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Abschlussbericht zu einem Forschungsaufenthalt in Indien

Die finanzielle Unterstiitzung der Deutschen Morgenldndischen Gesellschaft ermoglichte mir den
Aufenthalt in Indien im Frithjahr 2018, um dort zur Vorbereitung meines Habilitationsvorhabens
Quellen zu sichten und zu digitalisieren. Viele Werke des Sufis ‘Abd al-Haqq Muhaddith Dihlawi,
ob gedruckt oder in Manuskriptform, finden sich nur in indischen Bibliotheken, sind jedoch in
Europa und den USA nicht zuganglich und daher fiir die Islamwissenschaft noch kaum erschlossen.
Wihrend meines Aufenthalts in Neu Delhi, Rampur und Hyderabad konnte ich eine grofSe Zahl
dieser Werke in digitaler Form erhalten, an deren Auswertung ich nun arbeite.

Die politisch und religios bedeutsame Epoche des spdten 16. und frithen 17. Jahrhunderts in
Siidasien ist von der bisherigen islamwissenschaftlichen Forschung vor allem in Hinblick auf den
Mogulkaiser Akbar und seinen Hof betrachtet worden. Akbar ist fiir seine religiosen Innovationen,
den sogenannten Din-i Ilaht oder Muridi, und seine politische Rolle in der Einigung Indiens unter
eine gemeinsame Herrschaft und die Politik der universalen Versohnung (sulh-i kull) bekannt. Weit
weniger erforscht ist bisher das religiose Umfeld, in das diese Hofinitiativen hineingewirkt haben
und aus dem sie Anregungen bezogen. Dazu zdhlt nicht nur die islamische Theologie dieser Zeit,
die fiir das Mogulreich noch unzureichend aufgearbeitet worden ist, sondern auch die Netzwerke
und Diskurse der Sufis in Delhi und den angrenzenden Provinzen. Seit Eatons Sufis of Bijapur and
Bruce Lawrences Notes from a distant flute wird der nach-klassische oder post-formative Sufismus
nicht mehr als bloBe Fortfiihrung oder sogar Degeneration einer idealisierten Friihzeit verstanden,
sondern die kulturellen und religiésen Eigenleistungen und Anpassungen der spéteren Generationen
in den Blick genommen. Die Forschung 16st sich damit auch von dem islamischen Narrativ der
Riickbesinnung auf die Quellen, das reformistische Sufis selbst bemiihten. Die iranisch-indischen
Netzwerke sind in den letzten Jahren von Wissenschaftlerinnen und Wissenschaftlern starker in den
Blick genommen worden.'

Vor diesem Hintergrund ist es wichtig, die Einordnung von Sufigelehrten wie ‘Abd al-Haqq Dihlawl
aus den Schablonen von (starrer) Orthodoxie vs. innovativem Freidenkertum zu befreien, und
stattdessen das Wirken eines Gelehrten in seinen biographischen und historischen
Zusammenhangen besser zu verstehen. Bei ‘Abd al-Haqq Dihlaw1 kommt hinzu, dass wir zwar
mittlerweile iiber seine Biographie recht gut unterrichtet sind — nicht zuletzt durch einen hinter die
Kulissen der Selbstinszenierung schauenden Artikel Scott Kugles —, dass jedoch sein (Euvre bisher
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so gut wie gar nicht analysiert wurde. Die vielen Verweise und Beziige in der einschlédgigen
wissenschaftlichen Literatur auf ihn untermauern, wie einflussreich er zu der Zeit, und durch sein
Wirken in der Hadithwissenschaft auch fiir spitere Jahrhunderte war.” Rezipiert wurde bisher
allerdings vor allem seine Sufibiographiensammlung Ahbar al-Ahyar.

Zahlreiche seiner Werke konnte ich bei meinem Forschungsaufenthalt in digitalisierter Form
erwerben:

Im Februar reiste ich zuerst nach Delhi, um dort in der Handschriftenabteilung der Jamia Millia
Islamia Handschriften einzusehen und, wo es moglich war, digitale Reproduktionen zu erhalten
oder selbst zu erstellen. Dazu zdhlten Teile der Prophetenbiographie Madarig al-nubtiwa, des
Hadithkommentars Sarh Sufar al-sa‘adah und des Rechtswerks Fath al-Mannan sowie der
Beschreibung Medinas, dem Gadb al-quliib ila diyar al-mahbib. In dieser Bibliothek sind
Reproduktionen nur bis zu 30% eines Werks erlaubt, was Recherchen in weiteren Bibliotheken
notig machte. Ich bin Dr. Umaima Farooqi und Anzar Hemad zu Dank bei der Recherche und
Bereitstellung der Werke verpflichtet. Durch die Digitalisierungsarbeit des Iran Culture House
konnte ich anschliefend Reproduktionen einer Reihe seltener Handschriften erwerben. Dazu zdhlen
Tawsil al-murad bayan ahkam al-agza wa l-awrad, einer Schrift iiber die Regeln fiir sufische
Andachtsformeln, der Kommentar zu ‘Abd al-Qadir al-Gilanis Fotih al-gayb, eine sufische
Abhandlung iiber die Gottesnamen, Sarh Asma -i husna, und die beiden zentralen Schriften Tahsil
al-ta“‘arruf fi ma ‘rifat al-figh wa at-tasawwuf und Marag al-bahrayn wa gami* al-tarigayn, in
denen ‘Abd al-Haqq sich bemiiht, die islamische Scharia, die sowohl rechtliche als auch ethische
Gebote enthdlt, mit der Sufik zu harmonisieren. In meiner Untersuchung werden diese Werke den
Kern bilden. AuBerdem konnte ich in Delhi Ubersetzungen einiger Werke ‘Abd al-Haqgs auf Urdu
erwerben.

