten eine Liicke so-
gleich offengehalten oder im zweiten Stiick zuriickweisend
angedeutet wird. Es fragt sich, ob sich eine solche erginzende
Beziehung durch Vergleichung der Stellen erzwingen lisst,
withrend sie der Autor anzudeuten unterlassen hat.

Die Grundlage des religiosen Elementes ist oben vom
Autor festgestellt worden; nur war dort lediglich von Grund-

I Graham, Transactions 8.95, macht die sehr interessante Bemerkung:
It may not be wnworthy of remark especially in this place that we are
generally speaking at least in this country looked wpon as a species or one
kind of SOfi from owr non observance here of any rites or forms conceiving
a worship of the Deity in mind and adherence to morality sufficient.




lagen die Rede, wihrend hier von einem Fortentwickeln ge-
sprochen wird; dieser Unterschied kennzeichnet sich durch
die Ausdriicke fiir das religiose Element, nimlich oben solue
(gottesdienstliche Handlung), hier xell (Gehorsam), oNa
(Lauterkeit), ULH’ (innerlicher Glaube).! Hier also ist das
religiose Element nicht als Handlung, sondern als Gesinnung
da.  Doch scheint Ibn Haldn auch diese Begriffe trotz ihrer
geistigen Natur als etwas Husserliches zu nehmen, so dass,
— wie oben die §olae nach der Gesinnung dessen, der sie
iibt, zum moralischen Standpunkt, oder zur bloss voriiber-
gehenden Eigenschaft werden kann — so auch hier jene Be-
griffe als Bezeichnung religiéser Gesinnung zu J!)_.>§ oder
nur zu wléw werden konnen. (Consequenterweise hiitte Ihn
Haldtn statt d17>1 vielmehr «lolie sagen miissen.)

Auf diesen wlolio angelangt, fiihrt der Weg, wie vorhin
auch, zum. Ende, BVEEE und zwar in -Begleitung (oben
lgaslaas) des Glaubens. Man -gelangt also sowohl mit als
ohne Glauben zu jenem Ende, welches Aaze3 genannt wird.
Und besonders das Letztere ist um so glaubhafter, als die
hoheren sufischen Stufen als Aufhoren jeden Gedankeninhaltes
ja sogar des Selbsthewusstseins geschildert werden.? Ibn
Haldiin aber verhiillt diese aus seinen Worten nur heraus-
klingende Meinung, indem oben in der etwas kiinstlich aus-
gedriickten Stelle (Seite 25 Zeile 1 des Citates) nicht recht
zu sehen ist, wo das religiose Element fortbleibt, ob bei §olas
oder ob es vielmehr weiter fortwirkt.

Oder anders ausgedriickt: der nahe Zusammenhang von
religioser und mystischéer Anlage bleibt nicht unbemerkt.

1 Diese Begriffe sind behandelt: Krehl, Beitrige zur Charakteristik . .
SIE1344Y,

2 Der Kunstausdruck hierfiir ist nichst dem allgemeinen zs auch
S3985. Vergl. de Sacy Not. et extr. XII, 8. 329 Note.



Dass die letztere mit natiirlichen Vorgiingen sich verbindet
und dadurch als Objekt des Wissens sich darstellt, dies ist
gewiss; und hierbei kommen auf erster Stufe Wahrnehmungen
und ein gewisses Verhalten bei den Wahrnehmungen in Be-
tracht. Aber wenn man von demselben Standpunkt die

Religion in den Bereich der Erdrterung zieht, so ist es eben

mit der positiven Religion — wegen des Gegensatzes von
natiirlich und geoffenbart — zu Ende, auch wenn man statt

des alleriusserlichsten Ritus oder gottesdienstlicher Hand-
lungen im Allgemeinen Ausdriicke religioser Gesinnung setzt
wie kel — Jodal — Ll Umgekehrt ist hier Ibn
Haldtn von dem Begriffe dﬁ)oi, mag man ihn im arabisch-
persischen Sinne auch mnoch so geistig fassen, durch Hinein-

zichung der Religion giinzlich abgedréngt worden.

