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DIE IBADIY A IN DER ISLAMISCHEN
HARESIOGRAPHIE

Abdel-Hakim Ourghi, Freiburg im Breisgau

Abstract

Until today the Ibadites never want to be brought into connection with the Harigites although the
emergence of the Ibadiya can be regarded in several ways as a product of the movement of the
Harigites in early islamic times. Both, Ibadite scholars and modern authors are concerned with a
belated interpretation of the historic events in a way to be considered as backward projections.

It is usually assumed that the muslim historians and heresiographers bear the responsibility for this
distortion of Ibadite history. In this article shall be evaluated from a critical point of view how
muslim heresiographers define the Ibadiya and how they relate to its teachings and religious prin-
ciples. Some characteristics of the muslim heresiographies will be discussed at first.

Die islamische Glaubensgemeinschaft der Tbaditen (Tbadiya)' ist in mehrfacher
Hinsicht ein Relikt aus frithislamischen Zeiten. Trotz der religiosen und politi-
schen Wandlungen, die die islamische Welt in ihrer Geschichte erlebte, ist es
den Ibaditen gelungen, in einigen arabischen Lindern zu iiberleben, nimlich in
Oman und als Minderheit in Nordafrika: Tm Wadi Mizab in Siidalgerien, auf der
Insel Garba in Tunesien und im (Gabal Nafusa in Libyen. Thre soziale und dokt-
rindire Identitit ist das Produkt einer defensiven Uberlebensstrategie. Ihr prozen-
tualer Anteil an der Gesamtheit der Muslime ist leider nicht bekannt. Der Grund
dafiir mag politischer Natur sein. Fiir Algerien vermutet Bendrissou, dass die
Zahl der Ibaditen 0,5% der gesamten Bevdlkerung nicht iiberschreitet.” Jedoch
liegt keine staatliche Statistik iiber thren Bevolkerungsanteil im Wadi Mizab vor.
Eine offizielle Erfassung mag dadurch erschwert werden, dass viele Ibaditen
wegen ihrer Handelstitigkeit in ganz Algerien unter der malikitischen Bevdlke-
rungsmehrheit verstreut sind.

Bis heute streiten die Ibaditen mit Vehemenz ithre Verbindung zu den Hari-
giten ab. Sie fithlen sich beleidigt und in ithrem Glauben gekrinkt, wenn sie als
Harigiten bezeichnet werden. Die Reaktion der Ibaditen ist nur zu verstindlich,

1 Zu Literatur iiber die Entstehung dieser Konfession siehe LEWICKI, 1971b: 669-671; DERS,
1971¢:51-69; WILKINSON, 1982:125-144; HULAYFAT, 1978:64-115; NASIR, (1418 [1997]):
79-125; ATSET, (1420 [1999]):7-17; OURGHI, (im Druck):42ff.;; MADLUNG, 2006:51-57.

2 BENDRISSOU, 2000, Bd. 2:2.
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1044 ABDEL-HAKIM QURGHI

da einige sunnitische Gelehrte bis heute mit aller Deutlichkeit vor dem Gebrauch
der ibaditischen Werke warnen. Ein Beispiel dafiir ist der wahhabitische Gelehr-
te Al Salman, der vor der Quelle al-Gami® as-sahih warnt. Diese Quelle ist unter
dem Namen a/-Musnad bekannt, eine Haditsammlung von einem der wichtigs-
ten ibaditischen Gelehrten, ndmlich Abu ‘Amr ar-Rabi® b. Habib b. ‘Amr al-
Farahidi (st. zwischen 180/796 u. 190/806)°. Al Salman behauptet, dass dieser
Gelehrte zu den “Gelehrten des Irrtums” zu zéhlen ist.*

In fast allen ibaditischen Biichern wird Stellung zur Frage nach der histori-
schen Verbindung mit den Harigiten bezogen. Madelung zufolge sind Berichte
iiber die Frithzeit der Ibadiya Riickprojektionen der spiteren Autoren.” Beson-
ders die modernen Ibaditen sind stets um eine nachtrigliche Interpretation der
historischen Ereignisse bemiiht, wodurch sie glauben machen wollen, sie seien
keine Harigiten. Sie sind der Meinung, die anderen muslimischen Historiker und
vor allem die Hiresiographen hitten ihre Geschichte verzerrt. Die ibaditischen
Gelehrten und Wissenschaftler sdlen mit ihren Schriften immer noch auf der
“Anklagebank”™. Nach Ansicht ihrer Gegner soll es das Ziel der Ibaditen sein,
thre Schattenzugehorigkeit zu den Harigiten zu verwischen und sich vor dem
Verdacht einer Verbindung mit dem Extremismus der anderen harigitischen
Gruppierungen zu schiitzen.® Ein anderer ibaditischer Autor namens Salih Nasir
ist der Auffassung, dass die muslimischen Historiker bzw. Héresiographen die
Verantwortung fiir solch eine Verfilschung ihrer Geschichte tragen. Bei ihrer
Geschichtsschreibung hitten sie keine ibaditischen Quellen verwendet. Die hére-
siographischen Werke vertriten in erster Linie die Sichtweise der eigenen Glau-
bensrichtung oder die jeweils herrschende Politik. Sie seien parteiisch, mit Vor-
urteilen beladen und fern von jeglicher Objektivitit. Deshalb zogen es die
Hiresiographen nicht einmal in Erwigung, die Quellen anderer als der eigenen
Glaubensgemeinschaft zu sichten.”

Man mag den modernen ibaditischen Historikern darin Recht geben, dass
die nichtibaditischen Gelehrten kaum Gebrauch von ibaditischen Werken ge-
macht haben. Jedoch muss auch erwihnt werden, dass diese Quellen im Laufe
der Geschichte meist nur schwer zuganglich waren. Abgesehen von der 1baditi-
schen Propaganda in der ersten Hilfte des 2./8. Jahrhunderts unter der Leitung
des nicht 6ffentlich hervorgetretenen Imams Abu ‘Ubayda Muslim b. Abi Karim

WILKINSON, 1985:2321F.

SALMAN, (1415 [1995]), Bd. 2:295ff.

MADLUNG, 2006:57.

AL-GA'BIRI, 1987, Bd. 1:45f.

NASIR, (1418 [1997]):241f.; AS-SABIT, (1420 [2000]):48.

-1 N B W
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DIE IBADIYA IN DER ISLAMISCHEN HARESIOGRAPHIE 1045

at-Tamimi (45/665-145/762) in Basra und wihrend des Rustamidenreiches
(161/778-296/909) in Tahart' kann man am Verhalten der Tbadiya von ihrer
Entstehung bis in die erste Hilfte des 19. Jahrhunderts erkennen, dass sie eine
geheime Glaubensgemeinschaft war, die jegliche Beriihrung mit den anderen
Muslimen ablehnte. Den Gelehrten und Anhéngern der Ibadiya blieb der Kon-
takt zur AuBenwelt verwehrt. Thre religidsen Gesetze verboten den ‘Azzabiten’
jeglichen Umgang mit Fremden. Selbst mit anderen Ibaditen der eigenen Ge-
meinde sollten sie so wenig wie moglich sprechen.'® Schon Ibn an-Nadim (st.
385/995) versuchte vergebens, an die Werke der Hawarig bzw. Ibaditen zu ge-
langen. In seinem Fihrist bemerkt er, dass thre Schriften streng geheim gehalten
wiirden."" Hiresiographien entstanden zwar schon vor dem 4./10. Jahrhundert,
aber erst ab dieser Zeit sind Werke erhalten.

Ein sunnitischer Forscher namens ‘Abd ar-Rahman ‘Utman Higazi bedauert
allerdings, dass die Ibaditen ihre ganze Miihe fiir die Suche nach historischen
Beweisen aufgewendet hitten, um erstens ihre Beziehung zu den Hawarig und
zweitens zu ‘Abdallah b. Ibad zuriickzuweisen. Dariiber hitten sie andere, fiir sie
wichtigere Angelegenheiten vernachlissigt.'” Welche Angelegenheiten gemeint
sind, bleibt unerwidhnt. Diese Kritik erscheint durchaus angebracht, wenn man
sich vor Augen hilt, wie viele Handschriften in den Privatbibliotheken wie etwa
in Wadi Mizab gegenwiirtig vernachlissigt werden. Die Veroffentlichung dieser
Handschriften wiirde mit Sicherheit eimnen wichtigen Beitrag dazu leisten, mehr
Erkenntnisse iiber die Ibadiya zu gewinnen."

Ich méchte in dem vorliegenden Artikel nicht die Beziehung zwischen den
Harigiten und Ibaditen behandeln. Angesichts der bisherigen westlichen und

8 DANGEL, 1977; REBSTOCK, 1983; SCHWARTZ, 1983; BAHAZ, 1993.

9 Ein ‘Azzabit ist ein Gelehrter, der ein Mitglied des Gelehrtenrats im Wadi Mizab ist.
Die ‘Azzdba wird von den Ibaditen auch falga genannt. Die grundlegende Funktion die-
ser religiosen und sozialen Institution besteht in der Bewahrung der Einheit der Gemein-
schaft und ihrem Schutz vor fremden Einfliissen. Fur Weiteres siche LEWICK],
1971a:97f; FEKHAR, 1971:1144f.; OURGHI, (im Druck):861f.