In Rampur konnte ich an der Raza Library zum einen die Reproduktion einer zweiten Handschrift
des Tahs1l al-ta ‘arruf erhalten, zum anderen den Kommentar zu Suhrwardis ‘Awarif al-ma ‘arif,
aullerdem die Schrift Agwiba itnata ‘asar fi salah ‘ala Sayyid al-basar.

Die Telangana Oriental Manuscript Library in Hyderabad stellte sich nicht nur als reiche Fundgrube
fiir bekannte und in den einschldgigen Darstellungen zum Autor bisher iibersehene Manuskripte
heraus, die unersetzliche Hilfe der Bibliothekarin Tanveer Fatima und die generdse
Freigaberichtlinie des Direktors ermdglichten mir auch die Digitalisierung aller gewiinschten
Manuskripte. Das waren das Ahlagwerk Tasliyah al-masab, Ausziige aus der Chronik Tarih-i Haqqi,
die Bibliographie Tagkira Musannifin-i Dihli wa fehrest musannifat, der Hadithkommentar Sarh
Sufar -i sa‘adah, die sufische Schrift Nikat al-haqq wa-‘l-haqiga min bab ma ‘arif at-tariga und, die
Korrespondenzsammlungen Risala ‘Abd al-Haqqg, Risala Baqi bi-llah, Maktiibat-i Saip ‘Abd al-
Haqq und Risalagat Mawlawi ‘Abd al-Haqq Dihlawi dar Sari‘at wa tariqat, ein weiteres Manuskript
der Bekenntnisschrift Takmil-i Tman und weitere theologische Schriften wie Sarh Asma’ al-husna
und Fawaid al-salat.

Ebenfalls in Hyderabad hatte ich am renommierten Salar Jung Museum Zugang zu folgenden
Manuskripten: Tasliyat al-masab li-naili 1-agr wa t-tawab und Malfiizat-e ‘Abd al-Haqq.

Die Risalah-i Tahsil al-kamal al-abadi li-ihtiyar al-faqr al-Muhammadi, der Koranverskommentar
Sarh Sudiir Tafsir Ayat an-Niir und die sufischen Adeptenanleitungen Hidayat al-nasik ila tariq al-
munasik konnte ich jedoch, wie urspriinglich erhofft, nicht lokalisieren. Laut einem Gesprach mit
dem derzeitigen Sajjada-nishin und Nachkommen ‘Abd al-Haqqgs, Manzoor-ul-Haque Haqqi, den
ich in Delhi traf, sind sie wahrscheinlich bei einem Brand der Bibliothek ‘Abd al-Haqgs Anfang des
20.Jahrhunderts vernichtet worden.
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Diese Recherchen, die die finanzielle Unterstiitzung der Deutschen Morgenldndischen Gesellschaft
ermoglicht hat, bilden die Grundlage meines Projektes. ‘Abd al-Haqqgs Werk soll nicht mehr nur als
Reaktion auf Akbars Religionsprojekt des Universalen Friedens (solh-i kull) gesehen, sondern in
seiner Eigenstdndigkeit erforscht werden. Darunter zédhlt zuallererst seine Bemiihung um die
Verbreitung von Hadithstudien in Siidasien, die er nicht nur anhand zweier Kommentare zum
Miskat al-masabih, Sammlungen und einer Einfiihrung vorantrieb, er griindete auch eine eigene
Schule. ‘Abd al-Haqq galt lange als Begriinder der Hadithwissenschaft in Indien. Auch wenn dies
seit Muhammad Ishaq nicht mehr gesagt werden kann, ist seine pragende Rolle doch nicht zu
verkennen.? Bis heute wird aus seinen Hadithsammlungen und Kommentaren zitiert. Dabei zeigt
sich eine Traditionslinie zur heutigen Barelvi-Bewegung, die sich in Kontinuitdt zur Ahlu-‘s-sunna
wa |l-gama‘at versteht. Sie zeichnet sich durch einen traditionalistischen Zugang zur islamischen
Friihzeit aus, der anstrebt, Hadith- und Rechtstreue mit hergebrachten sufischen Formen wie dem
Schrein- und Heiligenwesen zu verbinden. Nicht zuletzt steht die Liebe zum Propheten im Zentrum
der Bewegung, und es ist zu ergriinden, welche Vorlage dafiir ‘Abd al-Haqqgs umfangreiche
Prophetenbiographie spielte.
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