Doch folgen wir unserem Autor weiter. )...@,.a.iis C‘:‘) b!)
& ).gy.«a.iix” das o S Lt ol Tk M of ksl &
Xé{.lﬁ” w‘o)'),”) P& Laws Y }.jo‘/‘;’ & \’l}g\)/) xhas 6‘)“"‘

bl Lo xwds

Verschiedene Lesarten: ® ywheis B. und Beyr., ® xuslawasl!
B. und Beyr., ¢ Lg#5lis Beyr., de S.und Qutr. weichen nicht
von einander ab.

Diese Stelle giebt durch die Kiirze und Vieldeutigkeit
ihrer Ausdriicke zu mancherlei Zweifeln Anlass. Halten wir
uns zuerst an- den strengen Wortsinn ,und wenn eine Unzu-
linglichkeit oder (geradezu) ein Mangel im Ergebniss sich
herausstellt, so moge man beherzigen, dass dieses nur von

Seiten des frither begangenen Fehlers gekommen ist, und
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ebenso ist es im Verlauf der (gewohnlichen) menschlichen
Gedanken und der ins Gemiith kommenden Einfille und des-
wegen hat der Adept sich selbst bei allen Handlungen genaue
Rechenschaft abzulegen und in die tiefsten Falten seines
Herzens zu dringen. Denn die Resultate ergeben sich mit
Nothwendigkeit aus den Handlungen und ihre Unzulidnglich-
keiten aus den Fehlern darin desgleichen. Der Adept findet
dies durch sein 4,0 (wortlich: Geschmack) und legt sich
selbst Rechenschaft ab mit Riicksicht auf die bewegenden
Ursachen davon.“

Erst durch den folgenden Abschnitt, der durch seine
Schlusswendung sich an die letzten Zeilen dieses Abschnittes
anschliesst, ergiebt sich eine feste Beziehung; fassen wir diese
zuerst ins Auge.
shaadt Y Gl o Jokithh OF s & gl Y,
logiha o 101 wlolaal dool &3le, b’:L/OLaw L™ 1 e
wiall yhs e keks wlelbll ok STURACI
Gl Lemlis (ye phz =Ypmy Jlixadly Lol g
,und hierin gesellen sich ihnen nur wenige Menschen zu,
denn die Nachldssigkeit der Menschen (die sich) in Ver-
meidung dieses (sich-Rechenschaft-ablegens zeigt,) ist, so
zu sagen, allgemein.“ Den letzten Satz giebt de Sacy! in
erweiternder Umschreibung wie folgt wieder: Les hommes
pieux qui ne sont pas €levés jusqu'a.cette classe (des mystigues)
ne se proposent rien de plus que de pratiquer les oeuvres com-
mandées par la loi, dans toute la perfection que définit la science
de la jurisprudence, science qui en détermine toutes les parties
et en donne les modéles. De Slane’: Les hommes pieux qui ne
se sont pas élevés jusqu'a cette classe (de mystiques) ne se pro-

L Not. et extr. XII, 8. 300.
2 Les prolégomenes III, 8, 88.
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posent rien de plus que de remplir les seuls devoirs que la juris-

prudence regarde comme suffisantes pour celui qui veut satis-

faire (aux prescriptions de la loi) et s’y conformer. Der kleine
Schlusssatz verweist abermals auf die Sufi, welche die Rechen-

? schaft durch adwdik ermoglichen.

’ Der zweitcitirte finfzeilige Abschnitt lisst unstreitig den

’ Gegensatz zwischen den Frommen und den Sufi wieder er-
kennen. Dass beide in den ersten Zeiten des Islam zusammen-