10 AL-MAZATI, 1904:901f.

11 IBNAN-NADIM, 1871:182.

12 HiGAzI (1420 [2000]):t.

13 Es ist winschenswert, dass diese Handschriften — moglicherweise durch internationale
Unterstiitzung — das Licht der Offentlichkeit erblicken, oder dass zumindest der Versuch un-
ternommen wird, diese Handschriften zu restaurieren und sachgerecht zu bewahren. Meine
ibaditischen Gesprachpartner in Wadi Mizab haben sich stets fiir eine Zusammenarbeit in
dieser Hinsicht bereit erklirt. Bedauerlicherweise fehlt es ihnen an den finanziellen Mitteln
dafiir.
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1046 ABDEL-HAKIM QURGHI

muslimischen Untersuchungen diirfte feststehen, dass die Ibaditen ein histori-
sches Uberbleibsel der friihen [Jawarig sind. Auch Ibn Ibad, dem die Rolle eines
Begriinders und Richtliniengebers der ersten ibaditischen Gemeinde von den
Ibaditen selbst, insbesondere den modernen, abgesprochen wird, war ein Anhin-
ger der Harigiten vor ihrer Spaltung im Jahre 64/683—4 iiber die Fragen des
takfir (das fur-ungliubig-Erkliren anderer Muslime) und des isti‘rad (das poli-
tisch motivierte Téten anderer Muslime). Die Ibaditen diirfen also mit grofler
Sicherheit als die legitimen Nachfolger der revolutioniren Bewegung gelten und
in historischer Kontinuitit ithrer harigitischen Vorfahren stehen. Muhammad b.
Yusuf Atfaiyas (st. 1914), der bedeutendste Reformer der neuzeitlichen Ibadiya,
1st meines Wissens der einzige Gelehrte, der Ibn Ibad als einen Harigiten und die
Tbaditen als Zweig der frithen Harigiten betrachtete.'* Allerdings sind die Tbadi-
ten mit den extremen Harigiten wie etwa den Azariga nicht gleichzusetzen, da
sie sich von takfir und isti'rad distanzierten und immer eine moderate Haltung
gegeniiber den ahl al-gibla einnahmen. Die Ablehnung der starken Bezeichnung
“Harigiten” ist sicherlich auf die pejorative Konnotation zuriickzufiihren, die
dieser Begriff bei allen Muslimen besitzt.

Mein Hauptinteresse soll der Frage gelten, wie einige muslimische Hiresio-
graphen die Ibadiya definieren und wie sie auf die Glaubenslehre und die religi-
Osen Grundsitze der lbadiya eingehen. In diesem Zusammenhang mochte ich
zundchst einige Charakterziige der muslimischen hdresiographischen Schriften
erortern. Das einzige ibaditische hiresiographische Werk wird in diesem Zu-
sammenhang ebenfalls in Betracht gezogen werden.

Anstol3 des vorliegenden Aufsatzes ist der Artikel von Keith Lewinstein,
der eine textkritische Untersuchung islamischer Haresiographien am Beispiel der
Azariga vornimmt. Der Artikel versucht, Versatzstiicke aus den hiresiographi-
schen Texten zu identifizieren und zu isolieren, wobei inhaltliche, stilistische
und intentionale Aspekte beriicksichtigt werden. Der Autor i1st darum bemiiht,
digjenigen Fragmente einander wieder zuzuordnen, die urspriinglich aus dersel-
ben Quelle stammten, ihnen also ihren Kontext — soweit er bewahrt worden ist —
zurﬁckzugeben.15 Der erste Autor, der sich mit diesem Thema betasste, war ‘Al
Yahya Mu‘ammar (1919-1980), ein Ibadit aus Libyen. Er untersucht die Ibadiya
nicht nur anhand der Aussagen einiger Hiresiographen, sondern auch anhand der
Aussagen moderner muslimischer Autoren und zieht auch einige Islamwissen-

14 ATFAIYAS, (°1328 [1910]):159f. Siche auch die Ubersetzung dieses Werks in CUPERLY,
1973:102.
15 LEWINSTEIN, 1991.

AS/EA LXTF4+2008, S. 1043-1070



DIE IBADIYA IN DER ISLAMISCHEN HARESIOGRAPHIE 1047

schaftler in Betracht. Trotz der wertvollen Literaturhinweise geht er nicht eigent-
lich quellenkritisch vor. Quellen bzw. Sekundirliteratur werden mehr oder we-
niger willkiirlich zusammengetragen. Das verbliiffendste Charakteristikum, das
bei der Betrachtung des gesamten Werkes ins Auge sticht, ist der permanente
und erbitterte Versuch, die Ibadiya zu verteidigen und in einem guten Licht er-
scheinen zu lassen. Dabei geht die gebotene Objektivitit verloren. Dem Autor
gelingt es nicht, von seiner ibaditischen Herkunft abzusehen. Allerdings bleibt
ihm der Verdienst, sich um die Annidherung an andere muslimische Rechtsschu-
len bemiiht zu haben.'®

1  Merkmale der muslimischen Hiresiographie

Die Entstehung der verschiedenen islamischen Glaubenskonfessionen (firag)'’
und ihrer Untergruppen ist auf das historische und politische Urtrauma der isla-
mischen Geschichte zuriickzufiihren. Der Dissens unter den Muslimen der ersten
Stunde begann mit dem Kampf um die Herrschaft tiber die Gemeinde (mas’alat
al-imama aw al-hilafa). Nach dem Tod des Propheten Muhammad kam es unter
den Muslimen zum Streit iiber die Nachfolge. Wihrend des Kalifats von ‘Utman
b. ‘Affan (reg. 24/644-35/656) erreichte diese Auseinandersetzung neue Dimen-
sionen. Seine Ermordung wurde zum Ausgangspunkt eines Biirgerkrieges unter
den ehemaligen Glaubensbriidern. Die Lage verschirfte sich mit der Ubernahme
des Kalifats durch den Schwiegersohn des Propheten, ‘Ali b. Ab1 Talib (35/656—
40/661). Nach der Schlacht von Siffin (37/657) war die Spaltung der ersten Ge-
meinde endgiiltig. Die Schlacht endete mit einem Schiedsspruch (tahkim), den
die meisten muslimischen Historiker und Haresiographen als Ausgangspunkt fiir
die Entstehung der verschiedenen islamischen Glaubenskonfessionen betrachten.

16  MU‘AMMAR, 1987:3951t.

17 Der Terminus firag (Sing. firga: Gruppe, Glaubensgemeinschaft) — ein Nomen vom arabi-
schen Verbstamm faraqa (teilen, abtrennen, unterscheiden) — hat nicht immer eine pejorati-
ve Konnotation in der Terminologie der islamischen Gelehrten bzw. Autoren. Fir viele [s-
lamwissenschaftler scheint hingegen die Ubersetzung des Begriffes firga mit “Sekte”
problematisch, da es deren Gegenstick, namlich die “Kirche”, im Islam nicht gibt. Jede
Gruppe in der Geschichte des Islam bezeichnet sich als firga. Sogar der Prophet selbst
sprach von firaq (siehe unten zur Aussage des Propheten). Problematisch scheint es jedoch,
wenn eine firga als firga dalla (“irregehende Gruppe™) bezeichnet wird. Dann sind wohl
Sekten gemeint. Jede firqa hingegen bezeichnet sich selbst als al-firqa n-nagiva oder mu-
higga (“auserwihlte” oder “die Wahrheit sagende Gruppe”).
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1048 ABDEL-HAKIM QURGHI

Die Zersplitterung der ersten Gemeinde war also politisch bedingt. Sie ge-
wann allmihlich deutlichere Gestalt durch politische Kontroversen und Diskus-
sionen unter den Gelehrten der nunmehr entstandenen verschiedenen Gruppie-
rungen, die spiter in theologische und dogmatische Differenzen miindeten. Jede
Gruppe wollte sich von den anderen unterscheiden und so religids und politisch
legitimieren. Schon bald befassten sich einige Gelehrte ausfithrlich mit diesen
firag und ihren theologischen und politischen Doktrinen, um zu ermitteln, wel-
che firga sich auf dem Weg Gottes und der Tradition des Propheten befindet und
welche davon abgewichen ist. In der islamischen Literatur sind solche Gelehrte
unter dem Namen Kuttab al-maqalat oder Kuttab al-milal wa-n-nihal (die Auto-
ren der dogmatischen Lehren der verschiedenen islamischen Konfessionen: die
sogenannten Hiresiographen) bekannt.

Schon 1m Jahre 1911 verwies Goldziher auf eine Rethe von Schriften mit
religionsgeschichtlichem Inhalt, die in der dlteren arabischen Literatur zu finden
sind. Er stiitzte sich auf Ibn an-Nadims Fihrist und bemingelte, dass der damali-
gen Islamwissenschaft groBtenteils nur die Titel solcher Werke bekannt waren.'®
Inzwischen sind zahlreiche Werke dieses Literaturgenres ediert worden, wo-
durch unsere Kenntnisse iiber die muslimischen firaqg sehr erweitert wurden.

Die Haresiographen sind keine Historiker im wahrsten Sinne des Wortes.
Sie setzen sich kaum oder tiberhaupt nicht mit der Entstehungsgeschichte und
den Biographien der Begriinder der 1slamischen firag bzw. den historischen Er-
eignissen auseinander. Auch die historischen Weiterentwicklungen der Ideensys-
teme bleiben unbeachtet. Eine genauere Gruppierungsgeographie war offenbar
von keinem grofleren Interesse. Nur selten wird dariiber berichtet, wo die jewei-
ligen Glaubensgruppierungen verbreitet waren."

Vielmehr haben wir es mit Autoren zu tun, die auf die Grinderfiguren ein-
zelner firag hinweisen und die dogmatischen und politischen Lehren (magalat
al-firaq) behandeln. Abgesehen von der Frage der Objektivitit bzw. der Subjek-
tivitit haben solche Werke einen gewissen Beitrag zum Verstindnis der musli-
mischen Glaubensgemeinschaften geleistet. Kenntnisse tiber die frithislamische
Geschichte basieren unter anderem auf haresiographischen Quellen. Allerdings
sind diese zumeist sunnitischer Herkunft. Uberdies sind viele Originalquellen
nicht erhalten.?® Auch fiir die Islamwissenschaft sind bislang die hiresiographi-
schen Werke die Hauptquelle iiber frithislamische Glaubensgemeinschatten ge-

18  GOLDZIHER, 1911:3494F.
19  STROTHMANN, 1929-1931:205.
20 LEWINSTEIN, 1991:251.
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wesen, da viel heterodoxe Literatur nicht bzw. nur durch Hiresiographen iiber-
liefert wurde. An den meisten Hiresiographien fallen bereits auf den ersten Blick
zwel Charakteristika auf. Sie sollen im Folgenden behandelt werden.

l.a Die versprochene Objektivitdt

Die inhaltliche Einfiihrung zum Thema ist in den meisten Hiresiographien sehr
kurz, die Fragestellung wird aber doch prizise beschrieben. Es ist iiblich, die
methodische Vorgehensweise der fritheren Hiresiographen scharf zu kritisieren
und Beispiele schuldig zu bleiben. Das selbsterklirte Ziel dieser Werke besteht
darin, sich durch Objektivitit von den frithen Héiresiographen zu unterscheiden
und lediglich die Lehren der firag autf moglichst neutrale Weise zu referieren. Es
gehe nicht darum, Polemik zu betreiben. Hierzu mdéchte ich einige Beispiele
anfithren.

Ein Vorreiter auf dem Gebiet der Hiresiographie i1st Abn 1-‘Abbas ‘Ab-
dallah b. Muhammad al-Anbari mit dem Beinamen Tbn Sirdir, vornehmlich be-
kannt als an-NaSi’ al-akbar (st. 293/906), dessen Werk Masa’il al-imama wa-
mugtatafat min kitab al-awsat fi I-magalat von Josef van Ess herausgegeben und
mit einer Erliuterung versehen wurde. Der mu‘tazilitische Gelehrte bemerkt in
seiner Einleitung, dass er dem Leser in Kiirze die Glaubenslehren der firag er-
kldren und auf die Begriinder jeder Konfession hinweisen wolle. Er habe bereits
alle, die zu ihm im Widerspruch stehen, in seinen fritheren Biichern griindlich
kritisiert. Daher eriibrige es sich, gegen sie zu polemisieren.?’

Eine Generation spiter kritisierte Abu |-Hasan al-Af‘ar1 (st. 324/935-6)
solche Gelehrten. Er gilt mit seinem Werk als eine maligebende Autoritit fiir die
nachfolgenden Hiresiographen. Nach eigener Aussage hat er zahlreiche Werke
tiber die nihal wa-d-diyvanat (die Glaubensrichtungen der muslimischen Konfes-
sionen und anderer Religionen, wie etwa die der ahl al-kifab) gelesen. Einige
Gelehrte hitten sich nachlissig tiber die Gruppen informiert, andere hatten sich
beziiglich der Lehre ihrer Gegner véllig geirrt. Ohne genaue Priifung der Uber-
lieferungen hitten manche sogar Liigen verbreitet mit der Absicht, die Anhiinger
anderer Konfessionen zu schmihen. Dies sei nicht die Methode der Scharfsinni-
gen und der Kritikfdhigen. Er selbst wolle keine Polemik betreiben. Sein Ziel
liege vielmehr darin, die Dogmen der Konfessionen zu erkliren und zusammen-
zufassen. ™

21 van Ess (Hrg.), 1971:25; arabische Version des Gelehrten siche ebd., S. 21; zum Teil kri-
tisch dazu MADELUNG, 1980:2201%.
22 AL-ASARI, (*1382 [1963]):1; LEWINSTEIN, 1991:252f.
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1050 ABDEL-HAKIM QURGHI

Der andalusische Gelehrte Ibn Hazm (st. 456/1064) griff diese Kritik auf.
Er fand die Schreibweise einiger Haresiographen sehr kompliziert, so dass nicht
einmal die Sachkenner (ai! al-fahm) den Inhalt begreifen konnten. Andere Ge-
lehrte seien stark vom eigentlich beabsichtigten Thema ihrer Werke abgewichen.
Sein Ziel sei es, die Lehren der verschiedenen Glaubensgemeinschaften ver-
stindlich wiederzugeben.”

Der safi‘itische Gelehrte Abu Mansur ‘Abd al-Qahir al-Bagdadi (st.
429/1037)* ist einer der wenigen Hiresiographen, die um eine konstruktive
Methodik bei der Behandlung der firag bemiiht sind — trotz seiner heftigen Po-
lemik gegen all diejenigen, die keine Sunniten sind. Zunichst verweist er in
seiner Einfiihrung darauf, dass das Buch als Antwort auf die Frage eines Gliubi-
gen nach dem Sinn des Prophetenwortes von der Spaltung der muslimischen
Gemeinde entstanden i1st. Im ersten Kapitel des Buches sieht er keinen Grund
dafiir, die Rechtsgelehrten (fugaha’) wegen der unter ithnen herrschenden Mei-
nungsverschiedenheit im Bereich des Rechtes (figh) in verschiedene firag zu
untergliedern. Es handle sich um subjektive Urteilsbildung (igfihad) und auch
Gelehrte konnten dabei Fehler machen. Sie seien sich jedoch tiber die Grund-
prinzipien (usil) des Islams einig. Die tadelnswerten Gruppen seien diejenigen,
die sich von der auserwihlten firga in theologischen Fragen, wie etwa hinsicht-
lich der Einheit Gottes, seiner Eigenschaften und der Namen unterschieden.
Hierzu gehore auch die Frage des Imamats. Nur unter den Sunniten herrsche
dariiber Konsens. Daher seien sie die gerettete Gruppe (firga nagiva).”

Es lisst sich festhalten, dass al-Bagdadi zufolge der Irrtum der Gelehrten
bei Rechtstragen kein Kriterium ist, um diese zu den irregehenden firag zu zih-
len, da 1m Bereich des igtihad ITrrtiimer vorkommen konnten. Interessanter 1st
aber sein Gedanke, dass die Inhalte der usu/ ad-din einen Malistab dafiir darstel-
len, ob eine firga sich auf dem Wege Gottes und der Tradition des Propheten
befindet oder nicht. Jede firga kann zu den Auserwihlten gehdren, wenn sie dem
usul ad-din-Konzept der Sunniten folgt.

23 IBNHazMm, (1321 [1903]), Bd. 1:2

24 ‘Abd al-Qahir al-Bagdadi ist der einzige Gelehrte in der Geschichte der muslimischen Hére-
siographen, welcher zwei Werke zu diesem Thema schrieb. In seinem Werk al-farg bavna
al-firag (S. 88f.) verweist er auf sein erstes Werk mit dem Titel Kitab al-milal wa n-nikhal.
Ein rascher Vergleich zwischen den beiden Werken ldsst konstatieren, dass sein zweites
Werk eine gepriifte und iiberarbeitete Version des ersten Werkes ist. Das zweite Werk bein-
haltet neue Informationen, und einige Wiederholungen wurden vermieden. AL-BAGDADI,
1970:42; DERS., 1978:88f; TRITTON, 1954:936.

25 AL-BAGDADI, *1978:6f.
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As-Sahrastani (st. 548/1153) wendet al-Bagdadis Methodik an und baut sie
weiter aus. Zuerst weist er darauf hin, dass die frithen Héresiographen auf ver-
schiedene Art und Weise die 1slamischen firag behandelt und keine einheitliche
Basis gehabt hitten, die aus Quellen und Texten (as/ wa-nass) bestehen sollte.*
Die Frage, wer diese Hiresiographen waren und welche Methode sie verwende-
ten, wird von thm nicht weiter behandelt. Auch fiir ithn bildet die Beachtung der
usul ad-din das wichtigste Kriterium zur Unterscheidung der Glaubensgemein-
schaften. Nicht jede Gruppe, die sich durch irgendeine Lehre (magala) oder
einen Sachverhalt (masala) von anderen unterscheide, sei somit gleich als eine
firga zu betrachten. Sonst wiirde die Zahl der firag und ihrer Lehren ins Gren-
zenlose steigen. Leider fithrt a§-Sahrastani keine Beispiele dafiir an. Es ist aber
davon auszugehen, dass er Kritik an jenen Hiresiographen iibt, die einige Grup-
pen als firag betrachten, nur weil sie sich von anderen durch eine einzige Lehr-
meinung unterscheiden. Er gibt deshalb die zwei folgenden methodischen Vor-
aussetzungen fiir sein Vorhaben an: erstens moéchte er bei der Darlegung und
Definition der firag ohne Fanatismus (fa‘assub) nur das verwenden, was er in
thren Werken vorfand. Zweitens will er die richtigen magalat von den falschen
und die erlaubten von den verbotenen unterscheiden .’