ﬁ gingen und wie und wodurch ein Gegensatz entstand, ist ja

f der Gedankengang in der ganzen Ibn Haldan’schen Dar-
| stellung. Zweitens steht fest, dass von der Beurtheilung des
‘ moralischen Werthes der Handlungen die Rede ist. Aber
ganz und gar nicht so deutlich ist der dritte Punkt, wo Ibn
Halddn hitte sagen miissen: dem frommen Muslim ist die
positive Vorschrift einzige Richtschnur der Sittlichkeit, der
Sufi aber hat eine hohere, bessere, innere Sittlichkeit.
Hiermit kehren wir zu dem (Seite 39) citirten Abschnitt
zuriick, der also die gegensiitzliche, positive Seite zur ortho-
doxen, hier verworfenen Moral bildet. Es wird wiederum
nicht befremden, dass der darzustellende Gegensatz gegen
den Islam in moglichst allgemeinen Ausdriicken erscheint;
so dass eine Deutung zwar versucht werden kann, aber natiir-
lich nur locker in das allzu grosse Gewand hineinpasst. Immer-
hin bildet das Wort xs\is (Seite 39 erste Zeile des Citats)
eine unabweisliche Beziehung zu der obigen Stelle (Seite 24
\ Zeile 2 des Citates): ,das Ergebniss eines jeden Kampfes sei
ein Jla, der sich beim Sufi zur Gesinnung befestige und so
zum hochsten Ziele fithre.“ Der Sufi wurde dabei als rein
zuschauend gedacht und dies in ganz natiirlicher Fortfithrung
_der xs)o,,o d;’,;o von denen Ibn Haldin ausging. Also zeigt
sich, dass hier die zweite Moglichkeit gemeint ist: ,wie, wenn
der zuschauende Adept einmal nach dem Seelenkampfe nicht
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das Ergebniss des Jla hat, sondern irgend ein minderes?
Dieses dem Jla entgegengesetzte Empfinden wird mit deut-
licher Climax jaxis und JAa genannt. Dass nicht an Schuld-
bewusstsein zu denken ist, beweist das Folgende. Die In-
differenz gegen Gutes und Boses im Sufismus ist zudem mehr-
fach deutlich bezeugt und erklirt sich auch aus einer fort-
gesetzten, leicht den Verdacht des Egoismus weckenden Welt-
flucht sehr natiirlich: wenn nicht zur Erlangung eines Ge-
nusses, nicht wegen eines #usseren Effektes gehandelt wird,
sondern gleichsam als Probe um zuzusehen, wie dem Subjekt
danach zu Muthe ist, so giebt es nur zweierlei: Gefiihl des
Interesses und Gefiihl der Indifferenz. Das zweite ist hier
gemeint. Der Adept fiihlt nicht etwa Reue oder sagt sich,
dass er anders hiitte handeln miissen und konnen, sondern,
da alle Handlungen in ein Causalverhiltniss eintreten

St dj..a.;), so findet er durch

(6))7»0 JL.;:}N e
logischen Schluss, das§ diese Unzulinglichkeit durch eine
frithere Unzuldnglichkeit bedingt ist. Es liegt nun auf
der Hand, dass vollstindigste Objektivitit der Handlungen
und die Vermeidung der Selbsttiuschung (— in beiderlei
Hinsicht droht der crasseste Libertinismus —) -nur bei
der gewissenhaftesten Selbstpriifung moglich ist. Jenes noth-
wendige Sich-Bedingen der Handlungen soll in gleicher
Weise stattfinden kakill wloylylly &asluns)l ;Jos,;i,s & Er-
sichtlicher Weise ist ein Beispiel von eintretender Nothwendig-
keit gemeint. De Sacy' hat die beiden Begriffspaare erkliirt
durch: les pensées de Z’(’sﬁri( de Phomme et dans les lumiéres
surnaturelles qui se communiquent spontanément au coeur. De
Slane?: 1 est de méme des pensées, qui passent par Uesprit de
Thomme et des lumiéres qui arrivent spontanément au coeur.

1 Not. et extr. XII, 8. 300.
% Prolégomeénes 111, 8. 88.




Was nun den zweiten Begriffscomplex betrifft, so ist gegen
die Wiedergabe als sufischen Kunstausdruck der Einwand zu
erheben 1. dass der Zusammenhang, wieviel mehr die Causa-
litat solcher eslo 5 unter sich gar nicht einzusehen ist. Die
ewlo ? sind wie dle Begriffe der gleichen Classe (vergl. S.12)
im (,nuelnen Falle von Gott eingegeben; ja in der Definition
von Jla ist sogar besonders hervorgehoben, dass dieser Be-
griff ganz auf seinem Einzelfalle beruhe ohne Riicksicht auf
Wiederholung ;
9. wiirde zum Behufe eines erklirenden Vergleiches sich
ein so schwieriger sufischer Begriff wenig eignen;
. hat o 1 eine technische und zwar nicht speziell sufische
;odoutun:, W elcho um so niher liegt, da sie in den Defini-
tionen von . blsa in Form eines Gegensatzes zu diesem

Worte erscheint.

Gorganiz' oylylly [4f] slad] (o kil de 0p2 L "5;{;1
xas Ol Juzs Y (st und Ibn ‘Arabi:? de Oy s Lo JaLA!
[Lpais] Lt o Lass o U8 LGy oliad | e /,wa.t l qm
deas Y 0yl & ks 0dy kel sae ye Uslaas !

Kas M

‘Abd-urrazzik:® UUQA‘ o Al de Oy Lo bLA‘

olbs U'Lf L/o) FYCRI OV | I OF PR P € ) /...’ L,J,

In diesen Definitionen erscheint das Verbum Oyg ZUT Be-
zeichnung des Bewusstwerdens der Gedanken. Die sinnliche
Grundbedeutung von oy, ist die des Niedersteigens zum

Wasserschopfen. Die Bewegung des von oben Herunter-
kommens wird einigermassen durch das Wort ,Einfall® im

I Gorgani a. a. 0. 8. 101.
2 ebd. S. 288.
3 Sprenger Art, 488.
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concreten Sinne wiedergegeben. Ubrigens ist diese Seite des
Begriffes durch xas o)l Jyxs ¥ ,ohne dass der Mensch eine
Thitigkeit dabei #ussert® in den Definitionen klar gelegt.
Der Gegensatz wird dadurch noch schiirfer, dass zur Erklirung
von }.JoLs der Begriff Sys selbst wieder verwandt ist, so dass
sich” gewissermassen L._,l.hi’ B 0)5) und Jusll fozs Y 0)9,
xas gegeniiber stehen.

Die sinnliche Grundbedeutung von _ha ist das ,Hin-
und Herbewegen des Kameelschweifes.“” Das Neupersische
bietet, zur Ergénzung hier sehr geeignet, Ausdriicke wie
Cilandlo Vs 8 SAS u.__;! »diese Sache ist mir inne, gegenwiirtig,
ich habe sié¢ im Gedichtniss. Ubrigens ist auch die Bedeu-
tung  blas — ,Seele, Gedanken“ im neupers. ganz gewohn-
lich. Man mdéchte annehmen, dass olbs (Infinit. d. III. F.)
gleichs. ,sich selbst anreden also ,verstindige Erwigung® be-
deute, allein diese Auffassung wird durch die weitere Defini-
tion Ibn ‘Arabi’s %' fsiig L;bl.;) widerlegt: U4 ist im
Gegentheil ein echt sufischer Begriff: die von Gott oder einem
Engel oder einem Teufel oder der sinnlichen Seele des Men-
schen selbst an diese gerichtete Ansprache. In diesem Sinne
wiirde der Gegensatz von }..M;.;s und w{o)b am besten durch
»2Eingebungen und Einfille* wiederzugeben sein. Wollen wir
nun nicht annehmen, dass Ibn Haldin diese zwei, die Noth-
wendigkeit und bewusste Einwirkung direkt ausschliessenden
Begriffe zur Verdeutlichung jener oben besprochenen Causa-
litit verwandt habe, so bleibt nur die Moglichkeit: Ibn Hal-
din sei riicksichtlich i,‘b der gewohnlichen Bedeutung
gefolgt, also: ,Gedanken“ (wie sie z. B. Jemand hin- und her-
bewegt, der sich etwas in das Gedichtniss zuriickrufen will).
Ebendarauf fiihrt auch der Zusatz ,&a3lu3Y(¢ jaij__é.l ydie
(gewohnlichen) menschlichen Gedanken“, ein Zusatz, der bei




einem Kunstausdruck nicht recht passend wire. Danach
wire das den Begriffen o)§) und  bls Gemeinschaftliche die
,Vorstellung® und zwar in dem Sinne dieses auch im Deatschen
etwas vieldeutigen Begriffes, in welchem man die ,Vorstel-
lungen® als fortlaufende Ausserungen des geistigen Lebens,
etwa gleichbedeutend mit ,Gedanken“ bezeichnet und daher
in solchem Wortverstande z. B. die Behauptung ausspricht,
,dass der Mensch nie ohne Vorstellung sei¢, oder ynie zwei
Vorstellungen zugleich haben konne“, oder die Frage auf-
wirft ,ob der Mensch im Schlafe ohne Vorstellung sei, auch
wenn er nicht triume.“ Der Unterschied der beiden Begriffe
aber liegt darin, dass .bls den vorsiitzlich geregelten Lauf
der Vorstellungen bezeichnet, wb)') ihren natiirlichen Ver-
lauf. Man darf sich iibrigens von der Tragweite und Schiirfe
dieser Unterscheidungen nicht zu viel versprechen, denn die
bewusste Regelung der aufeinanderfolgenden Vorstellungen
zum Zweck der Erkenntniss findet auch nur in beschrinktem
Maasse statt und die gewiinschte Einsicht kommt oft erst
nachtriglich und plotzlich wie ein ,Einfall“.