Als letztes Beispiel soll hier Fahr ad-Din ar-Razi (st. 606/1209) genannt
werden. Der Herausgeber seines Werkes iiber die firag lobt den Gelehrten dafiir,
dass er im Gegensatz zu anderen Hiresiographen die firag gerecht behandelt,
nicht gegen sie polemisiert und sie verunglimpft habe.*®

1.b  Die religiése Begriindung fiir die muslimische Gemeindespaltung

Das zweite Merkmal 1st der Versuch der meisten Hiresiographen, religiose Be-
weise 1m Koran und in der Sunna zu finden, die die Spaltung der ersten muslimi-
schen Gemeinde und die Entstehung der verschiedenen Konfessionen legitimie-
ren. Hierbei berufen sie sich vor allem auf den sogenannten hadit al-iftirag.
Dieses angebliche Prophetenwort wird manchmal durch Koranstellen untermau-
ert. Laut an-Nasi’ soll der Prophet gesagt haben:

“Die Gemeinde Moses’ ist in einundsiebzig konfessionelle Gruppen gespal-
ten. Nur eine davon geht ins Paradies, und der Rest geht in die Hoélle. Die Ge-
meinde Jesus’ ist in zweiundsiebzig gespalten. Nur eine davon geht ins Paradies,

26 AS-SAHRASTANI, (“1413 [1992]), Bd. 1:20.
27  Ebd., Bd. 1:20ff,
28  AR-RAZI, (1356 [1938]):2.
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und der Rest geht in die Holle. Meine Gemeinde wird sich in dreiundsiebzig
spalten. Nur eine davon geht ins Paradies, und der Rest geht in die T6lle.””

Anders als an-Nasi’ erwihnt a§-Sahrastani die erste Hilfte des hadit iiber
die Leute der Schrift nicht. Die Prophetenaussage beginnt bei ihm mit der Spal-
tung der Gemeinde Muhammads in dreiundsiebzig konfessionelle Gruppen, von
denen nur eine gerettet und die anderen zugrunde gehen wiirden. Er fithrt die
Aussage fort:

[...] [Der Prophet] wurde gefragt, wer al-firga an-nagiva sei. Er antwortete: Die ahl as-
sunna wa-I-gama‘a. Er wurde gefragt, wer diese seien. Er erwiderte: Mad ana ‘alavhi wa-
ashabi (“was ich und meine Gefihrten befolgen’).

Um zu bekriftigen, dass die ah! as-sunna die gerettete und auserwihlte Gruppe
sei, wihrend die anderen fehlgeleitet seien, zitiert a§-Sahrastani Sure 7, Vers
181:

Und unter denjenigen, die wir geschaffen haben, gibt es eine Gemeinschaft (wmma) (von
Leuten), die (ihre Gefolgschaft) nach der Wahrheit leiten und danach Gerechtigkeit iiben.®

Auch der hanbalitische Gelehrte Abii I-Farag ‘Abd ar-Rahman b. al-Gawzi (st.
597/1200)*" erwihnt diese Aussage des Propheten in seiner hiresiographischen
Schrift mit dem Titel Talbis Iblis, die nicht nur die firaq behandelt, die den Weg
des Teufels eingeschlagen haben, sondern auch einige sunnitische Gelehrte, wie
etwa Abii Hamid al-Gazali (st. 505/1111), die seiner Meinung nach irre gegan-
gen sind, weil sie in die Lehre des Islams unerlaubte Innovationen eingefiithrt
haben. Allerdings unterscheidet er sich von a§-Sahrastani dadurch, dass er auch
die Teilung der ahl al-kitab in zweiundsiebzig konfessionelle Gruppen erwihnt.
Dariiber hinaus zitiert er einige Koranverse wie etwa Sure 6, Vers 153, in denen
betont wird, dass die Glaubigen nur den Weg Gottes und nicht die verschiedenen
anderen Wege (subul) befolgen sollen.’” Wir haben es also eigentlich mit der
gleichen Aussage wie der des Propheten zur einen geretteten konfessionellen
Gruppe zu tun. Jedoch wurde diese Aussage unterschiedlich iiberliefert.

Im Vergleich zu den Sunniten haben die 1baditischen Gelehrten das Gebiet
der Hiresiographie bzw. die Geschichtsschreibung der Ibadiya stark vernachlis-

29 vANESs, 1971:20; WENSINCK, 19361988, Bd. 7:136.
30 AS-SAHRASTANI, (*1413 [1992]), Bd. 1:19f.

31  Laousrt, 1971,

32 AL-GAwZI 2192871
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sigt. Abgesehen von einigen frithen ibaditischen Geschichtsschreibern, die sich
samtlichen Generationen von Gelehrten seit der Entstehung der Tbadiya — wenn
auch nicht avsfithrlich — widmeten, beschiftigten sich die Ibaditen iiberwiegend
mit ihrer eigenen Glaubenslehre oder mit threr Verbindung zu den Hawarig. Das
wichtigste Gebot ihrer Gelehrten war immer die Aufrechterhaltung der Einheit
ihrer Angehorigen. Die Sicherung ihres Uberlebens als Minderheit, besonders in
Nordafrika, hatte Vorrang vor der Verbreitung ihrer Schriften unter den Wider-
sachern. Daher bestand ihre existentielle Logik in erster Linie darin, sich und
thre Glaubenslehre vor der stindigen Bedrohung durch andere Muslime zu
schiitzen.

Lediglich ein einziges Werk iiber dieses Thema ist ndher bekannt. Der
omanische Gelehrte Aba Sa‘idd Muhammad b. Sa‘id al-Qalhati, dessen Werk den
Titel al-Ka$f wa-I-bayan tragt, setzte sich mit den islamischen firaqg auseinan-
der.” Ein weiteres Werk, erhalten in einer Handschrift, stammt von Abn ‘Umar
‘Utman b. Halifa al-Margani (6./12. Jh.), der aus Suf — dem heutigen al-Wad in
Studalgerien — stammte. Er schrieb ein Werk mit dem Titel Risala fi I-firag. Eine
Handschrift dieses Werkes 1st in einigen Privatbibliotheken 1im Wadi Mizab zu
finden, eine andere in der Universititsbibliothek der ukrainischen Stadt Lwow
(dt.: Lemberg) unter der Nr. 1088 II (Handschriftensammlung).**

33 LEWINSTEIN verwendet die Handschrift des British Museum (Arabic MS, Br. Mus. Or. 2606,

datiert von 1164), kann aber leider keine zeitlichen Angaben zu al-Qalhati machen. Er weist
nur darauf hin, dass Wilkinson meint, der Gelehrte habe im siebten Jahrhundert n.H. gelebt.
Dagegen meint Cook, dass al-Qalhati im flinften Jahrhundert n.H.. lebte. Schliefflich dullert
Lewinstein, dass die Angaben der Handschrift untersucht werden miissten. Offenbar ist ihm
entgangen, dass Schacht im Dezember 1952 und Januar 1953 diese Handschrift in der Bib-
liothek des ma‘had al-Quth in Bani Yasgan (Ms.: Q 747, datiert vom 1294) gefunden hatte.
ScHACHT weist darauf hin, dass diese Handschrift aus zwei Binden besteht. Der erste Teil
beinhaltet Theologie- und Glaubensthemen. Der zweite Teil ist historisch und polemisch.
Leider wissen wir nicht, warum er den zweiten Teil nicht als eine hiresiographische Schrift
bezeichnete.
Der zweite Teil der algerischen Handschrift wurde im Jahre 1984 in Tunis herausgegeben.
Auch bei diesem Herausgeber erfahren wir leider nicht viel iiber die Lebensdaten des Ge-
lehrten. Genau wie Schacht beruft er sich auf BROCKELMANN (19431949, Bd. 2:568) und
meint, dass das Werk vor 1070/1659 verfasst wurde. Interessanterweise verwendet der Au-
tor die zwei Exemplare der Handschrift des British Museum sowie des ma‘had al-Quth.
ScHACHT, 1956:292; Coox, 1981:234; WILKINSON, 1982:242; LEWINSTEIN, 1991:264f; AL-
(QJALHATI, 1984.

34  LEWICKI, 1934:278. Zu mehr Angaben iiber diesen Gelehrten sieche GAMTYAT AT-TURAT
(1420 [1999]), Bd. 3:601f.
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Al-Qalhatis hiresiographische Schrift fingt mit einem Bericht tiber die vier
rechtgeleiteten Kalifen und die wichtigsten historischen Ereignisse dieser Epo-
che an. Erst danach ist die Rede von der oben zitierten Aussage des Propheten:
al-Qalhati fithrt die gleiche Variante an. Allerdings weist er zuerst darauf hin,
dass die magus (die Anhinger des Mazdaglaubens) sich in siebzig Gruppen ge-
spalten hitten. Bei der Erklarung dieser Aussage beruft sich der Gelehrte auf
Sure 59, Vers 7. Die auserwilhlte firga sei diejenige, die die Botschaft des Pro-
pheten befolge. Die irregehenden firag seien diejenigen, die nicht auf das ver-
zichtet hitten, was thnen der Prophet verwehrt habe. Der Gelehrte 1st der Auftfas-
sung, dass die Religion Gottes nur eine einzige (din allah wahid) sei, auch wenn
die magalat der Muslime unterschiedlich seien.®® Und tatsichlich werden viele
firag in seinem Buch nicht in Betracht gezogen.

Aus diesen zwei Merkmalen ldsst sich folgende Schlusstolgerung ziehen:
Sicherlich war das politische Trauma der ersten muslimischen Gemeinde, die
Ermordung ‘Utmans sowie der auf sie folgende Biirgerkrieg, der ausschlagge-
bende Grund fiir ihre Spaltung. Jedoch versuchten die Hiresiographen, eine
religiose Begriindung anhand des Korans und der Sunna zu finden, als ob in
diesen Quellen bereits die spiter folgenden Geschehnisse der islamischen Ge-
schichte prophezeit seien, und Gott auf den Ablauf der Ereignisse Einfluss nih-
me, die die weitere Geschichte der Gemeinde bestimmen sollten. Der Koran und
die Sunna halfen dabei zu definieren, wer die firqa an-nagiyva sei und welche die
irregehenden firag seien.