Auch ist nicht zu iibersehen, dass je aufrichtiger und
ausgeprigter der Idealismus ist, desto mehr die ,Vorstellun-
gen® den Begriff der Wahrnehmung und der Aussenwelt iiber-
haupt, die dann ja Scheinwelt ist, verdringen und verwischen ;
umgekehrt der ausgeprigte Realismus die Vorstellungen als
blosse gleichsam in das Geistige iibersetzte Eindriicke der
festen Aussenwelt ansieht; ebenso gewinnt die Wahrnehmung
an Bedeutsamkeit, so dass neben ihr die Vorstellungen nur
als schwichere Reproduktion des Vorganges der Wahrneh-
mung erscheinen.

Diese Erwigung ist wichtig, weil sie den (vergl. oben
S. 11) Gebrauch von ub)i, im realen Sinne zeigt @’“‘"Lé

g

Jlyaly wlogly Whyot gu Lady, wo also Ibn Haldin die
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dusseren Dinge und unser geistiges Empfinden davon, wie es
im gewdhnlichen Leben allerdings geschieht, identifizirt; und
diese Auffassung jener Stelle vertritt auch de Sacy, wenn er
die letztere durch perception des événements qui arrivent de
Pextérieur et des élats qu'il éprowve wiedergiebt.! Es bieten
sich daher fiir unseren Autor drei Bedeutungen von u!o)'),
von denen die letztbehandelte, sowie die vorhin von de Sacy
angezogene, rein sufische ,lumicres surnaturelles* als ungeeig-
nete Beispiele eines Falles von nothwendig fortwirkender Cau-
salitiit zu verwerfen sind. Gleichzeitig wird auch der Zusatz
von &aaks erklirlich, als zur Abwehr der Auffassung, dass
es sich um #ussere Ereignisse im Gegensatz zu J$;_~>( handele.
Nunmehr gewihren beide Ausdriicke allerdings ein sehr gutes
Beispiel der rationalistischen Auffassung von .uxais. So ge-
wiss wie die Deutlichkeit, Stirke und praktische Verwend-
barkeit der Vorstellungen, mit anderen Worten der geistige
Lebensprocess von den vorausgehenden Vorstellungen ab-
hingig ist (also ein Mosaik der erworbenen Einzelvorstellun-
gen), so ist in jedem Einzelfall des sufischen Empfindens nach
einem sittlichen Kampfe eine wahrgenommene Unzuléinglich-
keit die natiirliche Folge einer friitheren Unzulinglichkeit.
Ubrigens ist dies die ganz einfache Consequenz des oben be-
handelten Falles: wenn die Gewohnheit des Guthandelns all-
mahlich einen Charakter festigt und von Stufe zu Stufe bis
zur Einheit des Bewusstseins fiihrt, so wird natiirlich die
Gewohnheit des Schlechthandelns, also das allmiihlich heran-
gebildete Laster im Einzelfall nothwendig schlechte Resultate
bringen.

Dies ist mit der orthodoxen Auffassung von der Nothwen-
digkeit der guten und schlechten Handlungen durchaus im

1-Not. et extr. XII, 8. 299,
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Einklang. Die Handlungen werden (und nicht nur bildlich)
in Gewichtsverhiltnissen gedacht, bestimmen sich riick- und
vorwirkend, konnen sogar borgweise bei verschiedenen Men-
schen ausgeglichen werden. Bei dieser unerbittlichen Wir-
kung der Handlungen hat das handelnde Subjekt das grisste
Interesse, diesen objektiven Werth auch subjektiv zu erkennen.
Dies wird beim Frommen durch die positive Satzung erreicht,
beim Sufi durch Q‘ﬁj;ﬁ und A;’/._,o. Hiermit ist also Ihn
Haldn wiederum beim Ausgangspunkt seiner Untersuchung
angekommen, den eigenartigen Empfindungen, die im Ver-
laufe des ascetischen Lebens entstehen und den Sufi vom
Frommen unterscheiden. Der rationalistisch unternommene
Erklirungsversuch hat hiermit sein Ende erreicht. Die noch-
malige Zusammenfassung des Resultates lautet: c)‘ 7%1‘:)
s