Wenn der genannte hadit tatsichlich vom Propheten Muhammad stammte,
dann giibe es eher eine einheitliche Uberlieferung, und nicht diese verschiedenen
Versionen. Unser Anliegen besteht darin, zu zeigen, wie unterschiedlich sie ii-
berliefert wurden. Anscheinend handelt es sich dabei um beliebig neue Wieder-
gaben dieser Aussage durch die Hiresiographen. Also kann man wohl von einer
Félschung in Form von Hinzufiigung neuer Sitze oder Unterschlagung anderer
Sitze sprechen.

Was die vorher behandelte Kritik der Hiresiographen an anderen Kollegen
betrifft, so versuchen sie aut diesem Weg, sich einerseits durch ihre methodische
Vorgehensweise von diesen zu unterscheiden und andererseits den Anspruch zu
verfolgen, die dogmatischen und politischen Lehren jeder firga objektiv zu be-
handeln. Leider vermisst der Leser bei fast allen Hiresiographen genaue Ver-
weise auf die Werke anderer Haresiographen, die sie beil der Behandlung der
firag verwendet haben. Bei den meisten jedoch ldsst sich anhand eines kurzen

35 AL-QALHATI, 1984:99f.
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Vergleichs zwischen den einzelnen Autoren leicht feststellen, wer von wem
abschrieb.

2 Die Ibadiya in der muslimischen Héaresiographie

Wie die anderen Untergruppen der Harigiten-firga zogen die Ibaditen auch die
Aufmerksamkeit der kuttab al-maqdalat auf sich. Bei schiitischen Haresiographen
erfahren wir nur wenig tiber die firag der Hawarig. Zwei davon sollen hier be-
trachtet werden. Der erste ist al-Hasan b. Musa an-Naubahti (st. um 300/912). In
wenigen Zeilen seines Werkes fasst er rasch zusammen, wer die [Jarigiten wa-
ren, nimlich jene Anhinger ‘Alis, die ithn wegen seiner Zustimmung zum
Schiedsgericht verlassen haben. Spiter hitten sie sich in verschiedene Gruppie-
rungen aufgespalten. Bei der Behandlung der “extremistischen Gruppe” der Si‘a
verweist er darauf, dass diese den gleichen Weg der Gewalt und des takfir wie
die Azariqa einschlugen.*®

Sa‘d b. ‘Abdallah al-Qummi (st. verm. 310/922), ein Zeitgenosse an-Nau-
bahtis, iibernimmt an-Naubahtis Aussagen ziemlich wortgetreu und fiigt hinzu,
dass auch die Nagdiya® zu den Hawarig zihle. Sie sei der Meinung, dass die
Gemeinde keinen Imam brauche. Die Menschen miissten sich lediglich an den
Koran halten.*®

Auch bei diesen beiden Gelehrten erweisen sich die Informationen iiber die
Harigiten als spirlich. Die Ibaditen werden iiberhaupt nicht erwihnt. Mogli-
cherweise wusste an-Naubahti gar nicht von deren Existenz. Allerdings geht es
in beiden Werken in erster Linie um die schiitischen firag. Man kann davon
ausgehen, dass die Stiten den Harigiten nicht verzichen haben, dass ‘Abd ar-
Rahman b. Mulgam, einer ihrer Anhinger, den vierten Kalif ‘Ali getdtet hat. Der
Morder ‘Alis wird in beiden Werken verflucht. Ein fliichtiger Vergleich zwi-
schen den beiden Werken fiithrt zu der Schlussfolgerung, dass Sa‘d b. “Abdallah
al-Qummi das Werk an-Naubahtis vorlag. Er schrieb einfach die Informationen
ab, ohne sie zu tberpriifen oder sich um Erginzungen zu bemiithen. Madelung
bemerkt, dass Sa‘d b. ‘Abdallah sein Buch etliche Jahre nach an-Naubahti
schrieb und dessen Werk als Grundlage benutzte *” Die Frage, woher die beiden

36 AN-NAUBAHTI, 1931:61f; RITTER, 1929:38.
37  RUBINACCI, 1993,

38 AL-QuMmMI, 1963:5, 8.

39  MADELUNG, 1967:371f.
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Hiresiographen ihre Informationen iiber die Harigiten bezogen haben, bleibt
unbeantwortet.

Der mu‘tazilitische Héresiograph an-Nasi’ gibt an, dass er sein Werk mit
der Sia beginnen und danach die Harigiten sowie die anderen firag abhandeln
mochte. Er beschiiftigt sich jedoch erst am Schluss und nur auf zweieinhalb Sei-
ten mit den Harigiten. Im Vergleich zu den anderen firag werden sie nur knapp
abgehandelt. Er gliedert sie in vier Gruppen, darunter auch die Ibaditen. Er ver-
weist darauf, dass die Ibaditen die Anhinger von ‘Abdallah b. Ibad waren. Er
streift kurz die Imamatstrage, worin sich seiner Meinung nach alle Harigiten
einig sind. SchlieBlich geht er kurz auf die Azariga und die Nagdiya ein.*" Van
Ess stellt fest, dass der Text tiber sie mit wenig Sorgfalt geschrieben wurde. Er
vermutet sogar, dass ihn der Gelehrte nicht noch einmal durcharbeitete.*' Es ist
anzunehmen, dass an-Nasi’ nur wenig iiber diese firag wusste. Moglicherweise
lagen ihm ihre Werke nicht vor, so dass er sich nur auf miindliche Uberlieferun-
gen stutzte.

Al-As‘aris hiresiographisches Werk ist, wie bereits erwidhnt wurde, nicht
nur fiir die spiteren Hiresiographen eine maligebende Quelle, sondern auch fiir
die anderen muslimischen Historiker. Er ist mit Sicherheit der erste Hiresi-
ograph, der ausfiihrlicher iiber die Gruppen der Hawarig berichtet. Besonders
den Ibaditen schenkt er mehr Aufmerksamkeit. Daher mochte ich seine Darstel-
lungen ausfithrlicher behandeln. Bei seinem Bericht iiber die Sufriya® taucht der
Name ‘Abdallah b. Ibad auf. Mit anderen Hawarig soll er in Basra ein Send-
schreiben von Nagda b. ‘Amir erhalten haben. Mehr erfahren wir iiber diese
wichtige Figur in der Geschichte der Ibadiya aber nicht. Ich mochte al-As‘art in
diesem Zusammenhang selbst zu Wort kommen lassen, da seine Darlegungen
mitunter widerspriichlich sind. Zuerst schreibt er folgendes:

Wa-asl qawl al-hawarig (der Ursprung der Lehre der Harigiten) ist in Wahrheit nur die
Lehre der Azariqa, Ibadiya, Sufiiya und Nagdiya. Und alle Untergruppen auller der Azariga,
Ibadiya und Nagdiya zweigten sich von der Sufriya ab.

Al-Af%‘ar1 sagt hier also, dass alle weiteren Untergruppen aus der Sufriya hervor-
gegangen seien, wihrend die anderen drei harigitischen firag keine Abspaltun-
gen erfahren hitten. Dies steht im Widerspruch zu seinen weiteren Ausfithrun-
gen zur Ibadiya. Diese Bemerkung erinnert uns an die oben zitierte Kritik von

40  vANESS, 1971:68{f
41  Ebd.:28.
42 MADELUNG/LEWINSTEIN, 1997,
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Ibn Hazm, der feststellte, dass die Hiresiographen vor seiner Zeit vergalien, was
sie vorher geschrieben oder schon behandelt hatten. Vielleicht meinte er damit
(auch) al-As‘ari.

Danach geht al-As‘ari auf die Ibadiya ein. Merkwiirdigerweise erwihnt er
aber nicht, wer der Begriinder dieser firga war, wihrend er bei den anderen drei
Hauptgruppen der Hawarig auf die Griinder hinweist.** Es bleibt fiir uns ritsel-
haft, warum er ‘Abdallah b. Ibad als Begriinder dieser firga nicht einmal er-
wihnt. Vielleicht wusste er emfach nicht, wer dieser Gelehrte war. Der Grund
dafiir mag darin liegen, dass er aus den Quellen, die thm vorlagen, nichts iiber
thn ertfuhr. Allerdings konnte bereits die Bezeichnung Ibadiya darauf hindeuten,
dass Ibn Ibad der Begriinder dieser Glaubensgemeinschaft ist.

Nun teilt er die Ibaditen in die vier folgenden Gruppen ein:

1. al-Hafsiya, deren Imam Hafs b. Abi I-Migdam gewesen sei. Er habe be-
hauptet, dass zwischen §irk und 7man das Erkennen Gottes (ma‘rifat allah) liege.
Derjenige, der Gott erkennt, aber nicht an den Propheten sowie an das Paradies
glaubt und erlaubt, was Gott verboten hat, sei ein kafir, aber kein musrik. Die
Ibaditen hitten sich von thm losgesagt.

2. al-Yazidiya, deren ITmam Yazid b. Unaysa gewesen sei. Sie hitten
behauptet, dass sie die einzig wahren Muslime seien. Ihre Widersacher hiitten sie
als musrikun betrachtet. Ibn Unaysa habe behauptet, dass Gott einen Propheten
aus Persien mit einem heiligen Buch entsenden wiirde. Dadurch wiirde die Sari'a
Muhammads aufgehoben. Nur seine Anhinger befidnden sich auf dem Weg Got-
tes, und die muslimische Gemeinde sei die irregehende. Die meisten Ibaditen
seien gegen diese Ansichten gewesen.