SNy Jyoadly )l e il Raalss LedS pgiinpl doof
fp wiosl=ll (ye das Gx.ﬂ A;'}J‘, bem S5O &
Lm).JL.C J,‘ L.@.Jm 6})'};9) el o Lolio  Owyelt ;..ii.‘&wg
,Es ist also klar, dass ihr ganzes Sonderverfahren darin be-
steht, dass man sich selbst fiir alle Handlungen und Unter-
lassungen zur Rechenschaft zieht, und diese, adwdk und ma-
vigid bezeichneten, aus den Seelenkimpfen entstehenden
inneren Gefiihle und Empfindungen systematisch behandelt.
Dann erlangt der Aspirant einen gewissen Standpunkt und
steigt zu immer héheren Standpunkten auf.*

Im weiteren Verlauf dieses ganzen sehr ausgedehnten
Abschnittes iiber den Sufismus wird auf die allméhliche Aus-
bildung der sufischen Wissenschaft, namentlich der sufischen
Litteratur eingegangen. Aber dies alles erhebt sich auf der
Grundlage der einleitenden, hier niher dargelegten Abschnitte:
diese gerade bilden unstreitic den anziehendsten Theil des

Ganzen.
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Obwohl die letzten Zeilen wenig erkl

aren, vielmehr durch

die daselbst unerkliirt gebliebenen Begriffe A 1),,0 und

. . . d’)o’
die ganze Darstellung wie ein Reif sich zus

ammenschliesst,
indem es bei den sufischen Empfindungen als solchen bleibt,
so ist doch der Standpunkt Ibn Haldtins kiihn genug, denn
er geht von Thatsachen des allgemeinen Seelenlebens aus, ist
aber, wie es scheint, auf halbem Wege stehen geblieben, da
er die sich ergebenden Schliisse mit Riicksicht auf die posi-
tive Religion wohl nicht zu ziehen wagte,

Die Methode Ibn Haldtins bietet, was auch ihre Schwichen

im Resultat sein méogen, den Vorzug, dass sie auf die speku-
lativen und theoretischen Ausbildungen oder richtiger , Ver-
bildungen* des Sufismus nicht eingeht, sondern denselben, wie
dem Historiker nahe liegt, seiner natiirlichen Entstehung
nach zur Darstellung bringt. Auf dieser natiirlichen Grund-
lage erhebt sich der Sufismus zu einem System der prak-
tischen Moral im muhammedanischen Sinne! d. h. behaftet
mit dem unertriglichen Widerspruch, dass das Subjekt sich
bloss zuschauend verhilt bei dem Getriebe sich nothwendig
bedingender Vorginge, innerhalb deren stehend es dennoch
nach einer hochsten Vollkommenheit streben soll.

Diese Sachlage mochte aber dazu dienen, die immer
wiederholte Klage iiber die Dunkelheit, Unverstindlichkeit
und Verworrenheit der Zeugnisse iiber den Sufismus zu recht-
fertigen. Man konnte sich fiir berechtigt halten alle Ver-
suche einer Darstellung des sufischen Systems mit den Worten
Schmélders! zuriickzuweisen: e Cotifisme n'est pas un systéme
philosophique ; il ne Jforme pas hon plus une secte religieuse ;

Jamais un musulman ne ' consideéré ni comme lun ni comme

1 Hssai sur les écoles DPhlilosopliques chez les Arabes s, 2086,
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UCautre: c’'est une maniére de vivre, une sorte d’ordre monastique,
si Uon veut el rien de plus. Le Coufi suppose que la vérité divine
se manifeste immédiatement @ Uhomme, qui la veut oblenir pourvu
que retiré, détaché de toutes les passions humaines, on se voue
uniquement @ une vie conlemplative. Kt comme cetle sorte de
révélations est individuelle, comme elle porte sur des choses in-
dicibles et indéfinissables il est clair qu'un ‘systéme scientifique
n'en saurail jamais résulter.