3. Die dritte Gruppe seien die Anhdnger von Harit al- Tbadi gewesen. Sie
hitten die Sichtweise der Mu‘taziliten beziiglich der Willensfreiheit vertreten,
wodurch sie sich von den anderen Ibaditen unterschieden héitten. Sie behaupte-
ten, Handlungstahigkeit (istita‘a) kime vor dem FEigentlichen, dem Akt (fi/).

4. Ohne den Namen des Griinders der vierten Gruppe zu nennen oder ihr
einen Namen zu geben, schreibt al-As‘ari, ihre Anhinger seien diejenigen, die
behauptet hitten, dass der Mensch Gott gegeniiber gehorsam sei1, wenn er etwas
tue, das Gott befohlen habe, auch wenn er es nicht um Gottes Willen tue. Sie
hitten also die Theorie des mu‘tazilitischen Gelehrten Abu 1-Hudayl al-*Allaf (st.
226/840-41) iibernommen. Danach teilt al-As‘ar1 diese Gruppe in drei Unter-

43 AL-A¥ARI (P1382 [1963]):101.
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gruppen ein, da sie sich liber Heuchlerei (nifag) nicht einig waren. Auch sie
werden nicht identifiziert.**

Al-A§‘ari meint, alle Ibaditen seien der Auffassung, dass alles, was Gott den
Menschen vorschreibt, Glaube (iman) ist. Jede schwere Siinde (kabira) ist Un-
dankbarkeit (kufr ni‘ma) und nicht Unglaubigkeit (kufr Sirk). Der schwere Siin-
der werde ewig in der Holle bleiben.” Wie alle Harigiten vertriten die Ibaditen
die Theorie von der Erschaffung des Korans. Sie seien unter ihnen jedoch die
einzigen, die gegen das politische Toten der Widersacher sind. Nur die Despoten
(a’immat al-gur) miissten durch das Schwert oder andere Mittel beseitigt werden.
Die Mehrheit der Ibaditen betrachte die fritheren Hawarig vor ihrer Abspaltung
als thre Vorfahren. Sie seien aber gegen diejenigen, die den politischen Mord an
anderen Muslimen unterstiitzen.*® SchlieBlich erwihnt al-A§‘ari drei ihrer Ge-
lehrten, die Biicher verfasst haben. Diese hieflen ‘Abdallah b. Yazid, Muhammad
b. Harb und Yahya b. Kamil. Die drei Namen stehen in Ibn an-Nadims fihrist bei
den Theologen. Allerdings wird dort nur Muhammad b. Harb als Harigit be-
zeichnet.”” Bei der zweiten Gruppe der Yazidiya nennt al-A¥ari einen gewissen
harigitischen Theologen namens al-Yaman b. Rabab als seine Quelle, der kein
Ibadit gewesen sei. Er soll zu einer weiteren harigitischen Gruppe namens Bai-
hasiya® gehort haben. Laut dem fikrist soll dieser Gelehrte ein Buch iiber die
magaldt al-firag geschrieben haben.*

Anscheinend waren die Unterscheidungslinien zwischen den harigitischen
firag zu diesem Zeitpunkt noch nicht scharf gezogen. Dies kann man auch noch
bei anderen spiteren Hiresiographen feststellen. Moglicherweise lag dies daran,
dass sie die Informationen tiber die firag einfach abgeschrieben haben. Daher
sind die hiresiographischen Informationen nur mit héchster Vorsicht auszu-
werten. Die Quellen al-As‘aris, so meint van Ess, gehen wie die aller Haresi-
ographen mindestens auf die erste Hilfte des 3./9. Jhs zuriick.” Diese Quellen
halfen ithm wahrscheinlich bei der vierten ibaditischen Gruppe nicht weiter. Ex
konnte ihr und ihren drei Untergruppen nicht einmal eine Bezeichnung geben. Er
betrachtete ithre drei Untergruppen als firag, weil sie sich in der Beurteilung des

44 Ebd.:102ff.

45 Ausfuhrlich iiber die Termini bei den Ibaditen siehe vaN Ess, 1991-1997, Bd. 2:2271.
46 AL-A¥ARI, (*1382 [1963]):1051F.

47  Ebd.:120; IBN AN-NADIM, 1871:182.

48  vANESS, 1991-1997, Bd. 2:5944{f.; HouTsMA 1954,

49 RITTER, 1929:35; MADELUNG, 1979:127.

50  vaANESss, 1991-1997, Bd. 2:189.
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nifdg nicht einig waren. Hier kann auch an die Kritik von a§-Sahrastini an den
fritheren Hiresiographen erinnert werden. Moglicherweise wollte er gezielt al-
Af¥‘ari kritisieren.

Ein ibaditischer Autor des 20. Jahrhunderts namens ‘Ali Yahya Mu‘ammar
kritisiert al-A§‘ari scharf und stellt seine Darstellungen der Ibadiya ginzlich in
Frage. Seines Erachtens berichtet al-As‘ari zwar ausfithrlich tiber die Ibadiya,
habe aber keine fundierten Kenntnisse iiber sie gehabt. Die Darstellung der
ibaditischen Geschichte und Glaubenslehre sei vollkommen unzureichend. Die
vier erwihnten ibaditischen firag seien weder in den damaligen noch in den
spiteren 1baditischen Quellen zu finden, wie etwa in den Werken der Gattung
as-siyar wa-t-taragim, ganz zu schweigen von ihren Begriindern und Lehren.
Deshalb sei es wahrscheinlich, dass er keine ibaditischen Quellen verwendet hat.
Besonders hinsichtlich der vierten firga verweist Mu‘ammar darauf, dass al-
Afari nicht einmal in der Lage war, ihr eine Bezeichnung zu geben oder ihren
Begriinder zu benennen. Derartige Behauptungen von Widersachern der Ibaditen
dienen Mu‘ammars Meinung nach lediglich dazu, die Geschichte dieser Konfes-
sion zu verfilschen.”’ Mu‘ammar mag hinsichtlich der beiden ersten und der
vierten firga Recht haben, da tatsidchlich nichts iiber sie in den ibaditischen
Quellen zu finden ist. Die Angaben iiber die von al-Ag§‘arl genannte dritte Grup-
pe treffen hingegen zu, auch wenn sie bei ithm nicht detailliert sind. Informatio-
nen iiber diese dritte Gruppe mit der Bezeichnung al-Haritiya sind im Kitab as-
siyar des ibaditischen Gelehrten a§-Sammahi (st. 928/1522) zu finden. Der Be-
griinder dieser Gruppe war ein gewisser Hamza al-Kufi, ein Zeitgenosse von
Abu ‘Ubayda Muslim b. Abi Karim, der in der ersten Hélfte des 2./8. Jhs in Bas-
ra als Gelehrter titig war. Seine gadaritische Uberzeugung fiihrte zu einem Kon-
flikt mit Abu ‘Ubayda. Einer der Anhinger von Hamza al-Kufi war Harit al-
Tbadi, dessen richtiger Name Harit b. Mazyad lautete.”* Ritselhaft bleibt, warum
diese Gruppe als al-Tlarifiya und nicht als al-HHamziya bezeichnet wird. Auch
Harit b. Mazyads Rolle als Gelehrter dieser firga bleibt uns vorldufig unbekannt.
Al-Maqdisi (st. ca. 355/966) und as-Sam‘ani (st. 562/1167) sind der Meinung,
dass die Bezeichnung “Ibadiya” auf al-Harit b. Ibad zurlickzufiihren ist. Sie ver-
dnderten sogar seinen Namen Harit b. Mazyad Harit al-Ibadi in Harit b. Ibad, um
einen Begriinder fiir die Ibadiya zu finden.™

51  MU‘AMMAR, 1987:234f.

52 AS-SAMMAHI, (1301 [1883]):81ff; LEWICKI, 1957-1958:76f; vAaN Ess,1991-1997, Bd.
2:2041,

53 AS-SAMANT, (1382 [1962]), Bd. 1:87; AL-MAQDISI, 1916, Bd. 3:138.
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Zu bemerken ist, dass sich Mu‘ammar mit al-As‘aris Beschreibung der Leh-
ren der Ibadiya nicht auseinandersetzt. Er begniigt sich mit dem Satz, dass er nur
das Allerwichtigste iiber sie anfithre. Tatsichlich sind die Grundsitze wie die
Erschaffung des Korans, das Verbot des religios-politischen Mordes und der kufr
ni‘ma bis heute Bestandteil der Werke der Ibaditen. Schliefilich weist Mu‘ammar
darauf hin, dass die beiden Namen Muhammad b. Harb und Yahya b. Kamil
nirgendwo in den ibaditischen Werken zu finden seien. Allerdings stimmt er al-
As‘ari zu, dass zumindest ‘Abdallah b. Yazid al-Fazar1 ein ibaditischer Gelehrter
gewesen sel.

Bei der Anerkennung des zweiten Rustamidenkalifen ‘Abd al-Wahhab b.
‘Abd ar-Rahman b. Rustam (171-208/788—824) kam es unter den maghrebini-
schen Ibaditen zu einer Spaltung, da einige seine Herrschaft ablehnten. Letztere
sind unter der Bezeichnung Nukkariten bekannt. ‘Abdallah b. Yazid al-Fazari
war einer ihrer bedeutendsten Theologen. Daher ist diese nordafrikanische Un-
tergruppe auch unter dem Namen al-Yazidiya bekannt.** Unerklirlich bleibt, wie
al-As‘ari, der in Bagdad lebte, mit dem Namen eines Gelehrten von einer der
Untergruppen der maghrebinischen ITbadiya in Berithrung gekommen ist, wih-
rend er keinen einzigen Namen der orientalischen Ibaditen erwihnt.

Bereits Strothmann kritisierte al-A§‘aris Konfessionsgeschichte stark. Seine
Darstellungen seien ungenau, insbesondere die Gruppierungen seien liickenhaft.
Als Beispiel nennt er die nordafrikanischen Untergruppen der Ibadiya, wobei er
allerdings zugibt, dass die Sekten zu al-A§‘aris Zeit zumeist zuriickgezogen oder
sogar im Geheimen lebten. Er meint jedoch, dass dies nicht erklire, warum man
in Bagdad mehr Interesse an den Schiiten im Maghreb als an den orientalischen
hatte.”® Wir wissen nicht genau, ob al-A§‘ari eine reichhaltige ibaditische Fachli-
teratur vorlag wie im Falle anderer firag. Fir letztere nennt er deren jeweilige
Gewihrsminner. Bei seiner Darstellung der Tbadiya jedoch fehlen diese Anga-
ben. Er schreibt deshalb oft lediglich: gali oder gala ba‘duhum. Mitunter war er
sich wohl unsicher und schrieb deshalb: gala ba‘duhum bal gulluhum. Er ver-
schweigt einfach Namen, die ihm bekannt sind. Andererseits beruft er sich auch
auf Gelehrte wie al-Yaman b. Rabab, die keine Ibaditen waren.

Al-Ags‘arts Werk wird von fast allen Hiresiographen als Hauptquelle heran-
gezogen. Manche geben seine Informationen wortlich wieder.”® Die beiden

54 LEWICKI, 1971¢:115; DERS., 1957-1958:78f; MU‘AMMAR, 1987:41f.

55  STROTHMANN, 1929-1931:210f.

56 Der sunnitische Gelehrte al-Malati (st. 377/987) schreibt die Entstehung der Ibadiya einem
gewissen [bad b. ‘Umari zu. Malatis Ansicht nach erkldrten die Ibaditen alle ihre Gegner
fur ungldubig und trugen daher die Schuld am Téten anderer Muslime. Seine These wird

AS/EA LXTF4+2008, S. 1043-1070



DIE IBADIYA IN DER ISLAMISCHEN HARESIOGRAPHIE 1061

Werke von al-Bagdadi iiber die firag sind mehr oder minder von al-As‘ar1 abge-
schrieben. Deutlicher kommt bei al-Bagdadi jedoch seine Polemik gegen alle
firag zum Ausdruck. Drei Unterschiede zu al-A§‘ari in der Behandlung der
Ibaditen sind in beiden dennoch zu verzeichnen: Erstens sei ‘Abdallah b. Ibad
der Begriinder der Ibadiya, weshalb sich die Ibaditen {iber sein Imamat einig
seien. Zweitens zitiert er den vollen Namen des Begriinders der dritten Unter-
gruppe der lbadiya, nimlich Harit b. Mazyad al-Ibadi. Drittens fiigt er hinzu,
dass die Haritiya Ibn Ibad als ihren ersten Imam und Harit b. Mazyad als ihren
zweiten Imam anerkannt habe.”” Warum al-Bagdadi den Namen von Harit b.
Mazyad al-Ibadi vollstindig und richtig schreibt, 1st auch nicht zu erklaren.
Auch a§-Sahrastani ldsst uns nichts Neues iiber die Ibadiya erfahren.®® Er be-
gniigte sich damit, sowohl von al-A§‘ari als auch von al-Bagdadi abzuschreiben.
Sein Versprechen, auch die Werke der firag zu verwenden, hat er zumindest bei
den Ibaditen nicht eingeldst. Im Vergleich zu al-Bagdadi behandelte er die firag
aber weniger polemisch.

Ibn Hazm al-Andalusi nennt sein Kapitel “Abscheulichkeit der Harigiten”
(Sina“ al-hawarig). Seines Erachtens haben nur die Sufiiya und die Ibadiya iiber-
dauert. Der Rest der anderen firaqg sei untergegangen. Er fragte einige Gelehrte
der lbadiya, die damals eine kleine Schar von Anhdngern in Andalusien hatte,
nach ‘Abdallah b. Ibad. Anscheinend hatte aber keiner von ihnen je von ihm
gehort. Keiner schien zu wissen, wer iiberhaupt thr Imam und der Begriinder
ihrer Glaubensgemeinschaft war. Eine Untergruppe der Sufriya, nimlich die
Ta‘aliba, meinte, dass sich Ibn Ibad von den Ibaditen entfernt habe, weshalb sie
sich von ithm losgesagt hatten. Ibn Hazm weist darauf hin, dass einige Haresio-
graphen von drei Untergruppen der Ibadiya sprachen. Die erste war die des
Imam Zayd b. Abi Abisa. Die zweite waren die Anhédnger von al-Harit al-Ibadi,
und bei der dritten handelte es sich um die Hafsiya, deren Imam Hafs b. Abi ’l-
Migdam war.

Bei der Darlegung der Glaubenslehren dieser Untergruppen ibernimmt Ibn
Hazm einfach die Sichtweise fritherer Héresiographen. Interessant scheinen sei-
ne zwel Bemerkungen iiber die Ibaditen seiner Zeit: Erstens waren die meisten
Ibaditen in Andalusien Nukkariten. Zweitens berichtet er iiber einige religidse
Briuche und Essgewohnheiten der Ibaditen. Er meint, die Ibaditen in Andalusien

auch von al-Magrizi (st. 845/1442) vertreten. AL-MALATI, (1413 [1992]):42; AL-MAQRIZI,
(1270 [1853]), Bd. 2:355.

57  AL-BAGDADI, 1970:781: DERS., ~1978:54ff.; MADELUNG, 2006:56.

58  AS-SAHRASTANT, (1413 [1992]), Bd. 1:156fT.
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hitten die Speisen der Leute der Schrift verboten. Ebenso hiitten sie den Verzehr
des minnlichen Glieds des Ziegenbocks, des Stiers und des Schatbocks verbo-
ten. Ferner hitten sie den Verzehr von Fisch untersagt, es sei denn, er werde
rituell geschlachtet. Er berichtet von einem gewissen harigitischen Gelehrten
namens Abu Isma‘il al-Batihi. Dieser Gelehrte meint, dass beim Beten nur eine
einzige rak'a in der Morgenftithe und eine andere am Abend vorgeschrieben sei.
Die Pilgerfahrt sei in allen Monaten des Jahres erlaubt. Die Ibaditen erklirten
denjenigen fiir ungldubig, der die Predigt beim Fest des Fastenbrechens im Ra-
madan und beim Opferfest halt.*

In einem anderen seiner Werke mit dem Titel Gamharat ansab al-‘arab
geht Ibn Hazm aber davon aus, dass Ibn Ibad der Begriinder dieser Schule war.®
Maoglicherweise handelt es sich hier um ein spiteres Werk. Obwohl Tbn Hazm
tiber die dre1 Untergruppen der Ibadiya im Orient berichtet, ist bei thm kaum die
Rede von den nichtnukkaritischen Ibaditen. Er iibernimmt keine Informationen
tiber die Ibadiya aus den Werken der Ibaditen. Er erwihnt keinen einzigen Ge-
lehrten oder eines ihrer Werke. Seine Berichte stammen aus miindlichen Uber-
lieferungen irgendeiner Untergruppe der Sufriya. Eine seiner miindlichen Quel-
len waren Nukkariten. Er kiimmerte sich allerdings nicht darum, wer sie waren.
Obwohl diese wie er in Andalusien lebten, hat es ithn offenbar nicht interessiert,
wie sie aus den magribinischen Ibaditen entstanden waren. Manchmal kann man
an seiner Beschreibung nicht erkennen, ob es um Ibaditen, Harigiten oder Nuk-
kariten geht. Er macht keinen Unterschied zwischen ihnen. Abgesehen von den
Essgewohnheiten der harigitischen Ibaditen erfahren wir eigentlich nichts Neues
bei Ibn Hazm. Er iibernimmt einfach die Information anderer Haresiographen,
ohne sie zu iiberpriifen. Daher schreibt er z. B. auch den Namen des Imam Yazid
b. Unaysa falsch, des Griinders der al-Yazidiya. Die vierte Untergruppe der 1-
baditen — die Anhidnger des Dogmas at-ta‘a la yuradu biha “llah — ldsst er auller
Acht. Hierbei scheint es, dass er kein Vertrauen zu den anderen Hiresiographen
hat, weil sie fiir diese Gruppe keinen Namen fanden.

59  IBN Hazm, 1903, Bd. 1:188ff. Mu‘ammar kritisiert scharf die Sichtweise von Ibn Hazm iiber
die Ibaditen. Solche Behauptungen konne kein verniinftiger Mensch glauben, da diese in
den Werken der Ibaditen nicht zu finden seien. Er zige sogar Vergleiche zwischen dem,
was er iber sie berichtet und ihren religidsen Grundsitzen. Ibn Hazm gébe sich {iberhaupt
keine Miihe, die wahren Rechtsbestimmungen der [baditen kennen zu lernen, obwohl in sei-
ner Zeit Ibaditen lebten. Der Grund fiir diese Vernachldssigung bestiinde darin, dass er seine
Sichtweisen von vorherigen Hiresiographen abschrieb. Er habe also keine ibaditischen
Quellen verwendet. MU‘AMMAR, 1987:554F.