Wenn auch nicht mit dem Sufismus als Ganzem und als
System sich deckend, so doch im Einzelnen mogen die ver-
schiedensten und vielleicht darunter recht freisinnige Er-
ziehungsprinzipe' unter dem Deckmantel des Sufismus und
seiner geheimnissvollen Terminologie geitbt worden sein. Allein
dass die Mystik darinnen nicht zum reinen Ausdruck kommt,
darauf deuten alle ihre #Husseren Einzelerscheinungen - hin.
Der schwirmerische Zug zur Einsamkeit, das selbstquilerische
Versenken ins tiefste Innere, Visionen und ekstatische Zu-
stinde, die Ahnung einer Weltseele und der Wunsch einer
vollstindigen Vereinigung mit ihr, die héufig bemerkte Ver-
wandtschaft der dichterischen Veranlagung mit der mysti-
schen: — dies alles sind Anzeichen, dass der Mysticismus in
einem System des Handelns nicht sein Wesen, sondern viel-
mehr seine Rettung sehen sollte. Es ist von hochstem Interesse,
in dem Bildungsgange eines unserer grossten Geister die
wahre ' Uberwindung und Durchbildung dieser mystischen
Vorstufen zu verfolgen. Goethe hat nicht nur in seiner
jingeren Periode die mannichfachsten und nachhaltigsten Be-
rithrungen mit mystischen Geistern gehabt, sondern auch in
den ,Bekenntnissen einer schonen Seele“ einen bedeutsamen

! Bines der interessantesten Beispiele giebt Leyden Asiat. Res. XI
durch seine Darstellung der Rosheniah sect and its founder Bdyezid
Ansari.
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Beitrag zum Verstindniss des Mystischen in der Menschen-
natur geliefert.

Der Mysticismus liesse sich mit einem Ausdrucke Sprengers
als hypertrophy of the retigious feelings' erkliren: als die krank-
hafte, einseitige Ausbhildung einer zarten, tiefangelegten Natur.
Es ist leicht denkbar, dass, ebenso wie die Temperamente,
die Natur zwar vereinzelt aber doch zu allen Zeiten und in
allen Volkern Menschen hervorbrichte von erhdhter Reizbar-
keit, deren erste Wirkung die Flucht vor der Bedrdngniss
durch diese heftigen Eindriicke d. i. Hang zur Einsamkeit
wire. Und nun wire die iibersinnliche Welt, wie sie die po-
sitiven Religionen lehren, gerade der natiirlich sich darbie-
tende Hafen, in welchen der Mensch vor der andriingenden
Aussenwelt sich rettet. Auf diesen Standpunkt fiihrt Ibn
Haldtin, wenn er von A,»;iro im Zusammenhang mit dem
religios beschaulichen Leben spricht, sodann auf die Natur
des cﬂ)o! eingeht, welcher die sehr vertiefte arabisch-
persische Auffassung der inneren Wahrnehmung in sich
schliesst, und daraus die Welt der Begriffe als Wissenschaft
des Sufismus (Q;.«ai\'” r.lc) aufzubauen wenigstens einen

Versuch macht.

Bei der geringen praktischen Bedeutung, welche dem
Mysticismus in unseren Tagen beigemessen wird, ist auch die
Behandlung des Sufismus von diesem Gesichtspunkt aus seit
Tholuck in umfassenderer Weise nicht mehr unternommen
worden. Allein fiir das Studium der persischen Dichter, ja
fiir die Cultur des Orients bleibt der Sufismus ein wichtiger
Gegenstand. Er hat seine Wurzeln ins Volksleben gesenkt,
und es ist nicht undenkbar, dass er zur Fanatisirung der

.

! Binleitung seiner Ausgabe des Abd-urrazzak.
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Massen und zur politischen Rolle sich eines Tages noch eben-
so befihigt zeigt, wie der Muridismus in den ersten Decennien
unseres Jahrhunderts bei den Kaukasusvolkern. Bei der
Dunkelheit seiner schriftlichen Zeugnisse aber wird ein hoherer,
kritischer Standpunkt, wie ihn Ibn Hald{in zu gewinnen suchte,

fiir das Studium des Sufismus kaum zu entbehren sein.
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Titel der citirten Biicher.