60  IBNTHazm, (1382 [1962]):218.
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Abschlieflend interessiert uns die Sichtweise des ibaditischen Héresiogra-
phen al-Qalhati zu den firag. Interessanterweise betrachtet er die vier sunniti-
schen madahib als firag und versucht sie zu widerlegen.®' Er teilt die Hawarig in
achtzehn Untergruppen ein, darunter die Ibaditen. Abgesehen von den Ibaditen
betrachteten alle Untergruppen der Hawarig die anderen Muslime als Ungliubi-
ge. Daher begingen sie religios-politische Morde an anderen Muslimen. Sie ver-
sklavten deren Kinder und Frauven und nihmen ihnen ihr Hab und Gut. Sie er-
kldrten die EheschlieBungen sowie die Speisen ihrer Widersacher fiir nicht
erlaubt. Der Gelehrte erwihnt auch die Untergruppe der Hafsiya.*® Erstaunli-
cherweise schildert er sie genau so, wie es die sunnitischen Hiresiographen tun.
Dies gilt auch fiir andere Untergruppen der HariZiten.

Die erste Gruppe sei die Wahbiya.” Diese nisha gehe auf ‘Abdallah b.
Wahb ar-Rasibi (st. 38/658) zuriick.®* Er sei der erste gewihlte Fiirst der Gliubi-
gen von den Hawarig nach ihrer Trennung vom vierten Kalifen gewesen. Diese
Gruppe sei auch unter der Bezeichnung Ibadiya bekannt. Ihr Imam sei Ibn Ibad
gewesen.” Uber die Geschichte seiner firga erfahren wir nicht mehr.

Ein anderes Merkmal des ibaditischen Werkes ist der sich immer wiederho-
lende Vergleich zwischen den anderen firag und der Ibadiya beziiglich der reli-
gidsen Grundsitze. Fir den Autor ist es selbstverstindlich, dass die Ibaditen
hierbei diejenigen sind, die sich auf dem Weg Gottes befinden und im Geiste der
Tradition des Propheten handeln. Das letzte Kapitel widmet er den religiosen
Grundsitzen seiner ausgewihlten Glaubensgemeinschaft, die den Koran, die
Sunna und den igma‘ befolgt. Wir erfahren nicht, woher er seine Informationen
hatte. Allerdings lasst sich sagen, dass sie den Angaben der sunnitischen Héresi-
ographen iiber die [Jawarig dhneln. Sicherlich dienten ihm dabei die ibaditschen
Quellen als Referenz.

61  AL-QALHATI, 1984:159{t.

62  Ebd.:225{f

63  Zu dieser nisba siehe ausfihrlich OURGHI, (im Druck):106.

64  Seine Person ist von besonderem Interesse, da die meisten Gruppen der Hawérig, allen
voran die [baditen, ihn als ihren rechtmifligen Imam betrachten. Die nichtibaditische Ge-
schichtsschreibung ist sich darin einig, dass die Harigiten ihm als ihrem ersten Imam huldig-
ten, nachdem sie das Imamat einigen ihrer Fiihrer angeboten hatten. al-Mubarrad berichtet,
dass die ahl an-Nahrawdn zunichst einen gewissen Mi‘dan al-Iyadi zum Kalifen ernannt,
sich danach aber aus unbekannten Griinden fiir ‘Abdallah b. Wahb entschieden héitten. Diese
Person taucht in ibaditischen Werken unter dem Namen Mu‘ad b. Malik al-Iyadi auf. GIBB,
1954; GIBB 1978; AL-MUBARRAD, (0. J.}:5; ATFAIYAS, (1403 [1983]):77.

65  AL-QALHATI, 1984:229.
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Die Originalitit in der Berilicksichtigung eines essentiellen Phinomens kann den
Héaresiographen zugesprochen werden, nidmlich der Hinweis auf die Existenz
1slamischer Glaubensgemeinschaften und auf deren religidose Grundsitze. Letzte-
re werden bei weitem ausfiihrlicher dargelegt als die Biographien der Begriinder
jener Glaubensgemeinschaften. Die Hauptquelle fiir alle Hiresiographen war in
erster Linie die Schrift von al-A§‘ari. Er selbst berief sich auf frithere Hiresio-
graphen, deren Werke bei ihm aber meist unerwihnt bleiben. In der Tat schrei-
ben die meisten von ihnen pejorativ den firag eine gewisse Sektenmentalitit zu.
Dies hat sicherlich damit zu tun, dass die Vorstellungen von der (Glaubenslehre
und den politischen Grundsitzen der firag nicht thren eigenen entsprachen. Nur
die eigene firga ist die auserwihlte. Alle anderen befinden sich auf dem Weg des
Irrtums. Und somit war al-As‘aris Ansichten auch eine gewisse Polemik zueigen.

Resiimierend dart festgehalten werden, dass fast alle Hiresiographen ver-
sprachen, einerseits objektiv bei der Darstellung jeder firga zu sein, und anderer-
seits die Quellen der firag zu verwenden. Die in dem vorliegenden Artikel be-
handelten Hiresiographen haben sich jedoch keineswegs daran gehalten. Die
Objektivitat bleibt ber thnen ein bloBler Schein. Thre gegenseitige Kritik wirft
Licht auf ithre methodische Vorgehensweise und inhaltlichen Informationen, die
mit héchster Vorsicht zu geniellen sind. Im Falle der Ibaditen verwendeten sie
nicht ein einziges ihrer Werke. Unerklirlich bleibt der Fall von Ibn Hazm. Ob-
wohl thm der Zugriff auf ibaditische Quellen in Andalusien moglich gewesen
wiire, machte er sie sich nicht zunutze. Er selbst riumt ein, dass Ibaditen seine
Nachbarn waren. Entweder begniigt er sich mit den hiresiographischen Schriften
der Sunniten, darunter al-A§‘aris, oder mit der Mundpropaganda der Widersa-
cher der Ibaditen, wie etwa der Nukkariten.

Die genannten Hiresiographen haben von ihren Vorgingern blind abge-
schrieben, ohne sich die Miihe zu machen, die libernommenen Informationen zu
pritfen. Was sie schrieben, hing davon ab, was ithnen schon fertig formuliert
vorlag. Die Héresiographen betrieben Sektengeschichte auf “literarische Weise”,
d. h. nicht auf der Grundlage von Feldforschung und einer intensiven und kriti-
schen Beschiftigung mit dem damals vorliegenden Quellenmaterial. Die Schritf-
ten tiber die Ibadiya sind sehr fliichtig verfasst. Zu vielen der zitierten Gewdhrs-
minner liegt uns derzeit keine weitere Literatur vor. Daher i1st die
Zuverldssigkeit der hiresiographischen Schriften als niedrig einzuschitzen.
Auch al-Qalhati war als ibaditischer Haresiograph nicht origineller als die ande-
ren.

Wie also sollte man hiresiographische Schriften als Quellen bewerten? Si-
cherlich sehr kritisch. Wie steht es dann mit der Glaubwiirdigkeit der danach
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entstandenen muslimischen Geschichtsschreibung hinsichtlich der firag, soweit
diese sich auf die Héresiographen stiitzt? Wenn wir den 1baditischen Historikern,
insbesondere den modernen, Glauben schenken, dann ist die Geschichte der
firag eine reine Erfindung, die nur aus miindlichen Erzihlungen und aus den
Werken ihrer jeweiligen Widersacher abgeleitet wird. Danach hitten wir es hier
mit einer gezielten Filschung der Geschichte der firag zu tun, die aus subjekti-
ven religidsen und politischen Griinden betrieben wurde. Die Hiresiographen
werfen mehr Fragen auf, als sie Antworten geben. lhre zahlreichen Ungereimt-
heiten lieen sich moglicherweise — jedenfalls zum Teil — korrigieren, wenn man
thnen die Informationen aus den Werken der firag gegeniiberstellen wiirde.

Skepsis ruft auch eine quellenkritische Auseinandersetzung mit der ibadi-
tischen Entstehungsgeschichte hervor. Thre Informationen kdnnen sich als irre-
fithrend erweisen und dadurch riickt das Ziel, ein objektives Bild der Verhilt-
nisse zu gewinnen, in weite Ferne. Hierbei kénnen moglicherweise andere friihe
Ibaditen, die aus Uberzeugungsgriinden abtriinnig wurden und sich zu einer an-
deren muslimischen Glaubensrichtung bekannten, einen bedeutenden Beitrag zu
einem neuen Verstindnis der Entstehungsgeschichte leisten. Das beste Beispiel
dafiir 1st die kiirzlich von van Ess entdeckte literarische Quelle, die von Ma-
delung ausgewertet worden 1st. Abu ‘Ubayd Allah al-Marzubani (st. 384/994)
schrieb eine Biographie iiber den schiitischen Dichter as-Sayyid al-Himyari.
Seine Eltern waren Ibaditen, doch er konvertierte zur Si‘a, worauf seine Eltern
ihn umbringen wollten.®

Diese Quelle stellt das bisherige Bild von der Entstehungsgeschichte der
Ibadiya in Frage. Vieles muss sowohl bei den Hiresiographen als auch bei den
ibaditischen Geschichtsschreibern revidiert und letztendlich relativiert werden.
Neben den unterschiedlichen und meist widerspriichlichen Informationen iiber
die Biographie ‘Abdallah b. Ibads und dessen religidse und politische Rolle wird
er im Licht dieser Quelle vollends zu einer mythischen Gestalt.

66  AL-MARZUBANI, 1965:22ff., 51{f; van Ess, 1991-1997, Bd. 2:188, Fn. 8 MADELUNG,
2006:521T.
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Abkiirzungen

BSOAS: Bulletin of the School for Oriental and African Studies.
CHM: Cahiers d’Histoire Mondiale.

EI*: Encyclopédie de I’Islam.

EI? (engl.): The Encyclopaedia of Islam.

RA: Revue Africaine.

SI: Studia Islamica.

ZDMG: Zeitschrift der Deutschen Morgenlindischen Gesellschaft.
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