Transactions of the literary society of Bombay London 1819 (A treatise
on Sufiism, or Mahomedan Mysticism by the Lieutenant James William
Graham).

v. Hammer: Geschichte der schimen Redeliinste Persiens mit einer
Bliithenlese aus zweilundert persischen Dichtern Wien 1818,

Pend-Nameh ou le livre des conseils de Attar ed. 8. de Sacy.
Paris 1819.

Tholuck: Ssufismus sive theosophia Persarum pantheistica. Bero-
lini 1821.

Tholuck: Blithensammiung aus der morgenliindischen Mystik,
Berlin 1825.

Malcolm: The history of Persia from the most ‘early period to
the present time containing an account of the religion, government, usages
and character of the inhabitants of that kingdom. Tondon 1829.

Schmolders: Hssai sur les écoles philosophiques chez les Arabes
et notamment swr lo doctrine d’Algazzali. Paris 1842,

"Abdou-r-razziqs Dictionary of the techwical terms of the Sufics,
Ed. by Sprenger. Calcutta 1845,

Definitiones Ali ben Mohammed Dschordschani, Ed. G. Fligel,
Lipsiae 1845,

Die Erfrewung der Geister von ‘Omar ben Suleimdn. Tirkisch und
Deutsch. Herausg. v. L. Krehl. Leipzig 1848, ;

Garcin de Tassy: La poésie philosophique et religicuse chez les
Persans. — Le langage des oiseaux. Paris 1856,

Palmer: Oriental Mysticism: a treatise on the sufistic and unitary
theosophy of the Persians. Cambridge 1867.

Brown: The dervishes or oriental spiritwalism. London 1868,

Krehl: Beitrige zur Charakteristik der Lehre vom Glauben im Islam.
Leipzig 1877,

Whinfield: Gulshan i raz: the mystic rose garden of Sa'd wud
din Mahmud Shabistari. TLondon 1880,

(Die iibrigen Citate sind an ihrer Stelle mit vollstindigem Titel an-

gegeben,)




Lebenslauf.

Ich, Herman Heinrich Frank, geboren am 2. August 1853
zu Wikoline (Schlesien), absolvirte von Michaelis 1865 bis
ebenda 1873 das Grymnasium zu Lauban und studirte auf den
Universititen Gottingen, Tiihingen und Berlin anfangs Sans-
crit, dann die Rechte. Nach Ablegung der ersten juristischen
Priifung  fungirte ich als Referendar an den Gerichten von
Ehrenbreitstein, Neuwied und Liegnitz von August 1878 bis
October 1879 und an der Regierung zu Breslau, sowie dem
Landrathsamte zu Guhrau bis October 1881. Von da ab
trieb ich auf der Universitit Leipzig Persisch, Arabisch und
Tiirkisch und promovirte daselbst am 2. August 1884. Die
Priifungsfiicher waren: Persisch, Arabisch und Philosophie.
Allen meinen geschiitzten Herrn Lehrern und Gonnern, ins-
besondere aber meinem hochverehrten Lehrer, Herrn Geeheim-
rath Professor Dr. Fleischer, dessen Giite ich die Forderung
meiner orientalischen Studien zumeist verdanke, spreche ich

hierdurch 6ffentlich meinen tiefgefithlten Dank aus.

Die Vorstudien zur vorliegenden Dissertation fiihrten auf
ein so schwieriges und so ausgedehntes Arbeitsfeld, dass sich
vor der Hand nur ,Beitriige® liefern liessen, deren Verarbei-
tung zu einem grosseren Ganzen der Zukunft vorbehalten

bleiben muss und hoffentlich durch die lebendige Anschauung
g g



an Ort und Stelle manche Forderung erfahren wird, die auch
die fleissigste Thétigkeit in der europiischen Studirstube
nicht zu geben vermag.

Schliesslich erfiille ich an dieser Stelle die angenehme
Pflicht, dem Geheimen Hofrath Herrn Oberbibliothekar
Dr. Pertsch in Gotha fiir die dusserst liberal gewithrte Be-
nutzung der gedruckten und handschriftlichen Schiitze der
Herzogl. Gothaer Bibliothek, sowie fiir manchen . niitzlichen
Wink in Bezug auf die einschliigigen Quellen und Litteratur
meinen verbindlichsten Dank auszusprechen.

Geschrieben zi' Leipzig im October '1884.

Herman Frank.
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